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है स्वतन्त्र निश्चल निष्काम । ज्ञाता द्रष्टा प्रातमराम ॥टेका! 


श्रन्तर यही ऊपरी जान, वे विराग थहूं रागवितान । ४... सी 
में वह हूं जो हैं भगवान, जो मैं हुं बहु है भगवान एश्ण..' 


सम स्वरूप है सिद्ध समान, श्रमित शक्ति सुख ज्ञान निधान । 
किन्तु श्राशवश खोया ज्ञान, बना,भिखारी निपट श्रजान ॥२॥ 


मा] 


सुख ढुःख दाता कोड न श्रान, मोह राग रूष दुःख फो' खान। 
तिज़को निज परको पर जान, फिर दुःखका नह लेश निदान ॥३॥ ' 


ड़ 


! (ध ) 
जिन शिव ईश्वर ब्रह्मा राम, विष्णु बुद्ध हरि जिसके नाम ॥ 
राग त्यागि पहुंचू निज घाम, आकुलंताका फिर क्या काम ॥४॥ 


होता स्वयं जगत परिरणाम, मैं जगका करता फ्या काम |, - 
दूर हटो परकृत परिर्षाम, 'सहजानन्द' रहूं श्रभमिराम ॥५७ 


, ६ धर्मप्रेमी बंधुओं ! इस श्रात्मकीर्तनका निम्नांकित श्रवसरोंपर निम्नाकित पद्धतियों 
मे माहतमे अनेक स्थानोपर पाठ किया जाता है। श्राप भी इसी प्रकार पाठ कीजिए । 
१---शास्त्रसभाके श्रनन्तर या-दो शास्त्रोके बीचमें श्रोत्रावों द्वारा सामुहिक रूपमे । 
२--जाप, सामायिक, प्रतिक्रमणके श्रवसरपर ।_ *: ३ 
३--पाठशाला, शिक्षासदन, विद्यालय लगंनेके समय 'छात्रो द्वारा । 
४---सूयोदयसे एक घटा पूर्व परिवारमे एकत्रित बालक-बालिका, महिला तथा पुरुषों द्वारा। 
५--किसी भी आपत्तिके समय या श्रन्य समय शान्तिके भ्र्थ स्वरुचिके श्रनुसार किसी श्रथ 
वौपाई या पूर्ण छदका पाठ शाल्तिप्रेमी बन्धुश्रो द्वारा 


! 
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रुख शान्सि पानेके उपायका साप--सभी जीवोको सुख अभीष्ठ है और दुःखसे वे 
डरते है, पर सुख वास्तवमे क्या हैं, वह कैसे मिलता है? इस बातकी परख कम जीवोको 
होती है । बहुधा जिस जीवने जिसमें सुख माना वह जीव उस श्रोर ही बढ जाता है | सुख 
क्या है श्रथवा शान्ति और आनन्द क्‍या है ? सुख तो यद्यपि ससारी सुखका नाम है इसलिए 
सुख कोई ग्रहण करनेकी चीज नही है । दुख ग्रहण करनेकी 'वीज नही, ऐसे ही सुख भी 
ग्रहरा करनेकी चीज़ नही । दुःख उसे कहते है जो इन्द्रियोको बुरा लगे श्रौर सुख उसे कहते 
हैं जो इन्द्रियोको सुहावना लगे । तो इन्द्रियसुख और दुःख ये दोनो हो हेय है। जो इन्द्रिय 
सुखभे रत रहता है वह ससारमे जन्म मरण करता है । इन्द्रियसुख पानेकी चीज नहीं, वह 
तो हेय है, क्योकि एक तो इन्द्रियसुख पराधीन सुख है । इन्द्रियाँ भली हो, कर्मोदय सही हो, 
साधन समागम मिल रहा हो तब सुख मिल पाता है। इतनेपर भो इन्द्रियसुख विनाशीक 
है, मिला श्रोर खत्म हो गया । कोई पुण्यवान मनुष्य हो भ्रौर जिसको इन्द्रियसुख-सामग्री 
खूब मिली हो, वह भी रोज-रोज दुःखी रहता है । श्राकुलता उसके भी रहती है । थोडे 
समयको थोडा मौज मानता है, फिर दुख हो जाता और ऐसा सुख जिन्दगी भर भी चाहे 
मिले, लेकिन इसमे ऐसा विकट कर्मबन्ध होता कि जिस पापके उदयमे भविष्यमें दुःख होता । 
वास्तविक सुख इन्द्रियसुख नही है। वास्तविक सुख, शान्ति, झानन्द तो वह है जहां प्राकु- 
लताका नाम नही ? श्रब॒ जरा इस पहिचानसे सोचो कि वह सुख क्‍या है ? जहाँ आाकुलता 
रव नहीं । इसको इस तरहसे देखिये---हम श्राप जीव है, हम आप सबके उपयोग है । कही 
न कही ज्ञान बसाया करते है। हम भपना ज्ञान कही व लगाये, ऐसा कभी नही हो पाया । 
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ज्ञान है, जाननेका काम करता है, कही न कही लगा रहता है । अब यह ज्ञान कहाँ लगे कि 
इसको शान्ति मिले श्रौर इस ज्ञानको कहां लगायें कि इसको दुख मिले ? बस यह बात 
सोचनेकी है । 
प्रन्त: सहजस्वरूपसे उपयोगके लगने न लगनेपर शान्ति श्शान्तिकी निर्भरता-- 
देखो ससारके ये सारे पदार्थ भिन्‍न हैं, हमारे ग्राधीन नहीं है। हमारे अ्रधिकारकी वात नही 
कि यह 'घीज हमारे पास बनी रहे, इन बाहरी पदार्थोण्र हमारा अधिकार नही है कि हम 
जैसा चाहे वैसा ये चले, परिणमन करें। जब ये दोनो बातें हमारे अ्रधिकारसे बाहर हैं कि 
बाह्य पदार्थ मेरे नही, मेरे साथ रहते नही, जैसा मैं 'चाहू वैसा ये परिणमे ऐसा नहीं। तब इन 
पदार्थोमे भ्रपना ज्ञान फसायें तो नियमसे बलेश होता है | अपने जीवनकी प्रारम्भिक घटनाओं 
से लेकर अब तक जो-जो कुछ बीता उस सबका ख्याल वरके सोच लो कि हमने किस-विस 
“ पदार्थमे दिल बसाया और उसका फल क्‍या मिला ? किस-किस जीवमे दिल फसाया और 
फल क्या मिला ? श्राकुलता । जिनका वियोग हो गया ऐसे अपने घरके लोगोकी बात देखो 
उनमे दिल बसाया तो फायदा क्‍या मिला ? श्रन्तमे गुजरे, वियोग हो गया। तब भी 
प्राकुलता की दिल फसाकर और श्रब भी सोचकर ख्याल कर श्राकुलता किया करते है । चाहे 
कोई चेतन पदार्थ हो, चाहे श्रवेतन हो, बाह्य पदा्थमि दिल फसानेसे याने रागद्वेष करनेसे 
नियमसे क्लेश होता है, इसमे रच भी सवेहकी बात नहीं । आप भगवानको क्यों पूजते ? 
भगवानका भजन क्यो करते कि यह बात भगवानके हुई है, उनका ज्ञान बाहरी पदार्थमे 
नही फसता इसलिए वे श्रनन्त आ्रानन्दमे है। बस उनसे हम सबक सीखने आते है कि हे 
प्रभो ! श्राप जैसी स्थिति हमारी भी बने कि हमारा ज्ञान किसो बाह्म पदार्थमे न फसे । किसी 
में रागद्नेष मोह न जगे और मैं अपने आपके ग्रानन्दस्वरूपमे ही रत रहू । इस भक्तको यह 
विश्वास है कि जो भगवानने किया था और जिस उपायसे ये भगवान बने हैं प्रौर जिस 
स्थितिमे भगवान रह रहे है वें सब काम हमारे यशके है। हम वह उपाय बना सकते हैं । 
भगवान जैसे शुद्ध पवित्र और अश्रनन्त आनन्दमे झा सकते है, क्योकि भगवान भी जीव, हम 
भी जीव । जैसे गेहूके दाने कितने ही है, दानेकी श्रपेक्षा वे एक जातिके हैं, ऐसे ही जीव हम 
सब जितने भी हैं पविन्न हो, भ्रपवित्र हो, ससारी है, वे सब मूलमे एक प्रकारके चैतन्यस्वभाव 
वाले है और सब जीवोमे एक समान स्वरूप है । तो जो उपाय प्रश्चने किया वही उपाय हम 
बनावें तो क्यो नहीं प्रभ्ठ जैसो श्रवस्थाकों पा सकते है ? 
जीवपरिचय करके अपने महत्त्वके श्रद्भूनका सदेश--यह मनुष्य जीवन बहुत दुलभ 
जीवन है । ससारमे कितनी तरहके जीव है, उत सब योनियोको पार करके हम मनुष्यभवमे 
श्राये, पहले तो निगोद जीव (साधारण जीव) थे, ससारमे सवंत्र इस लोकाकाशमे ठसाठस 


झध्याय २ रे 


भरे रहे, जिनके सिर्फ एक स्पर्शन इन्द्रिय है। शरीर भी जिनका इतना सूक्ष्म है कि वे एक 
दूसरेसे टकरा भी नहीं सकते है । जिनका ज्ञान न कुछ की तरह है, एक शवासमें १५ बार 
जन्म-मरण करते है | वह श्वास भी वया, एक बार नाडीके उचकनेमे जितना समय लगे उतने 
समयका । एक मिन्टमे करीब ७२ बार नाडी वलतो है । जिसके हिंसाबसे एक सेकेण्डमे २३ 
बार जन्म मरण होता है, ऐसे निगोदमे हम ग्रनादिकालसे चले श्राये । वह निगोदभव बीता, 
श्राज प्रत्येक मनुष्य भ्शान्त है, सुखी नहीं है, दु:ख ही दुःख बना रहता है। प्रत्येक मनुष्य 
किसी न किसी प्रकारकी परवस्तुविषयक वाडञ्छा करके अपने चित्तमें दुख अनुभव करता 
है । मगर यह तो सोचो कि भश्राजको हमारी स्थिति कितनी श्रच्छी है ? मन मिला है, पछ्चे- 
जद्रियां मिली है, श्रावककुल मिला है, जैनदर्शन मिला है। सब कुछ मिल जाय, मनुष्य भी 
हो जायें और एक जैनदर्शनसे वचित रहे तो वह मनुष्य अघेरेमे है । जैनदर्शन वस्तुस्वरूपका 
सही परिचय कराता है। वंया है दुनियामे ? ये पदार्थ किस तरह है, मैं कैसा हू, मुझे क्‍या 
करना चाहिए, मेरी क्या-क्या थ्थितियाँ बने, कौनसी स्थिति उत्तम है ? सब कुछ परिचय 
इस जैनदर्शनसे मिलता है । । 
तो कितना हम श्रापका सौभाग्य है, कितनी अ्रच्छी स्थितिमें है हम आप, फिर भी 
यह मनुष्य कुछ त कुछ बिना प्रयोजन मनमे कल्पनायें उठाकर दुःखी हो रहा है । ऐसे दुखी 
ससारी जीवोपर निगाह डालें तो वहाँ घैयँ मिलेगा कि यहाँ दु खके लायक कुछ बात नही 
है । बडी श्रच्छी स्थितिमे हैं भौर यहाँसे हम अपना उत्थान कर सकते है । तो दीजिए 
निगाह । साधारएण। निगोद जीव अझनस्तानन्‍्त है । जो पर्याय हम आपको श्रनन्त काल तक 
मिली, कुछ सुयोग हुआ, उस साधारण शरीरसे निकले तो पृथ्वी, जल, अ्रग्ति, वायु और 
प्रत्येकवनतस्पसि हुए । वहाँ भी बहुत दु ख । वहाँसे निकले तो दो इन्द्रिय हुए | वहाँ भी क्या 
सुख ? जो चाहे पैरोंसे कुचल देता भ्रथवा मछलियाँ पकडनेके लिए मार डालता । तीन इन्द्रिय 
चार इन्द्रियकी पर्यायमे भी दुष्ख ही दु.ख पाते रहे । पञ्चेन्द्रियमे भी नारकी, तिरयञच, देवके 
भवमे भी श्राज नही है, श्राज श्रेष्ठ मनुष्यभवमे हैँ । यह मनृष्यभव सर्वश्रेष्ठ भव है, क्योकि 
मनुष्यभवसे मुक्ति प्राप्त हो सकती, मनुष्यभवमे ही सयमकी झ्ाराधना हो सकती । देवता तक 
भी इस मनुष्यभवके लिए तरसते है। तो इस दुर्लभ मानव-जीवनकों पाकर आ्राज कुछ दुख 
का अनुभव न करें | जो कुछ भी स्थितियाँ गुजरती हैं उन्हे कर्मविपाक जानें और हँस खेल- 
कर टालें । यह भी एक उदयकी बीज है, ऐसा जाने और धर्ममार्गका अपना उपाय बनावें। 
इ्तस्तिके श्र्थ चिन्तन और प्रवर्ततकी दिशा--हम श्राप जीव हैं, कभी मिटेंगे दही 
यह मनुष्यभव छूटे बाद भी रहेगे | तो हम वहाँ क्‍या रहे, कैसे रहे ? इसका भी तो कक 
विचार करना चाहिए । यहाँ तो लोग इस छोटेसे १०-२०-५० वर्षके जीवनभरकी न 
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बनाते, पर इसके श्रागेके सारे भविष्यकालके लिए कुछ भी विचार नहीं बनते । श्ररे अपने 
भविष्यके लिए भी तो कुछ विवेक करना चाहिए कि हमारा (अआरात्माक।) कर्तंव्य क्यो है ? 
वह कौनसा उपाय बनावें जिससे हम ससारके कष्टोसे सदाके लिए छूट जायें । तो उस ही 
उपायके बारेमे कहा जा रहा है कि हम है ज्ञानवान । हम कही न कही ज्ञान वसाये रहते 
है । साथमे लगा है रागद्वेप मोह | सो जिनमें हम जुटे है उससे श्रगर राग हुआ्ना तो हम उसे 
प्रपनाते है, हेष हुआ तो घृणा करते है और मोह तो ज्ञान ही है | सो रागद्रेप मोहवश हम 
प्रपना ज्ञान हृष्ट भ्रनिष्ट विषयोमे जुटाये फिरते है । बलेशका कारण यह है कि थोडी देरकों 
सोच लो कि हम है भ्रकेले सवसे निराले, न हमारा घर, न परिवार, न शरीर, कुछ भी वह्य 
वस्तु मेरी नही । मैं बेवल एक अकेला ज्ञानानन्दस्वरूप श्रात्मा हु श्रौर इसका स्वभाव जानने 
श्रीर अ्नाकुल रहनेका है । इसके स्वरूपसे, इसकी सत्तासे कष्ट नहीं होता, ऐसा श्रपने ग्रापको 
सोचें कि मैं ज्ञानमात्र हू, ज्ञानघन हु, सहज प्रानन्दमय हू । यदि दृष्टिमे, उपयोगमे ऐसा स्व- 
रूप आये तो यही श्रनुभव करने लगेंगे कि यह आत्मा कैसा आनन्दस्वरूप है श्रौर इसका यह 
ही एक कार्य है । बाहरी पदार्थमे उपयोग फसानेसे वया गरुजारा होगा क्‍या पूरा पड़ेगा ? 
यहां तो चूंकि श्राप स्वतन्न श्रकेले अपनेमे नहीं रह सकते शर कर्मादिय सताते है, भूख प्यास 
लगती है, भौर भौर भी वेदनाएँ चलती है इस वजहसे गृहस्थी अगीकार की है, तो आप ग्रह- 
स्थावस्थामे रह रहे है इसलिए कि हमपर अधरमम हावी न हो जाय, हम पापोमे ग्रनगेल न 
फस जायें, इसके लिए ग्रृहस्थधर्म है। हमसे कही श्रनगल हिंसा प्रवृत्ति न हो जाय इसलिए 
एक ग्रहस्थधर्ममे रहते हैं, अणुक्रत जैसा पालन करते हैं| हम कही असत्यमे ज्यादा आसक्त 
न हो जायें इस भावसे श्राप सत्याणुब्रत जैसा अपना धर्म समझकर ग्रहस्थीम रहते है । कही 
किसी परवस्तुके चोरी करनेका भाव न हो, 'चोरीमे न फस जायें, इसलिए ग्रृहस्थधरमंमे रहते 
हैं और व्यापार करते हैं धर्मानुकूल और उससे श्रपना गुजारा करते है । यह ही तो ग्रहस्थ- 
घर्मका चास्ता है कि कही श्रधर्ममे प्रवृत्त न हो जायें, कही परस्त्रीप्रसगमे न फस जायें, इस- 
लिए, एक स्त्रीसे धर्मानुकूल विवाह करके उसमे ही सत्तुष्ट रहनेकी श्राइत बनाते हैं, यह है 
गृहस्थधर्मकी बांत | तो इस तरह श्रनेक पाप छूट गए । परिग्रहका परिमाश इस काररा करते 


कि कही तृष्णाका भाव न रहे । 

परिग्रहपरिसाणके लाभ--प्रत्येक ग्रहस्थको श्रपने परिग्रहका परिमाण कर लेना 
चाहिए । यह ग्रहस्थके सुखी रहनेंका मार्ग है । मानो ५ लाखका परिमाण कर लिया, श्रव 
इससे अधिक अगर आय होती है तो उसको श्रपनी श्राय न समर्भों । जो परिमारा किया है 
उसके पन्दर ही श्राय समझें और उसमे गुजारा बनायें। श्रचानक श्राय काफी हो जाय तो 
उसको धर्मकार्यमे लगा दें, यह ही परिग्रह परिमाणका अथ है। अब एक लौकिक दृष्टिसे देखें 


भ्रध्याय २ का 
कि परिग्रह परिमाणमे क्या-क्या लाभ है ” एक तो अपने झ्रात्माको सम्तोष हो गया, परिग्रह 
एक परपदार्थ है । बहुत परिग्रह जोड देनेसे प्रात्माको कोई लाभ नही है, बल्कि जितना ग्रधिक 
श्रारम्भ होता जायगा, परिग्रह जुड़ता जायगा उतना ही उपयोग इन पौदूगलिक के फसेगा 
और उससे जीवन व्यर्थ जायगा । परिमाण कर लिया, अत्र परिमाणसे बाहर अगर कुछ आय 
हो जाय, करता नहीं है यह आय परिग्रह परिमाणमे ज्यादा, मगर व्यापार है, अचानक हो 
ही जाता है। कही भाव बढ गया, कुछ हो गया, अचानक हो ही जाता है तो परिमाणसे 
श्रधिक हो जाय तो उसे अपने पास न रखे, धर्मकायमि खर्च कर दे। आखिर लोग इसीलिए 
तो धनी बनते है कि लोकमे हमारा कुछ सम्मान रहें । तो जो मनुष्य परिमाण करके रहता 
है और अधिक आय होती है और घर्मकार्यमे लगाता है तो उसका इतना नाम और इतना 
सम्मान होता है कि जितना धन जोडने वालेका नहीं हो सवता । तो लौकिक दृष्टिसि भी बुराई 
न हुई और अपने आ्रात्महितकी दृश्टिसि धीरता, गम्भीरता, शान्ति सतोष भी रहा, और जो 
अ्पता धर्माराधनाका काय है उसमे अपना समय लगता है । 
उपासफोका कर्तव्य श्र फर्तव्यके प्रसंगमें तत्वपरिचयका उद्यम--ग्रहस्थ जनोका 
करने थोग्य कार्य क्‍या है ? ५» श्रणुबत जैसी प्रवृत्ति रखना । नियम नहीं है, ब्त प्रतिमा नही 
है, मगर उसे श्रश्यास रूप ५ शअगखुब्रत जैसी प्रवृत्ति रखकर हम यह कोशिश करते रहे कि 
हम अपना ज्ञान ऐसी जगह लगायें कि जहाँ शात्ति सतोष रहता है । तो बाह्य पदार्थॉम हम 
ज्ञान लगायें उससे सतोष नहीं मिलता । तो कहाँ लगायें ज्ञानकों कि संतोष मिले ? जो वाह्य 
घ॒दार्थ न हो वहाँ लगायें । याने जो स्वय आत्मा हैं वहाँ लगायें । मैं सदा रहुगा, उसके निक्रट 
ही रहूगा याने वह ही रहूगा । जो सदा रहेगा मेरे साथ ओर जिसपर हमारा अधिकार है कि 
: हुम जैसा बनायें सो बन सकते है | हम शाच्त रखे तो शान्‍्त हो सकते है, हम अपनेको दुखी 
बनायें तो दु.खी हो जाते है । जहाँ हमारा अधिकार है, जो आत्मसवंस्व है, जो हमसे कभी 
बिछुडता नही, ऐसे आत्मपदार्थमे ज्ञान लगायें तो निराकुलता मिलेगी । बाह्य पदा्थोमे ज्ञान 
जुटायें तो निराकुलता नही मिलती । एक ही निर्णय है । बडा वही है जो बडा कार्य कर 
ले । इस कार्यके श्रागे बाहरी पदार्थ के समस्त कार्य तुच्छ कार्य है, क्योकि उनसे ग्ात्माका कुछ 
पूरा नही पडता । इसीको कहते हैं मोक्षमार्ग । याने बाहरी पदार्थोक्के लगावसे छुटकारा मिले 
तो मोक्ष मिलेगा । इसी मोक्षमार्गेका इस मोक्षशास्त्रमे वर्णान किया है । 
सम्यग्दर्शन, सम्यग्जञान, सम्यकूचारित्र यह मोक्षका मार्ग है। सम्यग्दर्शनका श्रर्थ है 
श्रात्माका जो सहज चैतन्यस्वरूप है, श्रपनी सत्ताके कारण जो अपने आझ्रापका स्वभाव है उस 
ख्पमे अपनी श्रद्धा करना । मैं यह हु--यह है सम्यरदर्शन । इस निश्चय सम्यग्दर्शनके पामेके 
लिए कुछ कोशिश तो करनी पडेगी । वह कोशिश है ७ तत्त्वोकी जानकारी । जीव, अ्रज्जीव 
श्राखव, बध, सम्वर, निर्जरा श्रौर मोक्ष, श्रौर जन ७ तत्वोकी यथार्थ जानकारों और इनका 
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यथा श्रद्धान होना यह उपाय हैं, इससे फिर हम उसकी जो मूल जड है, आ्रात्माका जो सहज 
स्वरूप है उसपर हम पहुचेंगे शर उसे जिसने जाना, इस निज तत्त्वका प्राश्रय लिया कि 
सम्यक्त्व हो गधा । बस सम्यन्दर्शन हुआ कि बह मुक्तिमागंका श्रधिकारी हो गया | और यह 
चीज चाहिए ही, सो ७ तत्त्वोका वर्णान इस मोक्षशास्त्रमे किया है दूसरे अध्यायसे लेकर । 
पहले भ्रध्यायमे तो जीवतत्वकी जानकारीके क्या उपाय है, इसका वर्सान किया था । श्रव 
दूसरे भ्रध्यायमे जीवतत्त्वका वर्णन किया जा रहा है । जीव क्‍या है, जीचका तत्त्व क्‍या है ” 
इसका प्रसंग यो है कि पहले श्रध्यायमे कहा था कि ७ तत्त्वोका श्रद्धान करना सम्यग्दर्शन 
है, उसमे प्रथम है जीवतत्त्व । तो जीवतत्त्वकी बात कहनी चाहिए। उसीके वर्णतमे यह 
पहला सूत्र है-- 
प्रोपशमिकक्षायिकी भावी मिश्रश्च जीवस्य स्वतत्त्वमौदयिकपारिणामिकौ थ॥१॥ 
जीवके पांच स्वतत्त्व - जीवके स्वतत्त्व ५ है--श्रौपशमिकभाव, क्षायिकभाव, क्षायो- 
पशमिक भाव, श्रीदयिक भाव और पारिणमिक भाव । क्‍या चीज बतायी जा रही है ? जीव 
के निज घटमे भअन्दरमे भीतरमे होने वाले परिणामको बताया जा रहा है, शरीरकी बात नहीं 
कही जा रही है, कर्मंकी बात नही कही जा रही है या घन वैभव आआदिक ये तो प्रकट 
भिन्न हैं, वे जीवके नही है, शरीर भी जीवका स्वतत्व नहीं । जीवमे जो भाव उठते है, परि- 
णाम उत्पन्न होते हैं वे जीवके स्ववत्त्व है । श्रत्र उन स्ववत्त्वोमे कुछ परिणाम, कुछ भाव तो 
शुद्ध है और कुछ अशुद्ध हैँ। जितयर कर्भविपाकका श्रसर है, या कहो कि कमंविपाकका 
निर्मित्त पाकर जो जीवमे भाव होते है वे तो भ्रशुद्ध है श्र जो कर्मके हटनेके कारण जीवके 
भाव होते वे शुद्ध हैं और जिनका कर्मके हटने और न हटनेका कोई सम्बन्ध नहीं, ऐसा भाव 
सवेविद्युद्ध कहलाता है । इन ५ भावोमे तीन तरहके भाव श्राये--सर्वेविशुद्ध भाव, शुद्ध भाव 
श्रौर भ्रशुद्ध भाव । जिसको सक्ञेपमे यो समभिये सवंविशुद्ध भाव तो हुआ श्रात्माका विशुद्ध 
चैतन्यस्वरूप जीवत्व भाव याने जीवका जो स्वरूप है वह सर्वविशुद्ध भाव है । वह सब जीवोमे 
एक समान है और जो कर्मके उदयसे हुआ सो औदयिक, कर्मके दबनेसे हुआ सो श्रौपशमिक, 
क्रमंके ध्वससे हुआ सो क्षाय्रिक शौर कुछ कम दबे रहे, कुछ कर्म उदयमे श्रा रहे ऐसी अ्रवस्था 
से होना सो क्षायोपशमिक भाव है | तो हम जीव है, हमे अपने श्रापके भ्रन्दरका पता जहूर 
रहना चाहिए | अगर नही है हमे अपने श्रापके भ्रन्दरका पता तो अ्रधकार है झ्रौर श्रज्ञान 
है । उसमे यह जीव कभी सुखी नही रह सकता, इप्तको सत्तोष नहीं मिल सकता । 
जीवके स्व्रतत्वोका दृष्टान्तपुर्वंक सक्षिप्त विवरण--इस सूत्रमे जीवके जो ५ भेद कहे 
है उनके हृष्टान्तमे यो समम्रिये कि जैसे एक शीशोमे तेल भरा है श्राखिरी छानका जिसमे 
बहुत कीट श्रायी, फोक भी झा जाय जिससे कि तेल गदा बच जाय तो इसमे जो गदापन है 
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वह तो हुई एक झ्रौदयिक भाव जैसी स्थिति, किस कर्मके उदयसे आत्मामे कषाय जगती है, 
इस तरहका समझ्िये कि उस शीशीमे जो फोकका उदय है, फोक बस रहा है या बाहरका 
कोई कूडा बस गया है वह तो हुई गदगी (मैल) ओर वह कूडा दब जाय, जब कुछ दबनेको 
होता है, जब कुछ दबा है, कुछ नही दबा है ऐसी स्थिति क्षायोपशमिककी है । दब गया कीट, 
ऊपर तेल बिल्कुल साफ हो गया, यह हुई उपशम जैसी स्थिति और उस तेलको दूमरी शीघी 
में निकाल लिया जाय तो वह है क्षायिक जैसी स्थिति । ये चार स्थितियाँ नैमित्तिक स्थितियाँ 
है । इसी तरह आत्मामे जब कर्म उदयमे श्रा रहे है क्रोध, मान, माया, लोभ कपायोका तो 
यह है औदयिक स्थिति और जिस महाभाग पुरुषके कर्म उपशम जाते हैं, शान्ति हो जाते है 
वह है ग्रौपपश्ममिक स्थिति । जैसे उपशमसम्यक्‍त्व होता है या बडे मुनिराजका श्रेणीका चारित्र 
का उपशम हुआ, उपशम श्रेणीमे रहता है । और कुछ कर्म दबे है, कुछ उदयमे आ रहे, यह 
है क्षायोपशमिक स्थिति । जिसके कारण हम ञ्रापको यह जानकारी बन रही है | हम श्राप 
की जानकारियाँ शुद्ध नही है और जानना हो हो रहा है तो इसमे ज्ञानावरणके जो स्वंघाती 
स्पर्धंक है उनका है उदयाभाव व उपशम तब हमको यह जानकारी बन रही ग्रौर देशघाती 
स्पर्धक है उत्तका है उदय, जिससे कि जानने पर कट्रोल है कि श्रधिक न जान सकें, याने हम 
श्रापका जो जानना बन रहा है इसमे दो बातें हैं--एक तो जानने की छुट्टी दी गई श्रौर एक 
जाननेको दबाया गया ऐसा बीचका ज्ञान, यह क्षायोपशमिक ज्ञान है और जब कर्म दूर हो 
जाते है तो ज्ञान पूरा प्रकट, आतनन्दादिक पूरे प्रकट । तो ये सब क्षायिक चोजें हैं और जो 
जीवका निजी स्वरूप है, जो न कर्मके उदयसे है, न उपशम गअ्ादिकसे है ऐसा जो स्वरूप है 
वह है पारिणासिक भाव, निरपेक्ष परिणाम । जैसे चैतन्यस्वरूप, भव्यत्वभाव, अभव्यत्वभाव । 

तो इस तरह ये जीवके ५३ भाव है । इन्त भावोकी जो जानकारी करे, अपनेमे ड्नं 
परिणामोको देखे उसे एक तो यह श्रद्धान ही दृढ हो जाता कि इस भावके सिवाय मै गौर 
कुछ नही कर सकता दुनियामे । बाहरी षदार्थोका जो होता है वह मेरे उपादानसे होता है। 
मैं उसकी परिणति नहीं करता और फिर अपने आपका पता हो तो जिन भावोसे हटना है हट 
जायगा, जिन भावोमे लगना है लग जायगा । एक ऐसा प्रकाश मिलता है कि हम गब्रपना 
मोक्षमार्ग निभा लेगे । इस तरह इस सूत्रमे ५ भावोका वर्णान चल रहा है । 

जीवके पश्च स्वत्तत्वोका पुन. स्परण--ओवका निज भाव क्या है, जीवका स्वतत्त्व 
भाव क्या है ? वह ५ रूपोमे बताया गया है । प्रथम रूप है औऔपशमिक भाव | जब कर्मकी 
शक्ति उदय या उदीरणाहपसे प्रकट नही हो सके याने कर्म उपशमको प्राप्त होते है उस समय 
जावके प्रीपशमिक भाव होता है । जैसे कि पानीमे कीचड दब जाय, कीचडका विकार पानोमे 
न फैल पाये, ऐसी स्थितिको उपशम कहा करते है | उपशममे आत्माके विशुद्ध परिणाम होते 
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है । क्षाथिक भाव किसे कहते है ? क्षय मायने श्रत्यन्त हट जाना | आात्मासे कर्मका: हट 
जाना । तो कर्मके हट जानेसे जो श्रात्मामे विशुद्ध परिणाम हुए वे क्षायिक भाव कहलाते हैं, 
श्रौर मिश्र भाव क्या है ? क्षायोपशमिक, क्षय और उपशम दोनो मिश्र जहाँ है ऐसी स्थितिमे 
जैसे कुछ मलिनताकी शक्ति क्षीण हो गई कुछ चल रही है ऐसी स्थितिको मिश्रभाव कह्ठते है । 
जैसे कोदोके दानोको बहुत-बहुत घोनेपर मानो ५० बोर घोनेसे उसमें एक मदशक्ति 
उत्पन्न होती तो कुछ घोया उस समय कुछ मदशक्ति है, कुछ नही है ऐसा क्षायोपशमिक 
भाव होता है । औदर्पिक भाव किसे कहते ? द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावके नि्मित्ततश जो कर्म- 
फलमे आते है उसका नाम उदय है । उस उदयसे जो भाव बनता है सो श्रीदयिक भाव है । 
कर्म कैसे फल देता है ? तो जीवमे जो पहले कपाय की उस समय जो कर्मंबध हो गया उस 
कर्ममे प्रकृति भी पडी हुई होती है कि यह कम इस भ्रकारका फल देगा, यह कर्म जीवके साथ 
इतने दिनो तक रहेंगा, यह कर्म इतनी डिग्रीमे फल देगा श्रौर उसके प्रदेश होते ही हैं । तो 
पहले बांघे हुए कर्म जब अपने अनुभागमे ग्राते हैं, उनका श्रनुभाग खिलता है उस समय उस 
कर्ममे बडा एक विचित्र रूप बनता है, भ्रौर चूंकि उसका प्रतिफलन हश्ना आत्मामे सो श्रात्मा 
पर एक अधकार छाता है, फोटोसी ञ्राती है, प्रतिविम्ब बनता है, उस समय उस प्रतिफलन 
को यह जीव मानता है कि यह मेरा काम है । बस यह ही फल देना कहलाता है । पारिणा- 
मिक भाव कहते है श्रात्माका निज स्वरूप वही जिसका प्रयोजन है सो पारिणामिक भाव है। 
सुत्रसे 'झ्रौपशमिकक्षायिकौ” इन दोनो नामोक्को प्रथम कहनेका कारश--यहाँ देखना 
भर भावोका कैसा क्रम रखा है श्रौपशमिक याने कमेंके दब जानेसे आत्मामे निर्मेलता होना । 
क्षायिक याने कर्मके नष्ट हो जानेसे ग्रात्मामे विज्युद्धि श्राना, मिश्र याने कुछ कर्म दब गए, कुछ 
कम खिर रहे, कुछ उदयमे है ऐसी स्थितिमे मलिन भ्रौर कम मलिन परिणाम होना । झौद- 
घिक--कर्मके उदयका निमित्त पाकर जीवमे कपाय, विकार, रागद्वेप अ्धघेरा जगे । पारिणा- 
मिक याने कर्मके उदय, उपशम, क्षय, क्षयोपशमकी अपेक्षा बिता केवल सहज अपने झाप 
भाव हो सो पारिशामिक । यहाँ यह बात देखना है कि सस्तारी जीवोमे कौनसा भाव अ्रधि* 
कतर सब जीवोमे पाया जाता । पारिणामिक भाव है शोर श्रेदयिक भाव है जो कि भ्रन्तमे 
समाम देकर लिखे है । ओपशमिक भाव और क्षायिक भाव ये तो भव्य जीवके होते है । 
जिसके सम्यक्त्व हुआ उसके होता । तो सबसे श्रधिक भाव मिला ससारी जीवोमे भ्ौदयिक 
प्रौर पारिणामिक । तो यहाँ एक भ्राशका हो सकती है कि सूत्रमे पहले श्रौदयिक और पारि- 
णामिक कहते, क्योकि ये बहुत जीवोमे होते हैं, औपशमिक श्रौर क्षायिक तो कम जीवोमे होते 
है । तो इसका जो क्रम रखा है--श्रौपशधिक क्षाथिक, मिश्र, औदयिक, पारिणामिक, ऐसा 
ते कहकर सर्वप्रथम ओोदयिक और पारिणामिक कहता चाहिए था, क्योकि ये सब जीवोमै 
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होते है । 

तो इसका उत्तर यह है कि यह ग्रन्थ मोक्षशास्त्र है, मोक्षमार्ग है, मुक्तिका उपाय 
बताने वाला है श्रौर श्रोपशमिक क्षायिक ये मुक्तिके मार्गमे है, इसलिए मुक्तिके प्रसंगवश सर्व- 
प्रथम औपशमिक क्षायिक कहा गया है। जीवोको एक विश्वास बने, एक प्रेरणा मिले, साहस 
जगे मोक्षकी बात सुनकर, इसलिए प्रथम औपशमिक औ्ौर क्षायिक भावका नाम लिया है । 
उससे एक धमंविशेषकी प्रसिद्धि होती है। ये श्रौपशमिक भाव, क्षायिक भाव स्वयं धर्म है, 
इसलिए प्रथम सूत्रमे इन दो भावोकों कहा है | सूत्रकर्ता कितने सिद्धान्तके जानने वाले और 
दर्शनशास्त्रके विद्वान होते थे, व्याकरणके विषयोक्रे भ्रकाण्ड विद्वान होते थे यह बात सूत्रोकी 
सूक्ष्म चचसे स्पष्ट होती है । अच्छा तो औपशमिक श्रौर क्षायिक--ये दो भाव अभ्रच्छे है 
जीवके । 

प्रोषशमिक श्रौर क्षाथिक इन दोनोमें प्रथम ही श्रीपशमिक नाम रखनेका फारश--- 
श्रव इसमे भी एक प्रश्न हो सकता है कि इन दोनोमे विशेष उत्तम कौन है, औपशमिक या 
क्षायिक ? क्षायिक उत्तम है तो सबसे पहले क्षायिक क्यो न लिखा ? तो उत्तर उसका यह 
है कि यह बात जतानेके लिए श्रौपशमिक पहले कहा है कि जीवका जब उद्धार होनेको होता 
है तो सर्वप्रथम उपणम सम्यग्दशंन होता है । तो चूँकि उपशम सम्यग्दर्शनसे मोक्षमार्गका 
प्रारम्भ होता है, इसलिए प्रथम श्रौपशमिक नाम दिया है । जो जीव एक श्रन्तः्कोडाकोडी 
सागर कम स्थिति रख रहा है, जिसका श्रद्धंपुदूगलपरिवर्तंत काल शेष रह गया है उस जीवके 
उपशमसम्यक्त्व हो सकता है। तो सर्वप्रथम उपशमसम्यक्त्व होता है, उसके बाद फिर 
प्रगति होती है । यह बतानेके लिए पहले श्रीपश्ममिक भावका नाम लिया । दूसरी बात भ्रब 
अल्पपनेसे नम्बर भी आया---औपशमिक और क्षायिक भाव । इन दोनोमे से सबसे कम जीव 
किसमे होते हैं ? श्रोपशमिक वाले जीव कम है या क्षायिक वाले ? वैसे तो यह सोचा जा 
सकता है कि क्षायिक विशेष तिल है तो सस्रारमे क्षायिक भाव वाले जीव कम होगे औप- 
शमिक भाव वालोसे, लेकिन कारगा यह है कि उपशमका काल तो श्रतमुहत॑ है श्र क्षाथिक 
का काल ३३ सागर तक है ससार-अवस्थामे तो ३३ सागर काल तक क्षायिक भाव बाले 
जीव जुडते जा रहे है तो उनकी सख्या भ्रधिक हो गई । और श्रौपशमिक भाव थोडी देरको 
हा, श्रन्‍्तमु ह॒तेको हुआ, बादमे उपशम नहीं रहता | तो इस कारणसे इन जीवोकी सख्या 
विशेष नही है तो चूकि अल्प है सख्या, काल अल्प है इस वजहसे श्र उस कालमे इकद् 
होने वाले जीव भी कम हैं तो श्नल्पताके नातैसे भी श्रोपशमिकका नाम पहले लिया । श्रौपश- 
सिकसे विशेष निरखना है क्षायिक भावमे, अतः औपशमिकके बाद क्षायिक भावका नाम लिया 
श्रौर क्षायिक भाव वाले जीव ओपशमिक भाव वाले जीवोसे विशेष ज्यादा है । इस तरहझे 
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यह सगत बनाया कि ५ नामोमे पहले तो श्रौपशमिकका नाग लिया, इसके बाद क्षायिकको 
नाम लिया। 

पांच भसावोके नामोसे क्षायोपश्सिक श्रादि भावोको श्रौपशमिक व क्षायिकावके बाद 
रखनेका फारण- अ्रव तीसरे नम्बरपर क्षायोपशमिक क्यो कहा ? तो श्रव जीवोके परिमाण 
का नम्बर आया। क्षायोपशमिक भाव वाले जीव झ्रौपशमिक और क्षायिक भावसे ज्यादा 
है भ्रसख्यातगुरों है, इस कारण मिश्रका तीसरा नम्बर दिया है । इसके बाद श्रौदयिक भाव 
कहा है क्योकि श्रौदयिक भाव वाले जीव इनसे प्रनन्तगुरों है प्लौर उसके पश्चात्‌ पारिणामिक 
भाव दिया । अब सूत्र यह वना--श्रीपशमिक क्षायिक मिश्रश्नोदयिक और पारिणामिक ये जीव 
फ्रे स्वतत््व हैं । यहाँ एक बात और ध्यानमे देनी है कि आधाय्य महाराज क्रितने रहस्यके 
वेत्ता थे कि उनकी सूत्र-रचनामे कई तथ्य प्रकट होते है । यदि इस क़रमसे कहे गए को इस 
त्तरह रखा जाय कि एक रेडक्रास (+-) चिन्ह बनाया जाय भर उसमे श्लौपशमिक औ्रौर 
क्षायिक ये एक ऊर््ध ऊद्धं वाली लाइनमे ऊपर नीचे रख दिया जाय श्र वे श्रौदयिक और 
प्रारिणामिक तिरछी रेखाझ्रोके श्रोर छोरमे रख दिया जाय श्रौर मिश्रको बीचमे रखा तो 
उसमे यह सीधी बात समममे झ्रायगी कि इस रेखा वाले भाव तो सम्यग्दृष्टिके होते, ज्ञानीके 
होते, मोक्षमार्गकि, होते । श्रौपशमिक, क्षायोपशमिक और क्षायिक भ्रौर सामने रेखा वाले भाव 
ग्रौदयिक, क्षायोपशमिक और पारिणामिक ये सव जीवोमे होते । एक यह विशेषता इस सूत्र 
रचनासे प्रकट होती है । 

पाच भावोके स्वमोके साथ एकवचनमे स्वतत्त्व शब्द कहनेका प्रयोजन--श्रव यहाँ 
एक जिज्ञासा और हो सकती है कि इस सूत्रमे जब ५ भाव बहे है तो ५ तो बहुत हो गए 
ता ? तो स्वतत्व एकबचनमे न कहकर इसे बहुवचनमे कहना था। ये ५ जीवके स्वतत्त्व 
हैं, ऐसा न कहकर कया कहा ? थये ५ जीवके स्वतत्त्व है--यो एकवचनमें कहा | तो एक 
बचनमे क्यो कहा ? बहुवचन बोलना चाहिए, क्योकि भाव ५ हैं. भ्रोर वे स्वतत्त्व हैं। 
स्वतत्वानि ऐसा बहुबचन बोलना चाहिये था । इसका समाधान यह है कि यहाँ भावरूप वचन 
है श्र ऐसा प्रापको कई सूत्रोमे मिलेगा । प्रथम सूत्रमे दिखाया-- सम्यग्दशनज्ञानचारित्रारिी 
मोक्षवार्ग , इसमे सम्यग्दर्शनज्ञानचारिताणि बहुवचन है और मोक्षमार्ग एकवचन है | तो 
प्रथे क्या होगा ? सम्यर्दर्शन, सम्यग्शान सम्यकचारित्र मोक्षका मार्ग है। यह श्रर्थ न लेना 
कि सम्यग्दर्शन, सम्यरज्ञान, सम्यक्चारित्र मोक्षके मार्ग है, बह॒बचन न आायगा, क्योकि मोक्ष- 
मांगे भावरूप है, एक है और साथ ही अलग-श्रलग मोक्षमार्ग नही है कि एक सम्यस्दर्शन 
सोक्षमार्ग होगा, सम्यग्जञान भी हो, सम्यक्चारित्र भो हो, इन तीनोको एकता मोक्षमार्ग है 
इसी तरह कहा है- जीवाजोवास्तरवबधसवरनिजरा मोक्षा, तत्त्व । ये तो ७,हैं। यह तत्त्व 
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एकवचन है मायने जिस तत्वका श्रद्धान वरनेसे सम्यक्त्व होता है उस तत्त्वकी जानकारी 
७ रूपोमे है | तत्त्व एक है तथा इन सातोमे अच्तरमे रहने वाला तत्त्व एक ज्ञायक भाव है । 
यहाँ भाववाची शब्द होनेसे एकवचनमें तत्व शब्द दिया है, ऐसे ही स्वतत्त्वम भी भाव- 
बाची होनेसे एकवचनमे ग्राया, क्योकि भाव एक है । जीवका भाव है। फिर इसी पर प्रश्न 
हो सकता है कि ५ भावोके प्रभाव तो जुदे-जुदे है । औपशमिक भावसे कुछ विशुद्धि हुई । 
क्षायिक भावसे श्रधिक विशुद्धि हुई । क्षायोपशमिक भावसे मिलमा विशुद्धि हुई और औदयिक 
भावसे मलिनता । पारिणामिक भाव सत्त्वरूपमे हो है तो जब इनका फल न्यारा न्यारा है तो 
एकता कहाँ रही ? फिर स्वतत्त्व एकवचन क्यो कहां ? तो उत्तर इसका यह है कि यद्यपि 
इन जीवोके फल न्यारे-न्यारे तो है लेकिन है, ये श्रात्माके भाव | आत्मभाव है, एक परि- 
णाम है, इस कारणसे यहाँ बहुबचनमे नहीं लिया है भ्रौर ऐसा बोलते ही हैं--गायें धन है, 
जिसके पास अधिक गायें हो तो कहते है ना व्यवहारभे कि इसके पास गायधघन है। तो 
गाय ही धन है ऐसा व्यवहारमे बोलते है तो वहाँ गाय बहुवचन बोला श्रीर धन एकवचन 
बोला गया । भावोको एकतामे इस प्रकार प्रयोग होता। सर्वप्रथम तो यह जीवका 
स्वतत्त्व है । ह 
विकाररूप श्रौदयिक भावकों जीवका स्वतत्त्व कहनेका श्र --यहां एक जिज्ञासा यह 

हो सकती है कि जो श्रौदयिक भाव है वह जीवका स्वतत्त्व कैसे ? जीवके स्वरूपसे क्‍या 
मलिनता होती है ? श्रौदयिक भावमे तो कषाय ग्रहण किया, विकार ग्रहण किया । यह तो 

मलिनता है, इस जीवका तत्त्व कसी हो सकता ? उत्तर--यह तत्त्व सहज भाव है, ऐसा न 

जानना एक जीवका परिचय करा रहा है दूसरे श्रध्यायमे । तो जीवकी ग्रौदयिक ब स्वाभा- 

विक आदि सभी तरहकी बातें कही जायेंगी । तब तो जीवके विषयमे परिचय मिल्रेगा कि 

जीव कैसा है ? तो श्रौदधिक भाव यद्यपि मलिन भाव है शौर करके उदयका निमित्त पाकर 

हुआ है, मगर परिणति जीवकी ही है, वह पुदूगलको परिणति नही है । पुदूगल उदयसे प्राय, 

कर्म उदयमे श्राया, उसकी भाँकी झात्मामे पडी। अब यह जीव उसे अ्रपना मान लेता है। 

श्रौर ज्ञानमे विकल्प करने लगा । तो यह जो विकल्प उठा है यह पुद्गलकी परिणति वही 

है । जैसे दर्पणके भ्रागे पिछी रख दिया तो पिछीमे जितने ३-४ रग है, ऐसा ही रगीन चित्रण 

दपंणमे आरा गया । तो दर्पणमे जो प्रतिबिम्ब श्राया पिछीका तो वह प्रतिबिम्ब दर्पशाके स्व- 

भावसे तो ऋगया नही यह बात तो ठीक है, वह तो निमित्तमूत्र पिछीका सन्निधान पाकर 

आया । सो भले ही निमित्त सन्निधानमे हो, पर दर्पणमे जो फोटो है, प्रतिबिम्ब है च 
की परिणति है, पिछोकी परिणाति नही है; हुशा पिछीका निमित्त पाकर । 

जैसे सूययप्रकाशके उजेलेमे हाथ श्राड़ें कर दिया तो नीचे छाया श्रा गई । तो यह 
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छाया हाथका सन्निधान पाकर आ्रायी, इतनी बात तो ठीक है, मगर वह छाया हाथकी परि- 
णति नही, इस जमीनकी परिणति है जहाँ कि छाया हो रही । ऐसे ही कर्म उदयमे गाते है 
और उनका सन्तिधान पाकर जीवमे सुख दु ख रागढ्वेप ये बातें उत्पन्न होती है । हुई नैमित्तिक 
लेकिन ये परिणतियाँ जीवकी हैं, यह वतानेके लिए श्रौदयिक भावको स्वतत्त्व कहा, श्रन्यथा 
श्रनेक दाशनिक ऐसे है जो जीवसे विकार ही नहीं मानते । एक ब्रह्म है, श्रविकारी है, उसमे 
विकारका नाम नही । विकार तो प्रकृतिका धर्म है। तो ऐसे जीवों विकाररहित मानने 
वाले अनेक लोग है, पर ऐसा माननेसे काग न चलेगा | अ्रगर जीव विकाररहित है तो मोक्ष 
के लिए उद्यम क्‍यों करना ? जब मुभमे विकार नही, ऐब नही, बलेश नही तो फिर मुक्तिके 
लिए उद्यम क्यों किया जा रहा ? जिसके फोडा-फूमी नहीं वह मलहम-पट्टी करता है क्या ? 
अगर कोई मलहम-पट्ी करें भी बिना फोडेक़े तो लोग उसे उन्‍्मत्त कहेंगे। तो ऐसे ही जब 
जीवमे विकार ही नही तो फिर धर्मंध्यान क्यो, ज्ञानाजन क्यों ? तो मुक्तिका प्रयास क्‍यों 
किया जाता है ? इससे मानो कि जीवमे विकार है और वह जीवका स्वतत्त्व है दूसरे पदार्थ 
का नहीं । तो यहाँ श्रौदयिकको स्वतत्त्वके मानें याने परपदार्थका निमित्त पाकर हुआ है 
विकार, लेकिन विकार परिणमन किसका है ? जीवका है, इसलिए जीवका स्वतत्त्व कहा 
गया । यहाँ तत्त्वके मायने शुद्ध भावमे नही, किन्तु जो जीवका गण हो, भाव हो, स्वभाव हो, 
विकार हो, कुछ भी हो, जो जीवका परिणाम है उसको स्वतत््व कहा । 
जीवके स्वतत्वोकी सही पहिचानका प्रमाव--सूत्रमे श्रीपश्ममिक आदि ५ नाम रखे 
गए श्रौर स्वतत््व एकवचनमे रखा गया है | जिससे यह सिद्ध होता कि सबके साथ स्वतत्त्व 
लगाग्नो । श्रीपशमिक स्वतत्त्व है, क्षायिक स्वतत्त्व है, मिश्र जीवका स्वतत्त्व है, श्रीदायिक 
जीवका स्वतत्त्व है, पारिणामिक जीवका स्वतत्त्व है, याने जीवका घन क्या, वैभव कया, समृद्धि 
क्या ? कहाँ रहता है, कैसे रहता है ? इन सब बातोका उत्तर इस भावमे श्रा जाता है, जो 
झ्पने भावोमे रहता है । जीवका सर्वस्व भाव हो हैं। जीवका जो कुछ प्रयोजन बनता भला 
बुरा वह अपने भावसे बनता । इस तरह यह जीव भाव भावका स्वामी है, अन्य पदार्थका 
स्वामी नही, अ्रधिकारी नही | इस जोवपर सबसे बडी विपत्ति है मोह छानेकी । यह मोही 
जीव अनुभव नहीं करता ऐसा कि इस मनुष्यजीवनका एक-एक क्षण बडे महत्त्वका है । उसे 
तो मोहमे ही चतुराई और श्रपना बडप्पन विदित होता है। लेकिन यह मोह, यह तो जीवके 
लिए कलक है, आ्रानदका बाधक है, विकासक्रा बाधक है | तो सबसे बडी विपत्ति है इस जीव 
पर अज्ञानकी । किसीके पास काफी धन हो, परिवार हो, लौकिक सुख-सामग्री हो, किन्तु खुद 
का ज्ञान नहीं कि मैं खुद कया हू, तो वह तो एक दयापात्र है, क्योकि वह शान्ति कभी पा ही 
नहीं सकता । सम्यक्त्व हुए बिना शान्तिका वास्तविक श्रधिकारी कोई नही हो सकल। । चीजे 
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है, मौज मान रहा, बमग्धियोमे चले, मोटरमे चले, पहरेदार रहे, श्राज्ञाकारी नौकर रहे, ये 
सब कुछ होनेपर भी उस जीवको चैन नहीं है । कहाँ उपयोग लगाये तो उसे शान्ति मिले ? 
बाह्य पदार्थमि उसे श्रद्धा है, बाह्य सयोगसे ही अपना महत्त्व मानता है तो वह अपनेमे ठह- 
रेगा कैसे ? यो कहो कि झअज्ञानी घतसम्पन्त भी हो तो भी वह गरीब है, भश्ौर गआ्ात्मस्व- 
भावका परिचय कर लेने वाला ज्ञानी चाहे खोम्चा फेरकर जीवन निर्वाह करता हो ग्रथवा 
भिक्षा मांगकर जीवन निर्वाह करता हो, फिर भी वह गम्भोर है, क्योकि आ्रात्माका घन कुछ 
भी बाहर नहीं है जिससे कि लेखा लगे कि यह इतना धनसम्पन्न है । बाहरी पदार्थासि धनि- 
कता नही कही जा सकती । तब फिर सम्पन्न कैसे है यह जीव ? जिसने अपने स्वरूपका 
बरिचय पाया, जगतके बाह्य पदार्थोका परिचय पाया, जिसके सहज ही बाह्य पदार्थेकि प्रति 
उपेक्षका भाव जगा, ऐसा पुरुष ही सतोषका श्रधिकारी होता है | भ्रब सूत्रमे इतनी बात 
सिद्ध हुई कि जीवके निजी भाव ये ५ है । 

भ्रब यहाँ एक प्रश्न और होता सूत्रचना देखकर कि जब ५ भाव है जीवके तो 

लगातार ५ नाम ले लेना चाहिए था । इसे कहते है दन्द्र समास | यो कहते कि श्रौपशमिक, 

क्षायिक, मिश्र, औदयिक और पारिणामिक--ये जीवके भाव है, पर सूत्रमे ऐसा नहीं कहा । 

क्या कहा सूत्रमे कि श्रोपशमिक, क्षायिक--ये दो भेद है श्रीर मिश्र भी । श्रौर औदयिक श्रौर 
पारिणामिक ये जीवके स्वतत्त्व हैं । यहाँ हम (प्रवक्ता) सूनका सही हिन्दी अनुवाद कर रहे । 
सुननेमे बडा श्रटपटासा लगता होगा । श्रीोपपमिक और क्षायिक- ये दो भाव है श्रौर मिश्र भी 
और आदणिक, पारिणामिक भी जीवके स्वतत्व है । यहाँ ऐसा लगता होगा कि क्या झ्राच्यय॑ 
महाराज भूल-भूलकर भूल रहे ? पहले तो उन्होने बताया कि जीवके दो भाव है--- 
(१) प्रौपशमिक झौर (२) क्षायिक श्रौर फिर कहा क्रि श्र मिश्र भी, फिर कहा कि और 
ग्रौदयिक भ्ौर पारिणशामिक ये जीवके स्वतत्त्व है। तो ऐसा रुक-रुककर क्यो कहा ? क्‍या 
कहते हुएमें भूल गए श्रौर उसे सोचकर फिर कहा ? तो ऐसी बात नहीं है। वहाँ ऐसी 
विभक्ति दी, ऐसा पद बनाया, ऐसा बीचमे तत्त्व दिया कि जिससे बोलनेमे तीन टुकड़े हो गए 

और इस तरह हो गए कि मानो श्राचाय॑ महाराजको भी पूरी खबर न थी। पहले दो भेद 

कहा, फिर ध्यानमे श्राया होगा सो मिश्र कहा श्रौर फिर ध्यानमे आया होगा सो औदबिक 

झौर पारिणामिक कहा । मगर यह श्राशका ठीक नही । 

श्राचार्य महाराज आगे बया कहेंगे, वह सब उनके हृदयमे वर्तमानमे भी रहता है । 

ऐसे तौन तरहके टुकडा देकर बतानेका प्रयोजन यह है । श्रगर एक साथ ५ कह देते तो मिश्र 

का कुछ अथ व लगता । व जाने क्या प्र लगता ? मिश्र मायने मिलवाँ । श्रव काहेसे मिला 

है वह मिश्र ? पुद्ूगलसे मिला हुआ है या इत ५ भाषोमे अटठपट किसीसे मिला हुआ है, इसका 
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निर्ंय नहीं होता । श्रौर जब अलग दिया ग्रीपशमिक, क्षाथिक भाव और मिश्र तो अलग देने 
से यह अर्थ निकला कि जो हमने पहले बोला उसका मिश्र है। अगर एक घारामे कह देते 
४ भाव तो मिश्रका यह अर्थ खिलता नही | न जाने काहेका मिश्र बनता है ? इस कारणमे 
ये दो टुकडे रखने पडें--भौपशमिकक्षायिकौ श्रौर मिश्र: । जब ये दो/टुकडे श्रलग रखना आराव- 
श्यक हुआ तो बाकी फिर तीसरी बारमे कहने पड़े कि श्रौदयिकपारिशामिकौ औदयिक और 
पारिणामिक । यहाँ चर्चा यह चल रही है कि जीवका निजी धन क्‍या हैं ? जीव कहाँ बसता 
है ? जीव क्‍या करता रहता है, क्या भोगता रहता है ? जीवकी दुनिया कितनी है, इसकी 
यह चर्चा है । जीवके ये ५ भाव है। भले ही उदयसे हुआ मलिन भाव है, फिर भी परिणाम 
जीवका है, थे ५ जीवके परिणाम है, इस तरह इस सूत्रमे कहा यया है । श्र सूत्र रचना 
पर हो देखते जाइये कि सूक्षकारने कितना व्याकरणके नियमोके अनुकूल सूत्र बनाया । 

सिश्रके बजाय सीधा क्षायोपशसिक शब्द न कहने श्रौर सिश्र शब्दको सध्य 
में कहने का कारण--अ्रव एक श्राशका हो सकती कि जिसमे दिमाग परेशान हो कि मिश्र 
न जाने किसका ? तो उससे तो श्रच्छा यह था कि मिश्र नाम ने देकर क्षायोपशमिक नाम ही 
दे देते--ओपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक, औदयिक, परारिणामिक | मिश्र शब्द क्यो 
दिया ? तो इसका उत्तर यह है कि व्याकरणके नियम ऐसे होते है कि शब्द कमसे कम रखना 
चाहिए । मिश्रमे तो दो ही शब्द श्राये श्रौर क्षायोपशमिकमे त्तीन शब्द और बढ़कर ५ हो 
जाते है और वैयाकरणा लोग सूत्ररचना करते समय कहो एक श्रक्षर कम हो जानेकी रचना 
बन जाय तो उनकी बहुत प्रसन्नता होती है । 

जैसे गृहस्थको पुत्नोत्पत्तिसे खुशी होती है, ऐसे ही सूत्रकार सक्षिप्त शब्द-रचना बन 
जानेसे खुशी मानता है | तो यहाँ गोरव हो जात), सूध बढ जाता, सख्या ज्यादा हो जाती 
शब्दकी, इस कारण मिश्र शब्द दिया है । जिसका भ्रर्थ तो क्षयोपश्मम है, मगर यह तो बुद्धि- 
मानोके लिए ग्रत्थरचना होती है प्रौर उसका भाव बुद्धिमान बताते है, पीछे सर्वंसाधारणमे 
बात फैल जाती है, मगर शुरूवात बुद्धिमानोसे होती है । वे अपने आप जान जायें कि आऔप- 
प्षमिक, क्षायिक भाव अलगसे कह कर उसके बाद मिश्र कहनेसे उन्ही दोनोका मिश्र श्रा 
गया। तो सत्रमे ५ भाव बने- श्रौपशमिक, क्षायिक, मिश्र, औदयिक श्र पारिणामिक । इन 
पाँचोके बीचमे मिश्र क्यो दिया ? तो बीचोबीच मिश्र देनेका अर्थ है कि यह मिश्र शब्द पूर्व 
ग्र्थात्‌ दोनोमे अपेक्षित है । याने” मिश्र भाव भव्योके भी होता, भ्रभव्योंके भी होता, मीक्ष- 
गामियोके भी होता और ससारमे रुलने वालोके भी होता । मिश्र तो अनेक भ्रकारके है। जो 
मम्यत्रत्वसहिन है वह मोक्षमार्गी है शौर जो सम्यक्त्वरहित है वह ससारी जीव है है त्तो मिश्र 
शुब्दकी बीचमे कहनेस यह ध्वनित होता कि मिश्नभव ऐसा व्यापक है कि १३ वे गुसस्थान 
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तक तो ज्ञानियोंके रहता है और अ्रभव्य हो, मिथ्यादहष्टि हो, सभीके मिश्रभाव चलता है । 
“जीवस्थ” शब्दके कहनेकी श्रावश्यकता एवं पश्च भावोक्रे विषथमें श्रपना ईक्षण--- 
ये ५ तत्व किसके है ” जीवके । कोई पुदूगलके न समभ लें, इसलिए 'जीवस्य” स्वय एक 
शब्द डालना पडा, क्योकि उसके बिना कुछ अ्र्थे नही बनता । श्रगर 'जीवस्य शब्द इस सूत्र 
मे न रखते तो अर्थ होता श्रौपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक, श्रौदयिक और पारिणामिक -- 
ये स्वतत्त्व है, अपने तत्त्व है । अब किसके अपने तत्त्व है ? कोई पुदूगलका कह देंगे, और 
ऐसा दार्शनिकोने किया भी है । तो ये ५ भाव जीवके है ग्रन्यके नही, ऐसा प्रसिद्ध करनेके 
लिए सूत्रमे 'जीवस्य” शब्द कहा । इस तरह हम आ्लाप इस वक्‍त भी क्‍या लिए हुए है ? क्‍या 
झ्पने पास वैभव है, वह सब परिचय इन ५ भावोके परिचयमें मिलेगा | हम श्राप सबके इस 
समय क्षायिक भाव तो है नही, क्योकि क्षायिक भावमे बहुत ण्हले होने वाला भाव क्षायिक 
सम्यक्त्व है । तो जिस जीवके क्षायिक सम्यक्त्व हुआ वह कलिकालमे, पत्रमकालभे जन्म 
काहेको लेगा ? तो हम प्रापके क्षायिक भाव इस समय बिल्कुल नही है, किन्तु होते तो है 
किसीके । यह तो सब जीवोकी बात कही जा रही है कि जीवके ये ५ प्रकारके भाव है । इस 
वर्णानसे एक बात यह बनती है कि मैं बहुत सीधा सहज स्वरूप लिए हुए हु । हममे यह 
श्राफत कहाँसे भा गई ? जब मेरे स्वरूपमें विडस्बना नहीं, विपत्ति नहीं, मलिनता नही तो 
यह मलिनता आरा कैसे गई ? 
समाधान--निमित्तनैमित्तिक योग श्रौर उपादानकी शक्ति, इसकी समभसे इस शका 
का हल हो जाता है । जीवकी ऐसी कला है कि वह ऐसे कमंविपाकका सन्निधान पाकर अपने 
मे ऐसा विकल्प बना लेता है। हम श्राप विकल्पसे बरबाद हो रहे है। कम धन है इससे 
जीवका कोई चुक्सान नहीं । सुविधायें कम है, इससे जीवका कोई नुक्सान नही । लोकमे 
निदक ज्यादा है इससे जीवका कोई चुक्सान नही । दुनियामे प्रशसा नही मिल पा रहो, इससे 
जीवका कोई चुक्सान नही, ये सब बाह्य तत्त्व है । मैं तो श्रपने सहज भावरूप हु, पारिणामिक 
भावरूप हु, स्वभावकी ही चर्चा जहाँ हैं, निरखन जहा है वह है स्वाभाविक चीज ।+ तो ऐसा 
न रहकर यह जो विकट जाल बन रहा है मुझमे, बस यह ही मुझको बरबाद करने वाला है । 
शोर दूसरा कोई जोव मेर। बिगाड़ नहीं कर सकता । तो जब अपनेमे चोर घुसा है, श्रपने 
भ्रन्तरज्धमे जब शत्रु भिडा है तो उसके।मुकाबलेमें तो हम केवल एक ज्ञानभावनासे कर सकते 
हैं। तो अपनेमे ज्ञानभावना भायें कि मैं सहज ज्ञातस्वरूप हू। मेरेमे किसी परका सम्बंध 


नही । मैं अपने श्राप सहज श्रानन्दस्वरूप हू, यह बोध होता है जीवके तत्वोकी छटनी करने 
से । ऐसे ये ५ जीवके रवतत्त्व है । 


द्रव्याथिक दृष्टि शौर पर्यायाथिक दृष्टिसि समके गये स्वतत्त्वोके त्याग अत्यागक्का परि- 
घय--प्रकरणत यद्‌ चल रहा है कि जीवके स्वतत््व वया हैं ? आ्रपशमिक, क्षायिकं, क्षायोप- 
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शमिक, झ्ौदयिक झौर पारिणामिक, ऐसे ५ तत्त्व सुनकर एक शकाकार यह कह॒सकता है 
कि यह बताग्नो कि श्रौपशमिक ग्रादिक भाव इस आरात्मासे छूटते है या कभी नही छूटते ? 
याने इन भावोका परित्याग होता है या नही ? दो बातें रखी जीवके साथ । झऔषशमिक 
ध्रादिक भाव सदा रहते हैं या छूट जाते है ? श्रगर छूट जायें तो जीवका स्वभाव छूट गया, 
स्वतत्व छूट गया | तो जीव कुछ न रहेगा, और कहो कि नही चूटता, श्रौपशमिक श्रादिक 
जीवके स्वतत्त्व हैं और सदा रहते है तो सदा जीवबे साथ रहेगे तो मोक्ष नही हो सकता । 
श्रीपशमिक, क्षायोपशमिक श्रादिक बने रहे तो फिर वे भगवान क्या मुक्त है ? वे तो ससारी 
हैं । तो ये ५ तत्त्व है, छूटते है तो जीव नही रहता । नही छूटते हैं तो मोक्ष नही बनता । 
तब फिर यह स्वतत्त्व क्या कला है, कैसे होते है ? तो उत्तर इसका यह है कि इस विषयमे 
श्रनेकान्तकी विधि जाननी पड़ेगी । द्रव्याथिककी दृष्टिसे पारिणामिक भाव श्रनादि श्रनन्त भाव 
है, वह नही छूटता | शुद्ध पारिशामिक जीवत्व भाव, चैतन्यस्वरूप स्वभावका परित्याग 
नहीं होता । और पर्यायाथिकनयसे बताये गए प्रौपशमिक श्रौदयिक श्रादिक भावोका त्याग 
हो जाता है, तो उत्तर यह मिलेगा कि क्थडब्चित्‌ स्वभावका स्वत्त्त्वका) त्याग होता है कथ- 
ब्चित्‌ नही होता । द्रव्यहृष्टिसे पारिणामिक रवतत्त्व है, श्रौपश्गमिक श्रादिक स्वततत्त्व है । 
उनका त्याग नही होता । पर्यायाथिक दृश्सि भ्रौपशमिक श्रादिक भाव है शौर वे पर्याय रूप 
है, प्रोपशमिक हैं, उनका त्याग हो गया तो कही यह न समभना कि स्वमावका त्याग हो 
गया तो जीव न रहा । यह स्वभाव नही, यह स्वतत्त्व है । स्वभाव तो एक जीवत्व चैतन्यभाव 
है, उसका त्याग नही होता । " 

जैसे कोई पूछे कि बताझो श्रग्निका स्वभाव है गर्मी । भ्रग्निका स्वभाव छूट जाय तो 
अग्तिका अभाव हो गया और स्वभाव न छूटे ऐसा कभी देखा नही जाता, श्रग्नि बुक जाती 
तो वहाँ एक यह ही समभना कि श्रग्नि कोई द्रव्य नही है, द्रव्यहृष्टिसि तो पुदृगल स्कघ है, 
वह कोई पर्यायमे आया है | गर्मी मिट जाय तो कही स्कवका विनाश नहीं होता । तो ऐसे 
झौपशमिक शभ्रादिक भाव मिट गए, क्षायिक भाव रह गया, पारिणामिक तो रहेगा हो, जीवका 
प्रभाव नहीं होता श्र मोक्षकी बात इस स्वतत्त्वके त्यागसे मोक्ष होता श्रीर स्वतत्त्वका त्याग 
त्त होनेसे मोक्ष होता, ऐसी कोई प्रतिज्ञा नही को, कोई सिद्धांत नही बनाया । सिद्धात तो यह 
है कि जीव श्रतादि अनन्त सहज चैतन्यस्वरूपकी दृष्टि करे, श्रालम्बन ले तो चूकि ज्ञानमे 
सहज ज्ञानस्वरूप ही समा गया वहाँ निविकल्प समाधि बनती है श्रौर वह मोक्षका मार्ग 


बनता है । 
शुद्ध पारिसासिक साठकी दृष्टिकी श्रेयस्करताका प्रकाश--जो जीवके ५ तत्त्व कहे 


गए हैँ वे आत्माके भाव है, इस कारणा स्वतत्त्व है। उनमे यह छाट करनी होगी कि श्रनावि 
अनन्त सहज स्वत्तत्व क्या है श्रौर श्रौदयिक स्वतत्त्व क्या है ? जो औदयिक स्वतत्त्व है उसका 
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विनाश होनेपर ही पग्रात्माका विनाश नही होता। जो सहज स्वभावत्तत््व है उसका कभी त्याग 
होता हो नही | ससार प्रवस्थामे भी है भ्रौर मुक्त श्रवस्थामे भी है चैतन्यभाव । जैसे एक 
लौकिक उदाहरण ले लो--चक्षुका स्वभाव कया है ? रूपकी उपलब्धि कर लेना, याने चक्षुके 
व्यापारसे रूपका ज्ञान होता है काला पीला गगैरा। तो चक्षु रूपकी उपलब्विका स्वभाव 
रखता है श्रौर किसी समय ये घक्षु रूपको न देखें श्रौर ध्यान दूसरी झोर हो अथवा कर लें 
तो अगर घचक्षुरूपको नही जान रहा, नही देख रहा याने चक्षुका उपयोग रूपकी उपलब्पधिके 
लिए नही किया जा रहा तो कया चक्ष्‌ नष्ट हो गयी ? नष्ट तो नही हुई श्रथवा श्र हृशच्त 
लो । जैसे चक्षु क्या है ? एक नामकमंकी रचना, और उसका काम कया है ,उपयोग क्या है 
कि उसके साधनसे रूपका ज्ञान कर लेना। तो अब जहाँ क्षयोपशमका अभाव हो जाता, 
क्षायिक केवलज्ञान उत्पन्न हो जाता है तो क्षायिक केवलज्ञान होनेपर क्या, रूपका ज्ञान रहता 
है ? क्षायोपशमिक भाव नही रहता तो क्या नेत्र भी मिट गया ? भगवानके केवल नेत्र रहते 
है । चक्षु है, द्रव्येन्द्रिय है तो स्वभावका त्याग नही किया क्‍या ? यह प्रश्त न रखें, किन्तु सहज 
स्वभाव है, उसका त्याग नही होता । स्वभाव शब्दमे यह श्र पडा है--स्वका भाव मायने 
होना । श्रव स्वका होना औपशमिक भी है और सहज भी होता है । तो जो सहज स्वभाव 
है उसका तो त्याग नहीं होता । जो झ्रीपशमिक आत्मामे परिणमन है उसका त्याग होता है । 
है ये सब जीवके ही भाव, ये पुदूगलमे नहीं होते है। ऑऔपशमिक सम्यकत्व, श्रौपशमिक 
वारित्, क्षायिक ज्ञान जो भी इन ५३ भावोीमे कहा ये श्रजीवके नही है, जीवके ही हैं । इसी 
कारण सूत्रमे जीवस्य शब्द डाला | ये ५ स्वतत्त्व जीवके है । अब सन्नेपमे तो बता दिया, 
जीवका धन, जीवका वैभव, जीवका सर्वस्व, जीवमे होने वाली वात ये ५ हैं। भ्रवः उन ५ 
को और विशेष सममभनेझे लिए इनके भेद भी कहने चाहिएँ, ऐसा एक प्रसंग पाकर 'सूच्कार 
सूत्रमे भावोके भेद कहते है । 
द्वितवाष्टादर्शकविशनिन्रिभेदा, यथाक्रमम ॥२॥ 

पश्व जीवतत्त्वोके भेदोका निर्देश--पभ्र्थ इसका यह है कि जैसा क्रम भावोका बनाया 
गया है--प्रौपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशरिक, ओऔदयिक और पारिणामिक, उसके अनुसार 
इनके भेद समझता । ओपशमिकके भेद, क्षायिकके ६ भेद, क्षायोपशमिकके १८ भेद, औद- 
शिकके २१ भेद घोर पारिणामिवके ३ भेद । व्याकरणके श्रनुभार बया श्रथ॑ होता है ? उड़! 
जो शब्द दिया है द्विववाष्टादर्शकव्रिशतित्रिभेदा' । यहां भेदके साथ बहुन्नीहि समाम है, थे # सेट 
जिनके । पहले द्वन्द्र समास है, फिर वहुद्ीहि समास है । इन पराच भावोके कृरमसे २-४ 
६८+र१+ ई न->३ भेद होते है। उनसे विभत्ति: बदककर कहा तो ग्रौपत्मिक आिक 


भजपे क्रमस ये भेद हैं । झोर सदी भेद शब्दवों सबके साथ लगा सकते | प्रपशमिक्क्त दो 
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भेद, क्षायिकके ६ भेद, क्षायोपशमिकके १५८ भेद, श्रौदयिकके २१ भेद और पारिणामिकके ३ 
भेद । ये भाव हैं व्या ? कर्मके दबमेसे आत्मामे जो निर्मलता जग्ती है वह श्रौपशमिक । ऐसे 
प्रौपशमिक् भाव दो भ्रकारके होते हैं जिनका आगे वर्णन द्वोना है । करके हट जानेसे जो 
श्रात्मामें नि्मंलता जगती है वह कहलाता है क्षायिक भाव । उसके € भेद कहेंगे । कुछ कमे 
हट रहे, कुछ कर्म दव गए, कुछ उदयमे आ रहे, ऐसी स्थितिमे आ्रात्मामें जो एक मिश्र दशा 
होती है, कुछ मलिनता, कुछ विकास उसे कहते है क्षायोपशमिक परिणाम । उसके १८ भेद 
हैं । जहाँ कर्मका उदय है याने कर्ममे एक श्रावरण उत्पन्‍्त हो रहा । जैसे उपाधिससर्गमे 
विकार उत्पन्न होने लगते हैं, उसमें एक तामससी बात झा रही है तो उसका निमित्त पाकर 
जीवमे भी उस प्रकारका परिणाम हो रहा, यह कहलाता प्रौदयिक भाव, इसके २१ भेद हैं । 
श्रौर जोवमें जीवके साथ सहज हो जो चल रहा याने कर्मकी कोई श्रपेक्षा नही उसे कहते हैं 
पारिशामिक भाद ये ३ भेद वाले हैं। यो भावोंके ये भेद बताये जा रहे हैं तो सर्वप्रषम भ्रोप- 
शमिक भावके दो भेद कौन हैं, यह बता रहे हैं । 
सम्यक्त्यचारित्रे ॥३॥ 

शोपशपिक सावको प्रथम उपादेयताफे प्रयोजनसे प्रपले श्रापका अपनेमें कुछ निरी- 
क्षए--ओपशमिक सम्यक्त्व और झपशमिक चारित्र--ये दो भेद श्रौोपशमिक भावके हैं। 
सम्यक्त्वके मायने सहीपन, समीचीनता याने दोप न्‌ रहे तो अपने श्राप वस्तु सही बन जाती 
है । आत्मामे सबसे वा दोष है मिश्या भ्रभिषप्राय । यह झराशय बसना कि यह शरोर मेरा है, 
वेसव मेरा है, परिवार मेरा है,' और ये किसके होगे ? इस प्रकारका परपदां्थोके प्रति अ्रह- 
परवेका भाव, ममका भाव जो दस रहा है वह सबसे वडा दोष है, सबसे महान पाप है | जो 
झीर पाप कहे गए हैं उद पापोका भी सिरताज है यह झश्ञानभाव, क्योकि यहूं तो मूलमे द्वी 
पलट खा गया । कुछ इसको होश ही नहीं ! एक अज्ञानसे ऐसा मतवाला हुआ, ऐसा बेहोश 
हो रहा है कि उसे सही भान कुछ नही होता । यहाँके पदार्थोमि कोई जान ले कि यह पुस्तक 
है, घड़ी है, लालटेन है तो ऐसा सही जाननेसे कही सही बात न समझता । यह तो लोौकिक 
बांत हैं, पर आत्मा और श्रतात्मा, मैं क्‍या हू झ्लौर जो मैं नहीं हू वह क्‍या है, इन दो बातो 
बंग यथायें ज्ञान हो तो उसे कहते हैं होश । अ्रपन्ती ही सुध न हो वो उसे होश कैसे कहा 
जाय॑गा ? मैं क्‍या हूं, इसको ही खबर नहीं तो उसे होश नहीं कह (सकते । भले हो लोग 
प्रयोग तो करते हैं--मैं आता हु, मैं खाता हू, मैं जादा हू, मैं बोलता हू, मैंने किया, मैं कर 
दुगा, यो मैं का प्रयोष तो लोग किया करते हैं, पर वह मैं वास्तदसे क्‍या हू, इसका भाव 
नहूं' हैं। वह शरीरको ही मेँ माव रहा । जो यह शरीर है, वस इसीको लक्ष्यमे लेकर कहते - 
हैँ कि मैं कर दूँगा, मैं करता हू, मैंने किया । पर यह शरीर मैं होता दो क्या मैं मिट जाने 
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बाला हूं ? क्‍या मैं ऐसा हूं जो मिटेगा ? कोई भी पदार्थ मिट जाने वाला नही है। शरीर 
भी नही मिठ्ता, पर शरीरकी शक्ल मिट जाती है । शरीर जल गया, राख हो गयी तो कुछ 
तो रहा । राख बनकर छोटे-छोटे स्कंघोमे बंट गई, पर सत्त्व तो रहा। जो पदार्थ है उसका 
कभी नाश नही होता, जो नही है उसका कभी सदख्भाव नही होता । तो मैं हू, मेरा कभी 
अभाव नहीं है, मैं कभी मिर्टीगा नही । तो जो में नही मिटता वह मैं क्या हू, इसको स्पष्ट 
खबर नही । जिसको स्पष्ट खबर होती है उसकी दृष्टिमे सर्वे जगतसे निराला केवल ज्ञानज्योति- 
मात्र अ्रतस्तत्व उसके उपयोगमे स्पष्ट रहता है । मैं यह हु--संसारके जीव किस बातसे दुःखी 
है ? अ्रपने स्वरूपका परिचय नही है, इस कारण उपयोग कहाँ टिके ? कहाँ लगे ? बाह्य 
यदार्थामि उपयोग लगता है तो पार नहीं पड़ सकता, क्योकि वह बाह्य पदार्थ है, मेरा उसपर 
अधिकार नही, श्ौर मैं उसके बारेमे सोचता हूं, तो यह विकल्प इस जीवको दुःखी कर रहा 
है सब जीवोको दु ख है तो भ्रपने स्वहूपका भाव नहीं, इसका दुःख है । सारे जीवनभर 
उद्यम करना है तो बस एक सम्यकृश्नद्धान, ज्ञान, श्राचरणका उद्यम करना है, वयोकि वैभव 
की तो यह बात हैं कि जो वैभव आज पाया है, इससे कई गुना वैभव श्रनेक भवोमे मिला, 
भिलता ही है । 

जो समागम भआाज पाया है वह समागम कोई मेरे भ्रधिकारकी चीज नही । 
इससे भी अच्छे-अच्छे समागम श्रनेक बार मिले, और समागम भी क्‍या, कोई किसी दिशासे 
आया, कोई किसी गतिसे अ्रमण करता हुश्रा श्राया, उसके साथ कर्म लगे, कर्मंसे वह प्रेरित 
है, तो एक जगह समोग हो गया, उसमे मेरा क्या लगता ? यह तो अपने-अपने भीतरी 
अनुभवसे नापें कि मेरेमे कितना मोह बसा है । यह समभमे झा पा रहा कि नही कि जगत 
का कोई भी जीव, कोई भी श्रण्णु मेरा कुछ नही । मेरा स्वरूप परिपूर्ण है, अपने प्रदेशमे मै 
परिसमाप्त हू । मुभमे ही मैं हू । मुकमे मेरा काम होता है । सुभमे मेरा अनुभव 'चलता है । 
जो कुछ भी बीतता है मेरा मेरे पर बीतता है । 

मेरा भ्रन्य किसीसे कोई सम्बन्ध नहीं। तो क्‍या कभी परिवारके लोगोको या धन 
चैभवको इस तरहसे भी देख पाते हैं कि जैसे दूसरे लोगोको देखते हैं ? पड़ोसी, विद्रेशी, पर- 
देशीको देखकर जैसे उसमे प्रात्मीयताका लगाव नहीं होता कि यह मेरा है--यह भाव नहो 
बतता, क्या इस तरहसे परिजनोकों हम देख सकते हैं ”? सदा न देखें, पर कभी निगाहमे तो 
ऐसा आना हो चाहिए कि जो सभ है, जो चेतन भ्रवेतनका समागम है वह सब मुभसे 
निराला है * उससे मेस कुछ मतलब नही, मैं प्रपना ही मात्र जिम्मेदार हू, मैं किसी दूसरेका 
जुम्मा ले ही चरो सकता | इस तरह सबसे निराला अपने श्रापको तक सका यह जीव या 
लो, यह बात अपने झापमे सोचनी है # तो जीरपर सबसे बड़ा पहाड़ है विपदाका तो श्रज्ञान 
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है ओर देखो इस श्रज्ञानका विनाण पैसेसे नहीं होता | दूसरे की दयासे नहीं होता । भले ही 
सत्सग है, उपदेश है, सदृवचन है, ये निमित्त होते है, मगर सोचना खुदको हो पडेगा । निर्णय 
खुदको ही करना पडेगा कि मेरा मात्र मै हु, मेरा श्रन्य कुछ नही, ऐसा दृष्टिमे श्राये तो 
समभो कि वह हमारा नया दिन हैं। जैसे नया साल लगता है तो पहले दिनको कहते हैं 
नवीन दिवस । ऐसे तो कालके नये दिवस अ्रनन्त व्यतीत हो गए, पर मेरा नया दिन तो वह 
है जिस क्षण मेरेको सबसे तिराले निज सहज ज्ञानस्वरूपका बोध हो । यह मैं हू, श्रन्य कुछ 
मैं नही, ऐसा बोध किए बिना पूरा न पड सकेगा, ससारमे रुलते रहेगे । तो ऐसा बोध हो 
उसे कहते है एक समीचीनता । 
भ्रीपशमिक भावके दो भावोमे प्रथम भाव झ्रौोपशसिक सम्यब्त्व--भ्रौपशमिक भावके 
दो भेद बताये जा रहे है । प्रथम नाम है श्रौपशमिक सम्यकत्व, दूसरा नाम है श्रीपशमिक 
चारित्र | देखिये जीवकी श्रौर कौन-कौनसी हालते हो रही उनसे कुछ बिगाड नही । जीव 
मान लो आज ५ फिटमे फैला है, मान लो हे फिटमे ही रहता या ६ फिटमे फैलता या श्रौर 
बडा फँलता तो इससे जीवको क्‍या हानि लाभ था ? कोई हानि लाभ नहीं । जीवको मानो 
जितना ज्ञान है उससे कम होता या उससे ज्यादा होता तो उससे जीवका कया लाभ है ? त्तो 
जीवकी जो और और दशायें हो रही हैं उससे लाभ हानि नही, किन्तु श्रद्धा और चारित्र 
श्रगर बिगडा हो तो नुक्सान है श्रौर सही हो तो लाभ हैं। आत्माका उत्थान श्रद्धा श्रौर ज्ञान 
पर आ्राधारित है | सही विश्वास हो और सही जगह उपयोग लगे इससे श्रात्माका उद्धार है । 
श्रगर ये दो बातें नही है तो श्रीर बाहरी बातें चाहे वितनी ही हो जायें तो वह शात्माके 
उद्धारकी बात नहीं। तो दो काम है--श्रद्धा सही होना और श्राचरण सही होना । श्रद्धा 
रही हो उसका नाम है सम्यग्दशन । जहां कर्मोके उपशमसे सम्यकत्व हो तो श्रौपशमिक 
सम्यक्त्व | 
जीवगुरशविराधक कर्मोंका संक्षिप्त परिचय--कर्म क्‍या चीज है ? जीवसे विरुद्ध 
जीवके प्रतिकून कोई ८क सूक्ष्म ऐसा भ्रण्यु पिण्ड है कि जो जीवके घातमे या घातव के सह- 
कारी होनेमे निमित्त बनता है | तो ससारमें सब जगह सब जीवोके साथ उम्मीदवार कार्माण 
बर्गणायें अन्त पडी हुई हैं । जैसे ही जीवके कघायभाव जगा कि वे पडी हुई कार्माणवर्गणायें 
कर्मरूप बन जाती हैं। वे कर्म ८ प्रकारके होते है याने जीवके ८ श्रनुजीवी, प्रतिजीवी गुणों 
का घात होनेसे ८ प्रकारके कर्म है। जीवका काम था कि सारे लोकको जान लेना । जब 
जीवमे ज्ञानस्वरूप है. और ज्ञानका स्वभाव जानना है $तो फिर यह ज्ञान क्यो थोडी जगहुको 
जा-ता ? उसे तो सारा लोक श्रौर अलोक ज्ञानमे आना चाहिए, तो ऐसो ज्ञानमे सामथ्य है, 
उस ज्ञानको जिसने दबाया, जिस कर्मका निमित्त पाकर ज्ञान[प्रवट नहीं हो पाता डसका नाम 
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है ज्ञानावरण । ऐसा ही भ्रात्मा समग्र वस्तुके सामान्य प्रतिभासकों कर देता है इसका नाम है 
दर्शन । तो दर्शन भी जो एक केन्द्रित बन गया, इतना विकसित नही है, कुछको ही हम 
मिरख पाते, लख पाते तो ऐसी जो दर्शवकी स्थिति कमजोर बनी है यश जिस कर्सके उदयका 
निमित्त पाकर बनी है, बस उसका नाम है दर्शनावरणा याने कर्म बनते है, जब ही हम खोटा 
भाव करते हैं तो नियमसे कर्मबधन होता है | यहाँ रोक सकने वाला कोई नही है । तो जो 
कर्म बेचा सो वे कम तुरन्त ८ रूप प्रकृति बन जाती है । कोई स्कंघ जीवके ज्ञानको न होने 
दे वह ज्ञानावरण, कोई स्कथ जीवके दर्शनको न होने दे वह है दर्शनावरण, कोई स्कंध जीवके 
स्वरूपका भान न होने दे, भ्रात्मस्वरूपमे न लगने दे वह है मोहनीयकर्म । जो प्रात्माके अनन्त 
बलको ध्क्ट न होने दे वह प्रन्तरायकर्म । इस श्रमृ्ते श्रात्ममे चूकि खुदका सब कुछ है, 
इसलिए यह स्वतःसिद्ध बात है कि बह समग्र सतृकों जानता और निराकुल रहता है, ऐसा! 


चीये प्रकट नही हो पा रहा । यह जिस कर्मके उदबका निमित्त पाकर होता उसका न्यम है 
झन्तराय 


' जीवगुरधातसहायक फर्सोका परिचय--चार कर्म तो जीवके गुणोका घात करनेमे 
निमित्त है, श्रोर इसके साथ कुछ कर्म श्रौर लगे है चार, जो जीवके घातके लायक बाह्य- 
सामग्री बना दें । जैसे शरीर बन गया तो कोई यह अ्रच्छी बात तो नही हुई, मुझ प्रात्माके 
लिये तो यह कलक है जो शरीर मिला हुआ है । मोहों जीव इस कलकमे ही खुश हो रहे 
निरख-विरखकर, मैं सुखी हू, दुःखी हू, निर्बल हू, बलवान हू, सम्पन्न हु, इसीको देखकर सुखद 
मानते हैं, यह तो इस शआ्रात्माके लिए कलक है | तो यह शरीर जिस कर्मके उदयका निमित्त 
पाकर बनवा है उनका नाम है नामकर्म । तो देखो यह शरीर दुःखका कारण बन रहा ना ? 
तो दुःखके इस कारणकी जो रचना करे, उसमें निर्मित्त हो उसे कहते है नामकर्म । इसी तरह 
कोई जीव उच्च गोत्रमे है, कोई वीच कुलमे है मनुष्योमे, वो उच्च कुल और नीच कुल होना 
यह जीवके लिए कलक है 4 उच्च कुल पाकर भी जीवको कया लाबथ और तीच कुल प्राकर 
आओ जवेबकों क्या लाभ-हानि १ पर है । उच्च कुलको पाकर जो एक चित्तमे घमड, मद, गर्व 
हो जात है वह जीवके घातमे निमित्त बन रहा। उससे इस जीवकी बरबादी ही हैई । नीच 


कुल मिला तो एक कायरता रहती हैं कि मैं नीच हु, छोटा हू, तो उससे भी नुक्सान हुआ + 
आओऔर कुल कोई न रहा, न ऊँच द्‌ नीच, केवल जीवका जो चेतन्यस्वसूप है बस उसका विकास 
अर रहे ६ ऊंच-चबीचका व्यवहार परमात्मामे नही, सिद्धभगवतमे नही, वहाँ सबका एक समान 
स्वरूप है वह श्रशकुलता नही । तो यह जो दुःखका साधन बन गया उच्चच कुल, नीच कुल 
यह भी करके उदयसे हुआ ना ? ऐसी प्रकृति जिस स्कघ कर्ममे हुई उसका ताम है भोश्रकर्म 
इन्द्रिय द्वारा कुछ युख दु खका झनुभव चलता है श्नौर उसके योग्य समागम मिलता है. यह 


भी जीवके लिए अली बात नही, पर ऐसा जिस कर्मके उदय होनेपर होता ह वह है वेदनोय 
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कर्म । जीव शरीरमे फस गया, शरीरमें बस गया, जब तक रहे तब तक । जब निकलता है 
तो किसी श्रन्य शरीरमें अपना निवास बना लेता है। तो ऐसा जो शरीरमे बध जाता है, 
फस जाता है, सी ज्ञानी जीव जानता है कि यह श्रच्छी बात नही, यह कलक है। जीवबा 
भला तब है कि जब यह किसी शरीरमे ही न बँघे, शरीरमे ही न फसे, शरीर ही न मिले, 
शरीरसे निराला रहे, पर ऐसी स्थिति जब नही होती भर शरीरमे बसना पडता है तो वह 
भली बात नही । इसका कारण है श्रायुकर्म । सो ये चार श्रघातिया कर्म हैं। इत्त ८५ कर्मोमे 
फिर और प्रभेद चलते हैं। जैसे ज्ञानावरण ५ श्रादिक | तो ऐसे ही नामकमंसे इतने भेद 
प्रभेद है कि जिनके उदयका निमित्त पाकर नाना शरीरोकी रचना होती है । 

कुछ लोग तो यह मानते हैं कि शरीर तो पृथ्वी, जल, श्रग्नि, वायुसे मिलकर बनता 
है, श्रौर शरीर ही क्‍या, जीव भी बन गया। कुछ लोग ऐसा मानते हैं कि जीवको कोई 
ईएवर पैदा करता है, ईश्वर ही जहाँ चाहे भटकाता है, ले जाता हैं श्रादिक श्रनेक कल्पनायें 
होती हैं । यह शरीर बन कैसे गया ? जब समभमे नही श्राती कोई बात कि शरीर बनाया 
किसने, कहाँ बैठकर बनाया, कौनसी चीज जोडा, क्‍या ढग बना कि शरीर बन गया ? जब 
समभमे नहीं श्राता तो एक उत्तर ढूंढ निकाला कि यह तो ईश्वरकी लीला है । इसी प्रकार 
श्रौर श्रौर भी अनेक चित्तमे कल्पनायें जगती है, पर यहां यह बतला रहे हैं श्राचायेदेव कि 
शरीरकी जो नाना रचनायें होती है तो ऐसा निमित्तनैमित्तिक योग है कि उस-उस प्रकारके 
नामकमंका उदय होनेपर स्वय होता रहता है। श्रब देखिये--कितनी विचित्रता ? एक फूल 
है, उसमें कितने रग हैं ? एक पेडमे पीले फूल भी होते, लाल भी होते, कितने ही रग हैं, 
फ़ितनी ही धीजें हैं और उसकी कैसी रचना है, मनुष्यमे, तिय॑ज्चमे सभी जीवोमे किस प्रकार 
से शरीर बनता है, कितने ढग हैं, कितने प्रकार हैं ” तो जितने भेद कर लो उतने ही प्रकारके 
नामकमं होते हैं । 

मोहनीयकर्मके अ्रनुभागोदयके तिमित्तसे होने वाले मावोंके शमन होंनेका निमित्त 
मोहनीय प्रकृतियोका उपशम--घातिया कममे प्रधान एक मोहनीयकर्म है जिसको इस प्रसग 
में कहना है । मोहनीयकर्मके २८ भेद होते है। किसीका काम है कि श्रात्माकी सुध न लेने 
देना । कोई कर्म इसमे निमित्त है कि श्ात्मामे क्रोध जग जाय, मान जगे, माया जगे, लोभ 
जग्रे, आत्मा अपनेमे न ठहर सके, आत्माका उपयोग बाह्य पदार्थोंमे रहे, ऐसा जिस कर्मके 
उदयका निमित्त पाकर होता है उसका नाम है मोहनीयकर्म । 

यहाँ यह भी आशका हो सकती कि कोई कहते कि शरीरको, जीवकी ईश्वरने बनाया 
क्रौर कोई कहते कि इस शरीरको कमंने बनाया, मगर शरीरकों न ईश्वरने बनाया, ने कर्मने, 
किन्तु ऐसा ही सहज मेल है कि अनेक पदावं मिल जायें, कर्मेका इस प्रकारदा उदय श्राये 
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तो शरीरवर्गणायें ऐसे पिण्डरूप हो जायें, एक निमित्तनैमित्तिक योग है। जैसे दृष्टान्तमें 
देखो कि हाथकी छाया जमीनपर पडी । हाथ कोई २० हाथ दूर है, पर जमीनपर छाया पडी, 
तो यह बतलाश्रो कि उस छायाको किसने बनाया ? हाथने बनाया या शौरर किसीने बनाया ? 
तो निमित्तदृष्टिसे तो यह देखनेमे प्रायगा कि हाथने बनायी छाया, मगर हाथकी कोई चीज 
पृथ्वीमे नही गई, छायामे नहीं गई । हाथ २० हाथ दूर ही रहा, पर ऐसा निमित्तबैमित्तिक 
योग है कि हाथका सन्निधान पाये तो वहाँ छायाहूप परिणमन हो जाय । ईश्वर करता है--- 
इसका तथ्य समभो । स्तुतिमे भी कहते है कि प्रश्न तुम पतित पावन हो, तुम मेरा उद्धार 
करना, तुमने अ्रनन्त जीवोका उद्धार किया । सो यह एक स्तवन है, उसमे तथ्य है । भगवान 
किस प्रकार करने वाले होते है ” भगवानके स्वरूपको देखा, प्रभ्नु भगवान एक शुद्ध शञान- 
ज्योति है, प्रनन्त श्रानन्दके पुञ्ज है, बहुत पावन आत्मः हैं, जिनके स्वरूपका ध्यान करने 
माश्नसे इस जीवके ऐसा विशिष्ट पुण्यबंध होता है कि जिसके उदयमे मनचाहा सब कुछ सुख 
मिलता है । मी 

तो इस प्रकार एक व्यवहार बना कि ईश्वर जीवको सुख दुःख करता है, वह व्यव- 
द्वार कैसे बना ? कोई जीव ईश्वरसे विमुख है, उसकी भक्ति नही करते, विषयोमे लगे हैं तो 
वे अपने श्राप कर्मोदयवश दु ख पायेंगे । तो चूंकि भगवानकी सुध न रखी, इसलिए दुःख पा 
रहे तो इसे उपचार भाषामे कहा झायगा क्रि भगवानने दु.ख दिया। भगवानके स्वरूपको 
देखा, वह पावन ज्योत्ति, वह ज्ञानस्वरूप अ्रनन्‍न्त विकास, अनन्त शक्तिमान आत्माको जब्र इस 
भक्तने अपने ध्यानमे लिया तो ऐसा विशुद्ध भाव जगा कि कर्मरूप हुआ, श्रौर इतनी बडी 
समृद्धि प्राप्त हुई । तो उपचारमे यह कहा जायगा कि भगवानने यह किया । कुछ सम्बन्ध तो 
है, भगवानसे जो विमुख होगा वह दुख पायया और जो भगवानका भक्त बनेगा वह सुख 
पायगा, मगर सुख दुख भगवान देने नही आते । ऐसा ,नियोग है कि भगवानकी भक्ति करे लो 
अपने आप सुख पाायगा, भगवानसे विमुख हो सो अपने आप दुख पायगा । तो यो भगवान 
हमारे सुर दु खके मिमित्त बनते हैं ध्यानभावसे और आत्मा स्वयमेव कर्मोदयका निमित्त 
पाकर नाना प्रकारके सुख दु.ख पाता है । तो यो कर्मबन्धन जीवके साथ है । उसमे यह बता- 
वेंगे कि मोहनीय कर्मेकी यह प्रकृति है कि जिसके उदयका निमित्त पाकर जीवको सुध और 
बेसुधी होती है। 

'ग्ौपशमिक सस्यकत्वरूप श्रपुर्दे क्षण--आ्रौपशमिक सम्यंक्त्व श्र औपशमिक चारिष्र 
ऐसे दो भेद प्रौपशमिक भावक्े हैं। तो णहाँ यह बात चल रही थी कि कर्मोकी प्रकृतियाँ 
ई४८ है | ज्ञानावरखकी ५, जो ज्ञानका घात करती है भ्रर्थात्‌ ज्ञावावरणका उदय होनेपर 
जीव ज्ञाचका विकास नहीं कर पाता । दर्शनावरणशका उदय होनेपर जीव दर्शनका विकास 
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नही कर पाता । ये € प्रकृतियाँ है । वेदनीण्के उदय होनेपर जीव इन्द्रिय द्वारा सुख भ्रौर दुःख 
का शनुभव करता है। मोहनीयका उदय होनेपर जीव श्रद्धाहीन बनता है श्रथवा खोटे चारित्र 
में लगता है । श्रायुका उदय होनेपर जीव शरीरमे स्थित रहता है । नामकर्मका उदय होनेपर 
शरीरकी रचना, शरीरके निर्माण सम्बन्धी बातें होती है । गोश्रकमंका उदय होनेपर ऊंच ओर 
नीच कुलमे उत्पन्न होता है | प्रन्तरायका उदय होनेपर जीव दान, लाभ, भोग उपभोगमे 
विध्न पाता है । तो प्रसग है मोहियोका । मोहनीयकी २८ प्रकृतिया है | ३ दर्शनमोह भ्रौर 
२५ घारित्रमोह | दर्शनमोहकी ३--मिथ्यात्व, सम्यग्मिथ्यात्व श्रौर सम्यकृप्रकृति । मिध्यात्व 
का उदय होनेपर जीव मिथ्याहृष्टि कहलाता है | पहले गुणस्थानमे रहता है । सम्यम्मिथ्यात्व 
का उदय होनेपर तीसरा गुणस्थान होता है । ६ल-मिल अथवा भिथ्या श्रद्धा होती है याने 
कुछ सम्यक्त्वरूप भाव श्रौर कुछ मिथ्यात्वरूप भाव होता है। श्र सम्यक्‌प्रकृतिका उदय 
होनेपर सम्यकत्वमे मलिनता दोष लगता है, जिसे क्षायोपशमिक सम्यक्त्व कहते हैं और 
चारित्रमोहनीयकी २४५ प्रकृतियाँ है, जिनमे चार पअनन्तानुबधी क्रोध, मान, माया, लोभ इन 
प्रकृतियोके दो स्वभाव है-- (१) चारित्रमे बाधा देना शौर (२) सम्यक्त्वमें बाघा देना । तो 
सव्यकत्वधातक प्रकृतियाँ ७ है--अनन्तानुबधी क्रोध, मान, माया, लोभ, मिथ्यात्व, सम्य- 
स्मिध्पोत्व और सम्यकृप्रकृति । तो इन ७ प्रकृतियोका उपशम हो याने ये दब जायें । सत्तावग 
नाश तो नहीं है, किन्तु इनका अनुभाग उत्पात न हो सके, ऐसी स्थिति बने तो उपशम सम्य- 
क्त्व निर्दोष सम्यवत्व है, श्रौर उपशमसम्यक्त्वका काल कम है और ऐसी स्थितियाँ समभिये 
कि जैसे एक राजाने श्रपने शब्रुको दबा रखा तो वह शन्षु बाधा तो कुछ नही कर रहा ओर 
एफ राजाने अपने शब्रुका वश ही मिटा दिया तो उसको भी शत्रुसे कोई बाधा तो नहीं भा 
रही । तो वतेमानमे बाधा न आनेकी श्रपेक्षा दोनो राजा बराबर है, मगर जिस राजाने शज्रु 
को दबा रखा है उरूके ऊपर कुछ ही काल बाद उपद्रव आ्रायगा | तो यह जीव ससारमे राग- 
द्वेष मोहबश, विषयोकी प्रीतिवश ससारमे भ्रमण करता चला श्राया । इसको जब उद्धार हीने 
को है तो सर्वप्रथम उपशमसम्यक्त्व प्राप्त होता है । यहाँसे इसका भविष्य बदल जाता है । 
यह मोक्षमार्गमे लगे । अब इसकी वृत्ति मोक्षमार्गंकी ओर है । 

मोक्षमार्गी मव्यजीवोकी हष्टि--जों जीव मोक्षमार्गी हैं, सम्यग्दृष्टि है, पहली पदवी मे 
हैं उनकी दृष्टि दो ओर श्रधिक रहती है--(१) सिद्धभगवान श्रौर (२) श्रात्मस्वभाव । दो 
हो शरण हैं । सिद्धप्रभुका ध्यान शरण है झर"'आात्मस्वरूपफी उपासना शरण है | इन दो 
को छोडऊर कोई तीमरा सहारा नहीं है | हाँ परमेष्ठी सहारा है, सिद्ध सहारे है तो उस ही के 
पोषक है ये । भिन्न उद्देश्य नही है साधु सगका या पूजन श्रा्दिकका । तो उपशमसम्यक्त्व 
कब होता है उसके लिए बताया है कि जब जोवका ग्रद्धुयुदुगल परिव नि काल शेष रहे, जब 
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उपशम सम्यकत्वके योग्य होता है, अथवा यो कह लीजिए कि इस जीवको जब भी-उपशम 
सम्पक्त्व होता है तो उसके अनुसार उस समय श्रर् पुदूगलपरिवर्तनसे श्रधिक नहीं रहता । 
उसका काल छिंद जाता है तो इसीको कहते है काललब्धि | जब समय होता तो काम बनता 
तो इसीको कहते हैं, जब काम बनता तब समय झाता । बात तो दोनो एक साथ है | मगर 
कहनेकी पद्धति दो रूपमे है। जब समय श्रायगा तब काम बनेगा तो कोई यो कहते है श्रोर 
जब काम यनेगा वही तो समय है उसका, इस ओरसे ऐसा भी कह सकते है । तो ऐसी काल- 
लब्धि जिन जीबोकों प्राप्त होती है वे उपशम सम्यक्त्वके योग्य होते है । .. 
अब थोडे समयको श्रपने श्रापके बारेमे निर्णय करना है तो यह देखो कि हमारी 
रुचि किस ओर रहती है प्न्दरमे ? क्‍या सिद्धप्रशुको उपासनाकी ओर, आत्मस्वहूपकी शुधकी 
ओर कभी दृष्टि रहती है या नही ? श्रगर रहती है तो समभो कि जीवन सफल है और इन 
दो को छोडकर और कही दृष्टि लगती है तो बल जीवन अघेरेमे है । यह एक अपवी मा है 
और जीवनमें ऐसा निरोंय रखना चाहिए, वयोकि घन जुड गया बहुत तो उससे क्‍या पूरा 
पडता ? कुटुम्बमे बडा अच्छा लडका है खूब समभदार पढा लिखा, 'कुछ भी हो गया तो 
वहाँ इस आ्रात्माका कौनसा पूरा पडता ? लोकमे कोई नामवरी ' यश कीर्ति हो गई जो 
बिल्कुल मिथ्या बात है। कुछ स्वार्थी जीवोंके द्वारा कुछ गुएा गा दिए जाते हैं। गुण तो 
क्या गाये जाते हैं, स्वार्थवश कोई कुछ कह देते है तो यह बात कोई सारभूत है क्‍या ? माया 
रूप है । उससे इस आत्माका क्‍या पूरा पडेगा ? तो ग्रात्मस्वरूपकी श्रोर अपना उपयोग रहे 
तो बस इस उपासनासे अपना काम बनेगा | तो उपशम सम्यक्त्द होता है तो उसका ग्रद्धें- 
पुदूगल परिवर्तैतकालसे कम' समय रहता है । है ः 
उपशमसस्यदत्व उत्पन्न होनेका योग्य समय--दूसरी बात यह जाने कि यह जीव 
उपशम सम्यक्‍त्वके काबिल कैसी स्थितिमे होता है ” तो पहिले यह समक्रिये कि जीवके साथ 
कर्म बचे चले आ रहे है भ्रौर वे बहुत समय तकके लिए बँघे हैं। ७० कोडाकोडी सागर 
तकके लिए बँधे है । श्रब समझ लीजिए एक कोडाकोडी सागर कितता ? एक करोड सागर 
मे एक करोड सागरका गुणा करने पर जो लब्ध श्राये उसे कहते है. एक कोडाकोडी सागर, 
और सागर कितना २ १० कोडाकोंडी अद्धापल्यका एक सागर, और भअद्धापल्य कितना ? 
असख्यादे उद्धारपल्योक३ एक श्रद्धापल्य । उद्धारपल्य कितना ? असंख्याते व्यवहारपल्योका 
एक उद्धारफल्य होता है । व्यवहारपल्य कितना ? उपमा कीजिए कोई दो हजार कोशका 
लम्बा चौड़ा गडढय है श्लौर उसमे उत्तम भोगभूमिके मेढेके रोम मानों कतरनीसे बहुत छोटे 
छोटे ठुकडे काटकर, जिनका कि दूसरा भाग न हो सके, उस्हे, उस गड्ढेमे ठसाठस भर दिया 
जाय और उसपर खूब हाथी फिरा दिया जाय त्र्तक्र वह गड़्ढा ठसाठस भर जाय। श्रब 
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प्रत्येक १०० बर्षके बाद उसमे से एक हुकडा निकाले । तो उन सभी टुकड़ोंके निकालमेमे 
जितना समय लगे उतने समयका नाम है एक व्यवह्ारपल्य । श्रव समक लो कि जब एक 
व्यवह्ारपल्यका इतना लम्बा समय होता है तो फिर सागरके समयकी तो बात ही क्या ? 
इतनी स्थितिके कर्म वधे तो जब कुछ विशुद्ध परिणाम हुए शोर कुछ कर्मबन्ध कम स्थिति 
का हुआ । जिस समय एक कोडाकोडी सागरका ही कर्मवन्ध हो, सत्व हो श्रौर सत्तामे रहने 
वाले कर्म उससे भी संस्याते सागर कम स्थितिके रह जायें, बध भी रह जाय कम, उस वक्तमे 
जीव उपशम सम्यक्‍त्व पानेके काबिल होता है । जब श्रधिक स्थिति हो तब जीच उपशम 
सम्यवत्वके योग्य नही । 

उपशम सम्यवक्‍त्वके उत्पादफ जीवका फुछ परिचय---उपशम सम्यवक्‍त्व क्या है ? एक 
जीवके उत्थानका प्रारम्भिक अवसर है। जैसे सालका पहला दिन नया दिन कहलाता इसी 
प्रकार मोक्षमार्गका नया दिन है । उसके पए्चात्‌ यदि जीवका सम्यवत्व भी छूट जाय, मिथ्या- 
त्वमे श्रा जाय तो भी एक बार उपशम सम्यवत्व पानेसे जो ससार छेद डाला याने कुछ कम 
श्रद्धुपुदूगल परिवतंतकाल रह गया तो इसके भीतर अवश्य सग्यवत्व पायगा, फिर चारिध्र 
पायगा, मुक्ति पायगा | कौनसा जीव उपशम सम्यक्‍त्व ,पा सकता है ? पब्चेन्द्रिय जीव ही 
उपशम सम्यक्त्व पा सकता है, चार इन्द्रिय तक नही । उनके मन ही नही है, क्या चिंतन 
करें, कया विचार बनायें ? पञ्चेन्द्रियमे भी सज्ञी होता चाहिए, श्रसज्ञी चही, श्रौर मिथ्यादृष्टि 
तो हैं ही जो कि प्रथमोपशम सम्यकत्व पाते हे । उपशम सम्यकत्व दो स्थानोपर होता है । 
एक तो मोही श्रज्ञानी मिथ्याहृष्टिके हो, उसको कहते है प्रथमोपशम । दूसरा कोई सम्यग्दृष्टि 
क्षयोपशम सम्यस्दृष्टि मुनि, जो श्रेणीपर चढनेके लिए चलता है । ८वे गुरास्थानमे चढेगा तो 
क्षपोपशम सम्यवत्व,एक निर्वबल सम्यक्‍त्व है, वयोकि वहाँ सम्यक्‌श्नकक्ृतिका उदय है तो इस 
सम्यवत्वसे श्रेणीपर न चढ सकेगा तो उसे या तो क्षायक सम्यवत्व करना होता है या द्विती- 
योपशम सम्पकक्‍त्वः याने इस समय जो उपशम सम्यक्त्व कहता है उसका नाम है द्वितीयो' 
पशम । 

यहाँ प्रथमोपशम सम्पक्त्वकी बात कही जा रही है। पम्चेन्द्रिय हो, भव्य हो 
मिथ्णदृष्टि हो, पर्याध्क हो, विशुद्ध परिणाम वाला हो वह प्रथमोपशम सम्यवत्वकी उत्पन्न 
करता है । जीव मोक्षगार्गके प्रसगमें सर्वप्रथम उपशम सम्यवत्वको करता है । फिर जब-जब 
भी जोव मिथ्याहृष्टि बने सम्यवत्व पानेके बाद, श्रौर जब-जब उपशम सम्यवत्व पाये तो उसका 
नाम प्रथमोपशम सम्बवत्व है, मगर यह तो पहली बार उपशम सम्यक्त्व कहा, जा रहा है । 
उत्पन्न हो गया, प्रथमोत्शम कैसे हुमा ? क्षयोपशमलब्धि, विशुद्धिलब्धि, देशनालब्धि, ५ यो- 
ब्यलब्धि पाकर जीव करणलब्बिमे भाता है, उस समय पहले तो उन प्रकृतियोका, भ्रच्तर 
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करता है । जो ७ प्रकृतियाँ है, जिनके उदयसे जीव॑के मिथ्या भाव होते वहाँ भ्रन्तर करते है 
याने जिस समयमे सम्यवत्व होगा उस समयमें उस स्थितिकी कोई प्रकृति न होगी इन ७ मे से 
तो अन्तरके मायने यह हैं कि णैसे कोई ज्ञोनी वकील 'है, जिसको धर्ममे प्रीति है, दसलक्षणके 
दिनोंमे वह कचहरी नहीं जाना चाहता तो वह क्‍या करेगा कि सावनके महीनेसे वह अ्रपनी 
तारीखोको कुछ सावनमे लगवा देगा, कुछ असौजमे । ऐसी तैयारी बनती है, तो जब दस- 
लक्षणके दिनोकी जितनी तारीखें टालनी थी वे सबको सब आगे पीछे हो गईं, दसलक्षणके 
दिनोमें न रही तो वह पर्वके दिनोमे श्रानन्‍्दसे धर्मसाधना करता, उसको कोई शल्य नहीं 
होती । ऐसे ही जिस श्रन्तमुं हृत॑मे उपशम संम्यवत्व होगा उस अन्तमु हृतंकी स्थिति बदलकर 
कुछ पहले डल जाता, कुछ बादमे डल जाता । जब यह समय श्रात्ता है, सम्यक्त्व होता है 
उस॑ समय कोई सम्यक्त्वघातक कर्म नही रहता उस स्थितिमे । सम्यग्दर्शन होते समय दबी 
हुई जो मिथ्यात्वप्रक्ृति है उसके ३ ठुकडे हो जाते है। अनादि मिथ्याहृष्टि जीवभे २७ प्रक्न- 
तियोकी सत्ता नही होती, २६ की ' ही रहती है, वयोकि सम्यग्मिथ्यात्व, सम्प्रकप्रकृतिका बंध ' 
नही होता, टुकडे हो गए । श्रब ठुकडे होकर भी दबे है। श्रब उसके बाद चाहे क्षयोपशम 
सम्यक्त्व हो, चाहे सम्यक्त्व नष्ट हो जाय, ऐसी कोई भी स्थिति भ्रा सकती है । 
जीवका प्रथम श्रपृर्वं क्षण उपशससस्यकत्वप्रकाश--यह उपशमसम्यवत्व क्या है ? 
एक दृष्टि हो गई अपने सहजस्वभावकी । जैसे कोई पुरुष शामके समय अपने घर जा रहा है । 
घर मानो चार मील दूर है | सध्याके बाद काली घटा घिर गई, रात हुईं तो वह एक गली 
भूल गया और एक जगैलमे पहुंच गया । बडी घ्रइाहट, कितना घबघोर जगल ? कैसे पार 
पायेंगे ? पता नही बचेंगे या मरंगे, ऐसो शका रखते हुए वह घबडा रहा था | कुछ थोझ 
(विवेक आया कि घबडानेसे काम न चलेगा, देखो अब आगे' जाना बद कर दें, क्योकि पता 
नही कितना आगे और 'फस जायेंगे । वह एक जगह रुक गया, रात्रिका सन्नाटा, पडा है एक 
पहाडीके ऊपर, घबडा रहा है। जानवर जतू जहाँ बहुत विचर रहे हैं, पर क्या करे ? एक 
साहस बनाकर बैठ गया । इतनेमे मेघमे एक बिजली चमकी, थोडा उजेला हुआ और इतनेसे 
उजेलेमे उसने सडक देख लिया--अरे वह सडक जा रही, उससे हमे जाना है, बस बिजली 
तो समाप्त हो गई, मगर एक बार वह सडक दिख जानेसे अब उसको घबड़ाहट नही रही । 
वह समझ गया कि सवेरा होगा तो इस रास्तेसे चलेंगे, सडकपर पहुचकर अपने निर्दिट स्थान 
पर पहुच जायेंगे । ऐसे ही अ्विवेकी व्यामोही पुरुष इस ससाररूपो विकट वनमे भटक गया, 
मोहमे भटका हुम्ना है ।'तो जब कुछ थोडा जिसे विवेक होता है, जिसका होनहार ठीक है 
वह थोडा सोचता है---एक जावो, विपयोमे मत बढ़े जावो, कुछ आरात्मकल्याणकी बात करो 
स्वाध्याय करो, सत्सग्र करो, विश्वामसे बैठो, विषय कषायोपर कुछ कट्रोल रखो । इस तरह 
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वह रह रहा है । इतनेमे एक उदशमसम्यवल्वक्री बिजली जैसा प्रकाश जगा । उस प्रकाशमें 
उसने श्रानन्‍दधाम निज परमात्मस्वरूपका दर्शन कर लिया, उस समय इसको एक अलौकिक 
प्रानन्द मिला । - उस श्रानन्दके बाद वह बिजली तो उपशमसम्यक्त्व तो विधट गया लेकिन 
श्रव सी घबडाहट नही । कुछ सुध तो है, अनुभव तो जग चुका था, श्रनुभव नही जग पा रहा 
भले ही सदा, पर जानता तो है कि इस रास्तेसे मैं जाऊँगा । तो उपशमसम्यक्त्व एक ऐसा 
प्रकाश है कि जिस प्रकाशमे यह जीव अपनी सब ,घब्डाहट श्राकुलताको दूर कर देता है । 
यह प्रकाश चाहिए हम शआ्रापको । यह प्रकाश कब,प्राया जा सकता ? जब यह समझ लें कि 
सत्य वैभव तो यह प्रकाश है, बाकी घन वंभव ये सब जी तुणवत्‌ श्रसार हैं। इनमे रहकर 
कोई सुखी थोडे ही रहेगा । घन बढा तो सुख नहीं, घन घटा तो सुख नहीं, सग मिला तो 
सुख नही, सगका वियोग हुआ तो सुख नहीं । सुखका उपाय बाहरी वस्तुका मिलना नही 
है । अपने श्रापको सबसे निराला सहज ज्ञानमात्र अ्रनुभव कर लेना सुख शान्तिका उपाय है । 
अपने आपको अकेला निरखें, सिद्धप्रभुका ध्यान रखें, उनकी तरह-यह श्रात्मस्वरूप है, ऐसी, 
भावना रखे--सवबसे निराला, मेरेकों कोई काम नही पडा, कुछ भी जहाँ घबडाहट,नही, 
स्वरूप दिख रहा, यह हू मैं, मेरेको करनेको कुछ नही पडा, मैं हु श्रोर परिणमता हू । सम्य- 
ग्ृष्टि ज्ञानो पुरुषको एक ऐसी प्रचूक श्रौषधि मिली, श्रमृतका पान किया कि वह श्रपनेको 
भ्रमर अचुभव करता है । तो यह उपशमसम्यवत्व ,इस जीवके उद्धारकी एक प्रारम्भिक 
सीढी है । सो इसकी उत्पत्ति उपादानकी हृष्टिसे,तो अपने विशुद्ध भावोकी मलिनताके बलपर 
है, पर क्यों नही पहले हो गई, क्‍यों नही सबको हो जाती ? तो समभना चाहिए कि कोई 
जपाधिके दूर होनेका निमित्त भी चाहिए । वह उपाधि है ये,७ प्रकृतियाँ, इनका उपशम होता 
है तो जीवको सम्यक्त्व जगता है । यह हुआ अतरग निमित्त | , 
नरकगतिसे सम्यकत्वोत्पत्तेके बहिरण साधन--बहिरग निमित्त क्‍या मिलता है ? 

तो जैसे नरकोमे बहिरण कारण है, कोई जातिस्मरण करके सम्यकत्व कर लेता है। स्मरण 
होता--अ्रहो मैंने पहले कैसे-कैसे पाप किया, कैसा मोह किया, कैसा किसी जीवमे विकट मोह 

कर डाला, उसे ही अ्रपना सर्वस्व मानता रहा । उसका फेसला यह है कि श्राज नरकमे 

कलेश सहना पड रहा है । हो जाय जातिस्मरण तो वह भी इस जीवको मोक्षमार्गमे लगानेका 

कारण बन जाता है | उपशम सम्यक्‍त्व हो जाता है । कोई धर्मचर्चा युनकर सम्यकत्व पाते 

है । कोई देव आते-है ऊपरसे तीसरे नरक तक धर्मे,सुनाते है श्रौर धर्मं सुन करके वे सम्य- 

कत्व पा लेते हैं, कोई-वेदनासे श्रविभूत होकर सम्यवत्व पा लेते है । कहते हैं ना 'दुःखमें सब 

सुमिरन करें, सुखभे करे न कोय,' जब तेज वेदना होती है- तो रागद्वेंष मोहीकी बात फिर 

नही रहती, दूसरेकी श्रपत्ती पडती है श्रोर उस समयमे कुछ ज्ञाव जग्रे तो उसका एक रूपक 
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बदल जाता है भौर वेदना क्या मिली, एक बोध मिल गया.। जैसे एक मरणका,बहुत बड़ा 
सकट जीव मानता है । जब मरण होता है तो यह जीव बडा विह्नल होता हैं, मगर मरणके 
समयमे दो किस्मकी बातें होती है, अगर मोह है तो उसकी दुर्गति है और उसे इन सब बातो 
से उदासी श्रा जाय तो बडे विशुद्ध परिणाम होते है। थोडी भी बुद्धि हो, थोडा भी विवेक 
हो उसे यह भअ्रवसर बडा भला हैं कि उसे किसोमे मोह नही रहता । मरणहार पुरुष कई 
ऐसे देखे गए कि जिनको किसी से मोह नहीं रहता । क्यो मोह नही रहता कि उनके सामने 
नवशा आया हुआ है कि यह सब तो छूटने ही वाला है, छूट ही रहा है । यह मेरेकी कुछ ' 
बचा नही सकता, यह तो प्रकट भिन्न है, तो इस ग्रोर ऐसी लगन होती है कि उसके भोह 
बिल्कुल नही रहता । बल्कि दर्शक लोग ' ग्राए्चर्य करते कि इतना श्रधिक मोह -रखने वाला 
व्यक्ति श्रब. मरते समय किसीकी प्रोर नहीं देखता, किसीसे नहीं बोलता ॥ तो मरण एक, 
ऐसी विकट स्थिति है कि जिसमे बुद्धि ठिकाने आती है कि किसी भी दूसरे पदार्थसे मोह करने 
में लाभ कुछ नहीं है। तो ऐसे ही समक्रिये कि जब कठिन वेदना होती है नरकीमे तो ऐसी 
वेदना उसकी बुद्धिको स्वच्छ बनानेका-कारण बच सकती है । तो बहिरंग कारण तीसरे तरक 
तक यह है कि कोई जातिस्मरण करके बोध पाते, कोई धर्मश्रवण करके बोध पाते श्रौर कोई 
बेदनासे पीडित होता, अश्रविभूत होकर बोध प्राप्त कर लेते है । तीसरे नरकसे नीचेके जो और 
चार नरक है उद चार नरकोमे घधर्मश्रवराका मौका तो नहीं मिलता, वे जातिस्मरण और 
बेदना--अविभवसे सम्यवत्वको प्राप्त कर सकते है । वहाँ बहिरग ये दो कारण पड़े हुए है । - 
तियंश्व और मनुष्योंमे सम्पकक्‍्त्वोत्पत्तके बहिरण साधन--तिर्यज्चोमे पर्याप्तक तियौद 
ही सम्यक्‍त्व उत्पन्न करते है और वे जन्मके ४, ५, ६, ७, ८५ दिनके बाद ही सम्यक्त्व पैदा 
कर सकते है । ३ दिनसे लेकर & दिन तकको पृथक्त्वदिवस कहते.है । जन्म लेनेके पृथवत्व- 
(दिवसके बाद वे सम्यक्त्व पैदा कर सकते है जब कि मनुष्य जन्म लेनेसे ८ वर्ष बाद सम्यक्त्व 
उत्पन्न कर सकते हैं । जिसकी जैसी छोटो उम्र है, जिसका शरीर जल्दी सम्हल जाता है तो 
वह जल्दी सम्यक्‍्त्व उत्पन्न करनेका पात्र हो जाता है । जैसे ये गायके बछडे तो एक दिनमे 
ही खडे हो जाते हैं, तीन-चार दिन बाद वे उछलने-कूदने लगते हैं श्ौर मनुष्योके बच्च्रोको 
देखो--वे तो कोई दो वर्षके बाद खडे हो पाते है। तो ऐसी स्थितियोसे अदाज बना लो कि 
तियेझुच जन्मके बाद कुछ ही दिनोमे प्रथमोपशम सम्यवत्वको पा सकते है, सो इन तिर्यचो 
को अन्तरग कारण तो ७ प्रकृतियोका उपशम तो सबके लिए ही है, बहिरण कारणमे कोई 
वियैडच ते जातिस्मरणसे, कोई धर्मश्षवणसे प्रोर कोई जिनबिम्ब दर्शनसे । सम्यक्त्वकी 
उत्पत्तिमे, दाह्मय साधनोमे जिनबिस्वदर्शन भी एक अपूर्व साधन है, जिस जिनबिम्वदर्शनसे 
सब कुछ झपनेमे भाव हो जाता कि झत्मा यहाँ है, यहाँ शान्ति है, अन्य सब असार है, यह 
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सब जिनमुद्रा बना देती है | तो तिर्यचोमे तीन “बाहरी कारण है जिनसे सम्यक्त्व होता है । 
कोई जातिस्मरणसे, कोई धर्मेश्रवण, कोई जिनबिम्बदर्शनसे । मनुष्य उपशमसम्यवत्व करते 
है तो पर्याप्तक ही करते हैं। ५ वर्षकी उम्रसे ऊपर हो णायें तब करते हैं। सो किन्हीको 
जातिस्मरण बाह्य साधन है सम्यवत्व होनेमे, किसीको घर्मश्रवण है श्लौर क्सीको जिनबिम्ब- 
दर्शन है, ये बाह्य साधन है याने ये बाह्य साधन कर लें और सम्यवत्व हो ही हो, सो नियम 
नही, मगर ये बाह्य साधन ऐसी पात्रताके कारण बन सकते हैं कि जिसके बाद यह जीव 
भूतार्थस्वभावका आश्रय करे, अपने चित्स्वरूपकी दृष्टि करे तो इसे सम्यकत्व हो जाता है । 
देवोमे सम्यवत्वकी उत्पत्तिके बाह्य साधन--उपशमसम्यक्त्व॒'चारो गतियोमे होता 
है । तीन गतियोको बात तो कही, ग्रब देवगतिमे सम्यक्त्व कंसे होता है ? उसका वर्णन 
किया जा रहा है । उपशम सम्यक्त्वका श्रन्तरद्भ कारण तो ७ प्रकृतियोका उपशम है, सो 
सबके लाजमी है | चाहे नारकीमे हो, मनुष्यमे हो, तिय॑चमे हो, बहिरग साधनमे थोडा अंतर 
है | जैसे देवोमे जो सम्यक्त्व उत्पन्न करते हैं तो पर्याप्तक देव सम्यक्त्व उत्पन्न करते हैं और 
पर्याप्तक भ्रन्तमु हृतंके बाद करते है । इसमे यह बात बतायी गई कि तियँचमे सामथ्यं ३ दिन 
तकमे श्रा जाती है । नारकियोमे सामर्थ्य अ्रन्तमु हतमे श्रा जाती, देवोंमे सामथ्य॑ भ्रन्तमु हर्तमे 
भ्रा जाती, जन्म हुए बाद । पर मनुष्योमे त्ामर्थ्य ८ वर्ष बाद श्रात्ती है। तो कुछ श्रनुभवसे 
भी विदित कर सकते हैं। तो उन देवोमे १२वें स्वगें तकके देव याने भवनवासी व्यन्तर, 
ज्योतिषी और वैमानिकोमे १२वें स्वर्ग तकके देव इनके सम्यक्त्व उत्पन्न होता है तो उसके 
ये बाह्य साघन है । किसीको जातिस्मरणसे होता है, किसीको धर्मश्रवणसे होता है और किसी 
को जिनेन्द्रदेवका कल्याणक महिमा देखनेसे होता है, श्रौर किन्हीको देवोको ऋद्धि देखनेसे 
होता है । जिनेन्द्रदेवका प्रतिबिम्ब देखना और साक्षात्‌ उनकी महिमाकों देखना। जब 
कल्याणक होता है, जब तपकल्याणक होता, वैराग्यकी बात होती तो बहुत निर्मेल परिणाम 
होता है दर्शक जनोके । तो ऐसे चार कारणोसे भवनवासी, व्यन्तरं, ज्योतिषी और सोलह 
स्वर्ग तकके देवोंके उपशमसम्यबक्‍त्व होता है । इसके पश्चात्‌ १२वाँ, !१४वां, १५वाँ, १६रवाँ 
स्वर्ग इनमें तीन कारणोसे होता है । जातिस्मरणसे, जिनमहिमा देखनेसे, धर्मश्रवणसे, किन्तु 
देवषिके निरीक्षणसे नही होता, क्योकि करीब ये समानताके देव है । देवोकी ऋद्धि देखनेसे इनके 
मनपर प्रभाव नही होता । प्रभाव उनपर होता है जिनके कम ऋद्धि है | दूसरेकी श्रधिक 
ज्यादा ऋद्धि देखा, श्रोह | यह घर्मका प्रताप है श्रादिक ध्यान आता है | और जिनका होन- 
हार ठीक नही वे ईर्ष्या करते हैं--इसको क्यो मेरेसे श्रधिक ऋद्धि मिली ? पर १२वें स्वर्गंसे 
ऊपर देवड्विनिरीक्षणका कोई प्रभाव नही । १६वें स्वगंके बाद है नवग्रेवेयेक । नवग्रैवेयककी 
रचना ६ पटलोमे है, नीचे ऊपर ६ स्थानोमे है । एक पटलसे दूसरे पटलमे काफी अन्तर 
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£ 
है । तो नवग्रवेयकोंमें उपशमसम्यबत्व होनेम बाह्य साधन है जातिस्मरण ओर धर्मश्नवरा । 
किन्‍्हीकों अपने पुराने श्रच्छे भवका स्मरण हो आया, कोई श्रच्छी क्रियावोका स्मरण हो 
ग्राया तो उससे उपशमसम्यक्त्व होता है, किन्ही देवोके घर्मके श्रवणसे उपशमसम्यक्त्व होता 
है । एसके वाद ऊपरके देव सम्यस्दष्टि ही होते है । मिथ्याहष्टिका बहाँ उत्पाद नहीं है | € 
अनुदिश, ५ भअनुत्तर, इनमें सम्मर्दृष्टि ही पैदा होते है । इसलिए सम्यव्त्वकी उत्पत्तिके कारण 
बतानेकी क्या आवश्यकता है ? सम्यक्त्व उत्पन्त ही है, पहलेसे ही सम्यस्दष्टि होते है ६ अनु- 
दिश और ५ अनुत्तरमे । 
सोहनीयकर्मके उपशभादि बिना जीवका चंक्रमण--ग्रभी तक श्रौपणमिक आदिक 
भावोमे से श्रोपणपिक सम्यकत्वकी बात कही । अब दूसरा भेद है श्रौपशमिक चारित्र | २८ 
मोहनीयप्रकृतियोके उपशमसते औपशमिक चारित्र होता है । यह बात आत्माकी ही चल रही 
हैं। ग्रात्मा स्वय सहजस्व॒भावस ज्ञानवान है ज्ञाता द्रष्टा है। इसकी श्रोरसे यही बात होनी 
चाहिए कि यह सवका जाननद्वार रहे । कही भी इश्टबुद्धि श्रौर भ्रनिश्वुद्धि न जगे । पर हो 
रहा है उल्टा । अ्रनादिसे मलिन यह आत्मा कर्मउपाधिका सन्निघान पाकर मलिन हो रहा है । 
यह मलिनता एस जीवके निज गाँठकों चोज नहीं है। किन्तु जैसे दिनसे सर्यके सामने बादल 
ग्राड़े था जायें तो घचला प्रकाश हो हो जाता है, ऐसे ही इस उपयोगपर जब क्रमंका अनु- 
भाग प्रतिफलित होता है. तो गह मलिन होता है और उस समय इसको कुछ वेसुबी रहती 
है ओर उसी मलिनतामे यह प्रपना अनुभव करता है । 
जगतके जीव नाना बातोमे दुःख समझ रहे है। धन फुम हुआ तो ढ,ख मानते, दृष्ट 
वा विशोग हुच्चा तो दुःख मानते, मनके श्रभुकूल बात नही होतो है तो दुःख मानते । दःख 
कितने साधन बना रखे है इस जीवने, पर झसलो जो उसवग इसे पता हो नहीं । 
मेरे उपयोगपर जो वमनिभागकी छाया पड़ रही है झौर उससे जो मलिनना छा गई है यह 
मेरे पर विषत्ति है। घर न रहा, थोडा मिला, परिजन थोड़े रह या कुछ भी घटना घट़े 
उससे इस होवबा बया नुक्सान है ै जीवकी बरवादी हैं कि इसपर कमकि आक्रमण है और 
उसे यहू जीव पाना लेता है । यह भूल सबसे बड़ी भारो दिपत्ति है। जिन ज्ञानियोकों रपने 
झन्तरमे भेदविज्ञान जगा कि में धात्मा तो यह ज्ञाता द्रष्टा स्वभाव बाला है, इसका यो 
पु उन्पस्यरूप ॥ कोर जो रृष्ट प्निष्ट विषरय झपदिक ताना बातें दिख नही हैं वह सब न मत 
पद भागों बा है । देशपि वर्मका बाम कमसे होता, डीवमे नहीं होता, मगर ऐसे » मम 
भागदा संपमप्चनिधान पाम * जीयपर यह सब छाया चल रही हैं। यह ह मदस वहन कल 
सिने इस विपक्िय परियाना बह सही विरक्त होता है भौर जिसकी हष्टिम धारक < 
नहों, पठा नहीं ध., कभी शिमो अयोवनरी बु 
६५३ हटा हा ४ मे इटू, हे दबाए ॥६ 


श्म 
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श्रोषश/सिफ भावकी निर्मेलता--संम्यकत्व एक सबसे बडी विभूति है ओर उसको 
प्राप्त करमेका भ्रवसर सबको मिल सकता। गृहस्थ जन भी सम्यक्त्वके श्रधिकारी हैं। एक 
सही सोचने की बात ज़ाहिए तो सम्यक्‍त्व होगा ही । मै सबसे निराला हू । सब जीवोसे 
स्यारा, सर्व अ्रनन्‍्त परमाणुझोसे न्‍्य(रा यह मैं श्रात्मस्वरूप हूं, स्वयं सत्‌ हु। कभी नष्ट हो 
सकता नही । केवल यह मैं कल्पनायें करके दु.खी होता हु। कल्पनाग्रोको त्याग दें, कर्मा- 
क्रमणका लोभ छोड दें तो शान्ति है, ज्ञान है, सवेस्वमगल है । सब श्रपने हाथकी बात है । 

जैसे किसी इजनका चलानेका पूर्जा तो कुछ है, उसे न जाने, न चलाये और यहाँ 
वहाँके पुर्जोकी तोडे मरोडे तो उससे जैसे इजन नही चलता, जो जिसका साधन है उसीके 
प्रयोगसे ही तो बात बनेगी | तो श्रात्माक्रा कहाँ उपयोग लगे कि शान्ति मिले । इस पेंचको, 
रहस्यको जिसने परखा नहीं वह घर्मके नाम पर उपयोग कहाँ कहाँ लगाता फिरता है भर 
दू खी होता रहता है | उपयोग लगाना है श्रपने सहज चैत्न्यस्वरूपपर । देखिये सिद्धप्रभुका 
ध्यान और आत्मस्वरूपका ध्यान इनको धुन जिसके बन जाती है उसके कर्मनिर्जरा चलती है, 
पुण्यरस बढ़ता है, पापरस घरत्ा है भ्रौर ये सारी बातें एक अपने साधन द्वारा ही तो साध्य 
है । किसीने स्कावट नहीं किया है श्रात्मकल्याणके लिए । यह तो अपने श्राप सोचनेकी बात 
है । हाँ तो यह देखना है कि मैं तो सहज परमात्मस्वरूप हू । मगर सुभपर कर्मविपाक छाया 
हुआ है । उसका विनाश कौसे हो ? तो उसका उपाय तो एक निज सहज चैतन्यस्वभावमे यह 
मैं हू ऐसा अनुभव बनायें, बस यह ही एक मात्र चेष्टा सारे सकटोको दूर करनेका कारण 
है । धर्मके लिए कितना करना काम ? बस एक । निज सहण चैतन्यस्वरूपमे यह मैं हू ऐसा 
प्रनुभव करना है, बस यही काम है । 

इस श्रात्माके सहजस्वरूपके ज्ञान ज्ञानके लिए श्रन्त. ऐसी जानकारी बनायें कि जो 
मैं हु सो अपने आप हू । किसी पदा्थेकी सत्ता किसी दूसरेकी दयापर ,नहीं होती । जो है 
सो स्वय सत्‌ है । तो जो मैं स्वय सत्‌ हू वही मात्र अ्रकेला, याने मुझमें किसी परका सग न 
हो । शरीर न हो, कर्म न हो, लोग न हो, ढंग न हो, कुछ भी च्रीज इसके मसगंमे न हो 
श्रौर केवल एक यह अपने श्राप जैसा सत्‌ है रह जाय तो इसकी क्या स्थिति होती है, चिन्तन 
मे लायें तो वह समृद्धि अनुभवमे श्रा जायगी कि यह हू मैं। श्रज्ञानी जनोको भूलका बोध 
नहीं होता । भूलका बोध ज्ञानीको होता है | जब यह जानता है श्रपनी ज्योतिका अनुभव होने 
पर कि श्रोह ऐसा परिणमन पाये बिना मैंने श्रन्नन्त काल ससारमे व्यर्थ दुख पाये । यह चीज 
इस भवमे न पायी तो जो कुछ मिला वह सब बेकार । श्रात्माके सहजस्वरूपकी श्रनुभूति 
यदि इस भवमे न मिल सकी तो घन वैभव, बड़प्पन, इज्जत, परिचय, परिजन, ये सब 
ब्लेकार बातें है और एक अतस्तत्त्वकी अनुश्रूत्ति मिलती है तो निर्धन हो, कुछ भी स्थिति ो 
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उसे इसको कोई नुक्सात नहीं, बल्कि धर्मपालन है । 

जैसे यह प्रकेला अपने श्राप श्रपने सत्त्मे रह सकता है उस रूपसे श्रपना 
प्रमुभव बने बस यह ही है धर्मपालन । धर्म पालें। तो बाहर कही कोई धर्म रखा है क्या 
जिसको पाला जाय ? बाहर कही कुछ नही है। अपने श्राषका सहजस्वहपमे श्रतुभव बने तो 
धर्मपालन है । ये तो सब करने पड रहे पूजन, वदन, जाप, सामायिक, सत्संग श्रादिक, श्रौर 
किसी स्थितिमे करने चाहिएँ | लेकिन ये सब धर्मपालनके लिए मददगार ही इस तरहकी 
वृत्ति बनानी चाहिए । तो ग्रात्माका जो सहज चैतन्यस्वर्प है उसका श्रालम्बन करके महा- 
मुनि जनोने औपशमिक सम्यक्‍त्व पाया था पहले शौर अब ग्रौोपशमिक सम्यक्त्व पा रहे है । 
भले ही कषायोक्री दबाकर चढ़ रहे ये जीव और चढ-चढकर ११ वें गुणस्यानसे अ्रवश्य गिरेंगे 
भी, लेकिन यह जानें कि श्रौपश्ममिक सम्यवत्व श्रौर औपशमिक चारित्रमे वह निर्मेलता है जो 
क्षाथिक सम्यक्त्व और क्षायिक चारित्रमे है, बस यहाँ धोखा है, क्योकि कर्मोको दबाकर चढ़ा 
है + वे कर्म उखडेंगे और इस जीवको पतित कर देगे । तो ऐसा श्रोपशमिक चारित्र मोहनीय 
की २८ प्रकृतियोके उपशमसे होता है । 

कषसयोंके उपशभनफी सहिमा--5८ कर्म लगे है जीवके साथ । उनमे उनका सिरताज 
मोहनीयकर्म है । जैसे सेनांमे सेनोपति ऐसे ही सब कर्ममे एक मोहनीय मुख्य है। जैसे 
सेनापतिके मरतेपर सेनाके हौसले ढीले हो जाते है ऐसे ही मोहनीयकमंके मरनेपर, दूर होने 
वर सब कर्म एकदम ढीले हो जाते है । तो उस मोहनीयके २८ भेद हैं--३ दर्शनमोहनीय--- 
मिथ्यात्व, सम्यम्मिथ्यात्व, सम्यक्‌प्रकृति श्रौर २५ चारित्रमोहनीय । श्रनन्तानुबन्धी क्रोध, 
मरत, माया, लोभ, जिनके उदयमें आत्माकों सुध नहीं रहती, सम्यकक्‍्त्व नहीं हो पाता । उससे 
कम है अप्रत्याख्यानावरण क्रोध, मात, माया, लोभ । इन कषायोके होनेपर श्रप्रत्याख्याना- 
वरण नही बबता, ईसत्‌ त्याग नहीं बनता, श्रग्गुत्रत नही बनता, श्र ये कषायें जिसके नही 
है, जिसका क्षयोपशम है उसके अणुब्रतकी साधना होती है । फिर है प्रत्याख्यानावरण क्रोध, 
मान, मायर, लोभ । यह सब कर्मोंको बात कही जा रही है । कितने प्र कारके कर्म जीवपर 
लदे हुए है, और उन कर्मोके प्रभावमे क्या होता है ? प्रत्याख्यानावरण कषायका उदय होते 
सनते प्रत्याख्यानावरण नही बनता, मुनिन्रत नहीं बनता तो उसका भी उपशम हो गया और 
सज्वलन कषाय जो वीतराग भाव न होने दे, संज्वलन स मायने सयम उसके साथ-साथ चलता 
रहे अर्थात्‌ सम्पक्त्व व सयम तो नहीं मिटता और यह कषाय थोडी चखती रहती है तो इस 
कषायके उदयमे जरेवके वीतराग भाव नहीं बन पाता | तो यह भी उपंशान्त हो गई और 
हास्य, रति, हँसना, प्रेम, हेष, भय, स्लाईतन, पुरुपवेद, स्त्रीवेद, नपुसकबेद ये कषायें वीतराग 
भाव नही होने देती । ये सब दब गई तो इस समय १४१वाँ गुरास्थान होता है उसे औपश- 
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मिक घधारित्र वहते है, और उपचारसे ८वें गुणस्थानसे उपशम श्रेणीमे श्रोपशमिक चारिध्र 
कहा जाता है। 
तो जो कुछ भी उद्यम हो रहा प८वें गरुणस्थानमे वह भ्रौपशमिक घारित्र पानेके लिए 
हो रहा, इसलिए यहीसे श्रीपशमिक भाव कहा गया है । ऐसे ये दो प्रकारके औपशमिक भाव 
होते हैं। इनमे सम्यक्त्वसे पहले यो कहा गया कि धारित्र सम्यग्दर्शनपूर्वक होता है । 
चारित्रका अर्थ है रमना, लगना | कहाँ लगना, कहाँ रमना ? क्या विपयोमे ? शभ्ररे वह 
चारिन्र नही। वह तो मिथ्याचारित्र है, श्रवारित्र है। श्रात्मके सहजस्वभावका ज्ञान किया 
तो बस ज्ञान ही ज्ञान ऐसा बनाये रहना यह है वास्तवमे चारित्र । यह निश्चयचारित्र है। 
बाकी सब जितने भी भेद है--मन वश करना, वचन वश करना, काय वश करना, दया 
करता, पापोका त्याग करना, ब्रत सयम करना ये सब व्यवहारघचारित्र हैं। सो यदि आत्म- 
स्वभावकी दृष्टि करानेकी श्रोर है तब तो है व्यवहारचारित्र सही । श्रन्यथा उपचारसे चारित्र 
है वास्तवमे चारित्र नही। इन सबकी परीक्षा यह है कि जिस समय यह चारित्र होता है, 
श्रात्मानुभूति रहती है उस समयमे कोई सकट श्रनुभवमे नही रहता । तो चूंकि चारित्र 
सम्यग्दशेनपुवंक ही हो सकता है, इस कारणसे ग्रौपशमिक सम्यक्त्वका" पहले नाम लिया । 
श्रौपशमिक भावके दो भेद है । यह जीवका विवरण चल रहा है | ऊपरी बातें कही जायें कि 
जीव इस गतिका है, इस पर्यायका है, इसका यह साथी है, यहाँ रह रहा है, यह मनुष्य है, 
ये सब एक बाहरी बातें है । जीवका असली परिचय नहीं मिला इससे । यद्यपि सामान्यतया। 
परिचय तो मिला कि यह सब जीवकी मलिनता है, मगर जीवके खुदके परिणमन हो उन्हें 
कहना चाहिए स्वतत्त्व । तो ऐसा यह जीवके स्वत्तत््वोमे श्रोपप्मिक भाव कहा गया । श्रब 
ग्रौपशमिक भावके बाद क्षायिक भाव आता है, क्षायिक भावके & भेद बताये गए, सो वे ६ 
भेद कौन हैं ? इसका वर्णन करनेके लिए सूत्र कहा जा रहा है । । 
ज्ञानदर्शददानलाभभोगोपभोगवी याणि व ॥४॥ 
क्षायिक भावके भेदोका परिचयन--क्षायिक भावके £ भेद है--क्षायिक ज्ञान, 
दर्शन, दान, लाभ, भोग, उपभोग श्र वीये तथा 'च' शब्दसे ,लेना क्षायिक सम्यक्त्व, क्षायिक 
चारित्र । जिसका पहले वर्णन हो उसका ग्रहण होता है च' शब्दसे । जेसे कहा कि अमुकचद 
जी भोजन करो और आप भी । और आदमी क्या करो ? क्या रोबो या हँसो ? भरे जो 
पहले शब्द कहा वह ही श्रनृवृत्ति श्रायगी कि भोजन करो । 
तो पहले सूत्रमे जो शब्द होता है उसका “च' शब्दमे ग्रहरा होता है तो इस प्रकार 
क्षायिकभावके £ भेद हुए--(१) क्षायिक जान, (३२) क्षायिक दर्शन, (३) क्षायिक दान, 
(४) क्षामिक लाभ, (५) क्षायिक भोग, (६) क्षायिक उपभोग, (७) क्षायिक वीय॑, (८) क्षायिक 
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सम्यवत्व और (६) क्षाथिक चारित्र | शान तो श्रपता स्वरूप है उसका श्रावरण जुडा है कर्म 
के उदय होनेसे । यदि यह भावरगा हटे तो जे ज्ञान है वहीका वही प्रकट हुग्ना । ज्ञान प्रकट 
करनेके लिए, केवलज्ञानी होनेके लिए कोई बाहरकी चीजें नही लगानी पड़ती, बाहरकी 
वस्तुग्योका लपेट नहीं करना पडता, किन्तु बाहरकी चीजोका अलगांब करना होता कि केवल- 
ज्ञान अपने आप प्रकट होता । जितना पुरुषार्थे करना है वह. मैलको हटानेके लिए करना है, 
कोई चीज लगाने बनानेके लिए नही करना हैं । जैसे किसी पत्थरकी मूर्ति बनायी जाती तो 
पत्थरमे मूर्ति प्रकट करनेके लिए उसमे कुछ लगाया नहीं जाता, किन्तु आवरण करने वाले 
पत्थरोको हटाया जाता है । मूर्ति बनानेमे बनानेका काम नहीं हो रहा, किन्तु हटानेका काम 
हो रहा । मूर्ति तो जो प्रकट हुई है, जो स्कथ बाहर प्रकट हुए है वे पहले भी थे, वही प्रकट 
हो गए है । तो जँसे श्रावरण करने वाले पत्थरोकों हटाने पर मूति स्वयमेव प्रकट हो जाती 
है, ऐसे ही आत्मामे जो विषय कपाय मलिन परिणाम गआेये है उनको हटा देनेपर अपने भाप 
ही यह ज्ञान विकसित होता प्रकट होता है । तो पहली-पहली बार जो केवलज्ञान प्रकट हुआ 
सो ज्ञानावरणके क्षयका निमित्त पाकर हुआ | प्रब तो होता रहेगा केवलज्ञान, केवलज्ञान | 
उसमे किसी निर्मिच््क्नी जहूरत नहीं । भ्रव हो गया सहज स्वाभाविक परिणाम । ऐसे दर्शना-« 
वरणाके क्षयसे केवलदर्शन होता है और भ्रन्तरायके क्षयसे क्षायिक दान, लाभ, भोग, उपभोग, 
दी आ्रादिक ये तत्त्व प्रकट होते है। सम्यवत्वघातक ७ प्रकृतियोका क्षय होनेपर ३ दर्शन- 
मोहनीय और ४ अनन्तानुबंधी इन ७ के नष्ट होनेपर क्षायिक सम्यक्त्व हो जाता है, और 
शेष बची मोहनीयकी प्रकृतियाँ सद नष्ट हो जायें तो वहाँ क्षायिक चारित्र प्रकट होता है । 
इस तरह यहां क्षायिक भावके ये ६ भेद बताये गए है । 

क्षायिक भावोकी क्षाथिकताकी मोसांसा--जीव स्वतः श्रपने सत्त्ववश शुद्ध चैतन्य 
स्वरूप है, याने स्वयकी श्रोरसे विकारका, कलकका कोई काम नहीं है, फिर यह कलक ग्राया 
कैसे ? वया है कलक ? तो शअ्नादिसे जो ये कर्मबन्ध चले आ रहे है बधते जाते हैं उनकी 
सत्ता होती जाती है । जब उनका उदय होता है तो उनका अनुभाग खिलता है और वे सब 
गड़बड़ी जो कर्ममे हो रही वे सब्र उपयोगमे प्रतिफलित होती है । जैसे सूर्यके प्रकाशके सामने 
बादल प्राड़े श्रा जायें तो उतकी छाया जमीन पर पडनेसे जमीन मलिन हो जाती, ऐसे हो 
कर्मानुभागका प्रतिफल न हुआ वो उपयोग मलिन हो गया । श्रव यह अंधेर बन गया, घवड़ा- 
हट हो गई, कुछ नही सूकता तो उस हो कलुषताके अनुरूप जो नोकमें है, पञ्चेन्द्रियके 
निषय हैं उनमे उपयोग फत जाता है । इस तरह कर्मकल मिलता है | तो ऐसा अनादि कान 
से है थाया है । झद कर्मातुभाग जब हक हुआ, कर्म दूर हुए तो उपाधि साफ हो गई तो 
श्रकेला ही यह जोद रह ययां। उस ममय जो निर्मल परिणाम हप्ना उसको कहते है शक्षायिक्र 
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भाव श्र परम्परासे श्रनादि श्रनन्‍्त काल तक उस ही उपयोगका परिणाम रहे उसे भी 
क्षायिक भाव कहते है। पर साक्षात्‌ तो बहले समय जो क्षायिक सम्यवत्व हुआ सो क्षायिक 
हुआ कमके क्षयका निमित्त पाकर हुम्ना । | 

श्रव श्रागे जो होता जा रहा वैसा ही परिणमन चलता जा रहा तो वह तो नैमित्तिक 
नही है । नैमित्तिक तो पहली बारमे था। जैसे प्रभुके केवलज्ञान हुआ तो केवलज्ञानका जो 
प्रथम समय है तब तो वह क्षायिक ज्ञान है, क्योकि ज्ञानावरण कर्मके क्षयका निमित्त पाकर " 
हुआ । अब शगे जो केवलज्ञान केवलज्ञान चलता रहेगा सो वहाँ कोई क्षय थोडे ही हो रहा 
किसीका । कर्म हैं ही नही सत्तामे, फिर भी उत्तको क्षायिक कहते है उपचारसे झौर वस्तुत' 
पहले समयमे हुआ जो क्षायिक भाव है सो क्षायिक है। तो परम्परया भी क्षायक कहो | 
उसकी भी झ्रावश्यकता है। समभमे तो श्रायगा कि कर्मक्षय बिना यह शुद्ध पर्याय नहीं 
बनती, ऐसे क्षायिक भाव £ कहे गए है | 

क्षायिक ज्ञान और क्षायिक दर्शन--क्षायिक भावमे पहला है केवलशान । समस्त 
ज्ञानावरण कर्मके क्षयसे केवलज्ञान होता है | कहाँ होता इसका क्षय ? बारहवें गुणस्थानके 
भ्रस्तमे । १२वें गुरणास्थान तक सभी ज्ञानावरण चल रहे हैं, पाँचो ज्ञानावरण चल रहे हैं । 
भले ही जैसा जिसका क्षयोपशम है सो वह तो श्रन्तर है, मगर ज्ञानावरण कर्म १९वें ग्रुण- 
स्थान तक है, अ्न्तमे इसका क्षय होता है । क्षय हुआ कि केवलज्ञान जग गया। सी निश्चय 
से तो श्रपने अ्रसाधारण ज्ञानस्वभावकों उपादान कारण कर हुआ है, पर पहले न था केवल- 
ज्ञान भ्रौर अरब हुआ है । तो जो चोज पहले व थी श्ौर श्रव हुई तो उसका कीई निमित्त 
ढंढा जाता है समभलेके लिए । क्‍या निरम्मित्त है ? ज्ञानावरणका क्षय केवलज्ञावकी उत्पत्ति 
का निमित्त है, उपादानतः अपनेसे हुआ, कमने केवलज्ञान पैदा मही किया या कर्म जब हट 
रहा तो वह केवलज्ञाच पैदा करता हु्ना हटे, सो बात नहीं । ज्ञानावरण पोदुगलिक स्कंध 
है । उसका काम है कि वह अपने आपमे कुछ परिणमन करे, इससे भ्रधिक काम नहीं । तो 
केवलज्ञान क्षायिक भाव है | इसी प्रकार केवलदर्शन क्षायिक भाव हैं। दर्शन।व रखके क्षयसे 
यह भाव उत्पन्न होता है । दर्शनावरणका क्षय भी १२४) गुणस्थाससे होता है, उनमेसे कुछ 
प्रकृतियोका द्विचरम समयमभे क्षय होता, कुछ अन्तिम समयमे होता । तो वे वलदर्शन भी दर्श- 
सावरणके क्षयका निमित्त पाकर होता, इसलिए केवलदर्शन भी क्षाथिक भाव है । 

ह क्षाथिक दानकी सहिसा--पक्षायिक दान याते दानातराय क्षयमे उत्पत्त हुआ एक भाव 
क्षायिक भाव है । तो दानास्तरायके क्षयोपशमसे क्या होता हैं १ दान देनेके भाव होते हैं 
झौर प्रयोगमे होता है श्रोर जब दानास्तरायका उदय होता है वो दावके भाव वही होते । वो 
दानान्तरायके क्षयोपशममे तो यह हालत होती है, पर दाना-तरायका क्षय हो जाय तब 


_त 
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क्षायिक दान प्रकट होता है। जिसका फल यो कहो कि भ्रनन्त प्राणियोके समृहुका उपकार 
करे ऐसा एक क्षायिक पश्रभयदान । संसारके प्राणी सब दुःखी है, उनमे जिनका भ्रवितव्य ठीक 
होनेको है, जिनके विवेक जगा वे प्रभुुकी शरणमें पहुचते है । उनके- दर्शंनसे, उनका उपदेश, 
सुनकर प्राणी झ्पना भला कर लेते है । संसार-संकट टल,जाता है उनका, इससे बढ़कर और 
क्या दान ? सो यद्यपि भगवानके इच्छा नही है कुछ भ्रौर रागवश नही करते ऐसा, लेकिन 
क्षायिक भावकी यह ही महिमा है कि श्रनन्त प्राणी समूहका अपने आप उपकार होता है । 
दर्शन कर, दिव्योपदेश सुनकर उनका परिणाम निर्मल होता है श्लौर कल्याण करते है | यही 
है क्षायिक दान | जो साधु समाधिभावके बलसे घातक-कर्मोका क्षय कर देता है उसके उत्कृष्ट 
श्रास्मत्व प्रकट होता है । उत्कृष्ट आत्मा कहो यो परमात्मा 'कहो, परम पश्रात्मा कहो | तो 
जहाँ यह परमात्मत्व प्रकट होता है वहाँ ६ प्रकारके निर्मेल भाव जग जाते हैं| पहला तो है 
क्षायिक ज्ञान, जिसके बलपर तीन लोक तोन कालके समस्त -पदार्थ एक साथ उनके ज्ञानमे 
ज्ञात होते है । दूसरा है क्षायिक दर्शन, जिसके बलसे तीन लोक तीन कालके पदार्थोकों 
जानने वाले आत्माका दर्शन चलता रहता है । तीसरा भाव है क्षायिक दान । जिसके प्रताप 
से अनन्त प्राणियोका उपकार होता, उनको अ्रभयदान मिलता, उनको ससारके सकटोसे छूटने 
की विधि मिलती | : 

देखिये कितना महत्त्द है इस पवित्र, उपदेशका, इस-पविन्न शासनके लाभका कि 
जिसके हृदयमे समाये, प्रयोगमे लाये, यह जानता रहे कि यहाँ जीव और अ्रजीव दी का संघर्ष 
चल रहा है। उस सघ्षमे श्रजीवका तो चुक्सान क्या है ? वह अ्रचेतन है | वह जले, राख 
हो जाय; कुछसे भी कुछ हो जाय, कोई भी अचेतन, उसका क्या बिगाड़ ? वह सो एक परि- 
रमन है, पर इस जीव और प्रजीवके सघर्षमे इस जीवका भ्रकल्याणा है। यो 'इस सघर्षमे 
दुखी प्राणी इस दिव्योपदेशकों सुनकर जहाँ वस्तुके स्वरूपका सही प्रतिपादन पाता है वह 
मोहकर त्यागकर अपने आ्ात्माकी औ्लोर श्राता है, यह महान भ्रनुग्रह है । इस श्रनुग्रहका कोई 
बदला नही चुका सकता । तो इस शासतका कितना श्राभार, कितना उपकार आज जो हम 
आपको प्राप्त है ? मन भी ,अच्छा मिला है, विचार विवेक श्रच्छा कर सकते हैं। लेकिन 
(विषयोमे तो उत्साह जगे, मोह ममताकी बातोमे तो एक प्रेरणा मिले और आत्माकी बात 
इसकी सुध रखनेके लिए भीतर गुजाइश भी न रखे तो कितने बढ़े दुर्भाग्पकी बात है ? कर 
किसलिए मनुष्यजन्म पाया ? - ह 

एक ग्ाहार, भय, सैथुन, परिग्नरह--ये संज्ञायें, इनका मौज क्‍या पशु-पक्षी बनकर न 
था सकते थे ? पाते ही हैं । जैसा सुख मनुष्य सानते है ऐसा हो सुख घास मिले 


कप कक शा औते , रोटी सिल, 
तो क्या ये गाय, भेस, कुत्ते बगैरा नही माचते है ? अरे वे भी वैसा ही मौज मानते है| इन 
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प्राहार, भय, मैथुन, परिग्रह सम्बधी क्रियावोमे जैसे मनुष्य श्रपनेकी बडा चतुर मानते हैं--- 
मेरेको बडा सुख है, बडा मोज है तो क्या ऐसी बुद्धि पशुओोके, पक्षियोके नहीं बनती ? किस- 
लिए यह मानव-जीवन पाया ? क्यों इस मानव-जीवनके क्षण व्यर्थ गवाये जा रहे है ? यह 
तो एक बडे दु.खकी बात है । भव्य प्राणी समभ लेते है, प्रभुके शासनको उपयोगमे लेते हैं--- 
प्रहो | मैं जीव हू । सबसे निराला हू, मैं अपने भ्रापका जिम्मेदार हु । कषाय करूँगा तो कर्म-, 
बन्ध होगा, भविष्यमे उलना पड़ेगा । कषाय. ने करूँ, मद कषाय रहू, सबकी उपेक्षा कर 
जाऊँ, सबको क्षमा करूँ तो उसका परिणाम हमको श्रच्छा मिलेगा । मिथ्यात्वमें जो कषाय 
जगती उस कपषायमे जो भी निर्णाय किया वह श्रात्माकी बरबादीके लिए है | निर्णय करना , 
चाहिए स्वस्थ मदकपायकी स्थितिमे जो एक हमारा कतंव्य है। तो यो यह सब उजेला, 
श्रात्मप्रकाश प्रभुके दिव्योपदेशसे हुआ है तो इसे क्या भ्रन्त दान नहीं कहा जायगा ? प्रभुके 
इच्छा नही है, प्रभु राग नही करते, पर जिनके दिव्य उपदेशसे ये सारे भ्रधकार दूर हो जाते 
हैं यह तो उनका बहुत बड्या काम है । 
क्षाथिक लाभ--प्रभुुके चौथा गुण होता क्षायिक लाभ] लाभ मायने प्राप्ति । तो 
लाभान्तराय कर्मका क्षयोपशम हो तो श्रनेक चीजे मिलती हैं, जिनमे जीव राजी होते हैं । 
घन सम्पदा सुख-सामग्री, यह तो क्षयोपशमकी बात है ग्रौर उस लाभान्तरायका बिल्कुल क्षय 
हो जाय तो कौनसा लाभ प्रकट होता है ? जब परमात्मा हो गए, केवली भगवान हो गए तो 
उनके कवलाहार नही होता याने भोजन नही होता, कौर नही खाते और कवलाहार न॒करें 
फिर भी हजारो वर्षों तक शरीरमे रहकर सकल-परमात्माकी स्थितिमे उपदेश करते रहे तो 
यह कैसे सम्भव हुआ ? बस यो ही सम्भव हुआ्ला कि उनके ऐसा क्षायिक लाभ श्रकट हुमा है 
कि विशुद्ध पवित्र कायवर्गणायें जो अन्य प्राणियोको न श्राप्त हो सके बहुत शुभ सूक्ष्म उनके 
शरीरसे सम्बन्धको प्राप्त होते रहते हैं । कुछ तो श्राज भी ऐसा देख रहे हैं कि मनुष्य मुखसे 
न खाये, कुछ तो इजेक्शन या गुलुकोज या अन्य किसी उपायसे शरीरको जैसाका तैसा स्वस्थ 
बनाये रखते है । ह | 
भ्रब॒ इससे श्रौर श्रागे बढें, सोचो कि प्रभुके तो कवलाहार ही नहीं याते प्रभु 
कभी खायेंगे ही नहीं, तो जो श्रनेक सुक्ष्म बगेणायें' है वे यहाँके इजेवशन या गुलुकोजके काम 
जैसे भी विलक्षण अपूर्व काम करती हैं । वहाँ लाभान्तरायका क्षय हो गया है, सो स्वतः ही 
अनेक परमार शुद्ध पविश्र उनके शरीरके सम्बधको प्रा होते रहते है । एक कल्पना करो कि 
भगवान हो गए, बीतराग हो गए, केवलज्ञानी हो गए तो श्रव्व ऐसी पविन्न स्थितिमे क्या ऐसा 
श्रच्छा लगेगा कि वे ग्रास खायें ? भला बतलाओों जो परमेश्वर हो गए, परमात्मा हो गए वे 
ऐसी रागभरी चेष्टा करेंगे क्या ? पुराणोमे जो वर्सन श्राता है कि तीर्थंकर भगवान भ्राहार 
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लिया तो वह उनकी पूर्व श्रवस्थाकी बात है | पारमश्वर्य प्रकट होनेपर आ्राहार नही होता । 
फिर श्रोर भी बात सोचो--मान लो प्रश्न ग्राहार करे तो ज्ञानके द्वारा तो वे सब्र कुछ जान 
रहे, सब देख रहे, अब देखो साधुको आहार लेते समय अगर किसी गदी चीजका ख्याल आा 
जाय तो उनकर अ्ंतराय हो जाता है । पवित्र भाव रहते हुए भोजन होना चाहिए + तो फिर 
भला भगवानकी तो उससे भी ऊँची बात है | भगवानके 'ज्ञानमे तो अच्छी खराब सभी घीजें 
भलक रही है, माँस, घल मृन्नादिक सब चीजोको स्पष्ट जानते' हैं तो फिर भला वे दया आहार 
कर सकंगे ? दूसरी बात यह है कि इच्छा हुए बिना तो हाथ ही न हिलेंगे प्रौर फिर कैसे 
झाथसे कौर तोडकर मुखभे डालने की बात्व बनेगी ? भ्रभ्च॒ तो इच्छारहित है । इच्छा है तो 
भ्रश्नु नही । किसी भी प्रकारका राग, किसी भी प्रकारकी इच्छा प्रभ्ुके नही हुम्ला करती । तो 
प्रभु कवलाहारसे रहित हैं। भ्रब उनका शरीर हजारों लाखो वर्षों तक रहता है जब हक आयु 
रहती है । तो यह सब क्षायिक लाभका प्रताप है ५ 

क्षाथिक भोग और क्षायिक उपभोग--५वाँ क्षायिक भाव है क्षायिक भोग । भोगा- 
न्तरायकर्मका जब क्षयोपश्मम होता है तो इस मनुष्यकों श्रभीष्ट भोग क्षयोपशम्त होता है तो 
इस मनुष्यको प्रभीष्ट ख्रोग साधन 'मलते है, भोग भोगनेका सामथ्ये मिलता है । यह तो 
क्षयोपञ्ममकी बात है ॥ जहाँ भोगान्दरायका पूर्ण क्षय हो गया है वहाँ कौनसा भोग कहलाता 
है ? वह क्षायिक भोग है क्या ? तो वह क्षायिक भोग हैं पुष्पवर्षा होना, सुरभित पवन चलना 
वातावरण शान्त रहना, सर्दी यर्मीका प्रकोष न रहना और जहां प्रभ्नु विहार करते हुए पैर 
रखते हैं तो पैरके! नीचे स्वरस्यंक्मलका बन जाया । देव इन्द्र जिनकी सेवामे रहते है ये सब 
भोग क्षायिक भोय हैं । भोगनेकी इच्छा नही है श्रौर न इस भोगके भोगनेका उन्हे अनुभव 
है, किन्तु होता रहता हैं यह सब'। जो श्रन्य मनुष्योके असम्भव है ऐसा उत्कृष्ट भोग जो बन 
रहा है वह क्षायिक भोग है, छठवाँ गुण है क्लाथिक उपभोग | 

ऊँसे यहां उपभोगात्तरायका क्षयोपश्म होनेपर बड़ी अ्रच्छी सवारियया, वस्त्र, भकान 
आदिक ये सत्र चीजें सुलभ होती है तो यह तो है क्षयोपशमकी वात और जहां उपभोगमन्त- 
रायका क्षय हो जतता, पूर्सतया विनाश हो जाता वहाँ कौनसा उपभोग प्रध्त होद्य है ? तो 
वह उपभोग क्या है कि जैसे समवश रंणकी रचना, सिहासन होबा, चमर ढुरना, अशोक बे 
तीन छत्तोका होवा, भामण्डल आजा, देव4७/मि बेजना अ्रादिक जो अनेक श्रातिशय होद्धे हे गे 
सब क्षायिक उपथोग हैं, जो अन्य मनृष्यके सभव नही हो सकते, ऐसी उत्कृष्ट बात है । प्रभुके 
इच्छा नही है, वे भोगोेपभोगकी इच्छा नही करते है । वे तो श्रपनेमे वीतरागगता, ज्ञानानन्दरस 
का दिरत्तर पान किया करते है। उनकी दुनिया श्रदंग हो गई, उनका दर्शन 


इुलेभ है, उनसे 
कोई बातवीत कर नही सकता । करे भी तो उच्चतर नहीं | लेकिन उत्तर मिलता है बहुत 
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श्रच्छा । जब प्रभुको दिव्यध्वनि खिरती है, दिव्य उपदेश होता है तो जहाँ जिसके मनभे जो- 
जो प्रश्न है, शकार्यें है उनका समाधान सहज हो हो जाया करता है ।॥ तो प्रभुके ऐसा क्षायिक 
उपभोग है । 

क्षायिक चीयें--७वाँ क्षायिक भाव है वीय॑ (क्षायिक शक्ति) अननन्‍्तवीय॑ भगवान 
श्रात्मामे श्रनत ज्ञान, दर्शन श्रादिक ग्रुण प्रकट हुए हैं | ये गुण आ्रात्मामे बने रहे, बिखर नही, 
न नष्ट हो उन सब गुणोको भेलते रहनेका बल भी तो चाहिए । जैसे यहाँ शरीरमे वल न 
हो तो नाक, लार, थूक, मल, मूत्रादिक अ्रथवा रुधिर श्रादि घातु्यें थे टिक नही पाते, निकल 
बैठते हैं, क्योंकि शरीरमे बल नही रहा | तो जैसे शरोरमे बल न हो तो जो मल हैं उनको 
भी नहीं टिका सकते (यह यहाँके लोगोकी बात कह रहे है) इसी तरह कोई ऊँची धातु उप- 
घातु भी है तो उसे भी तो तब ही टिका सकेंगे जब शरीरमे बल हो । यहाँ एक अलौकिक 
झात्मतत्त्वकी बात कही जा रही है। आात्मामे श्रनन्तगुण अ्कट हुए है तो वे श्रनन्तगुण बने 
रहें, बिखर नही उसके लिए गनन्‍्तवीय भी साथ लगा हुआ है। तो प्रभ्ुके अ्रतन्‍्तवीय॑ प्रकट 
हुंआ । उस सामथ्यंसे समस्तट्ुगुण विलास कर रहे दे, ऐसा प्रभुका यह क्षायिक भाव है । 

क्षायिक सम्यक्त्व श्रौर क्षायिक चारितन्न--प5र्वा क्षायिक भाव है क्षायिक सम्यक्त्व, 
सब कर्मोमे प्रधान बहुत घातक मोहनीयकमे है । थोडी देरको यह ही कल्पना कर लो कि 
सब कुछ उत्पात हो जाय, एक चित्तमे मोह राग्रद्ेंप कल्पना न जग्े तो उस उत्पातसे कुछ 
बिगाड़ होता कया ? मानो जैसे लोकमे मानते हैं कि घरके पुत्र, मित्र, स्त्री, माता-पिता 
प्रादिक किसीका मरण हो गया, घन नष्ट हो गया, इज्जत बिगड़ गई या किसीने इसको 
पीटना छुरू कर दिया, सुवदमा दायर कर दिया, श्रनेक प्रकारवोीं जो जो अडचनें यहाँ 
समभी जाती हैं वे सब भी हो जायें ग्रौर यहाँ चित्तमे रागद्वेष मोह कल्पना न हो तो उत्पात 
बया कोई उत्पात है ? उत्पात तो रागद्ेप मोह भावका जगना है। बाहरका उत्पात, उत्पात 
नही कहलाता । खुदका घित्त बिगडे, खुदमे रागढ्रेष बने, खुदमे कषाय जागृत हुई, लो विपत्ति 
हो गई । विपत्ति किसी परपदाथ्थंसे नही श्राया करती | विपत्ति तो रागद्वेष मोहभावका नाम है, 
यह बात सब मोहनीयकरमका प्रसाद है । तो सर्व कर्मोमि कठिन मोहनोयवर्स है । यह मोह- 
तीयकम सब कर्मोंका राजा है । तो उस मोहनीयकर्ममे भी जो ७ प्रकृतियाँ है--१हलों कषाय 
के ४ रूप तथा दर्शनमोहकी ३ याने अनन्तानुबधी क्रोध, मान, माया, लोभ, मिथ्यात्व, सम्य- 
स्मिथ्यात्व, सम्यक्प्रकृति--इन ७ भप्रकृतियोक्रा क्षेय हो गया तो वहाँ क्षायिक सम्यक्‍त्व 
होता है । 
देखिये--क्षायिक्र सम्यक्त्व तो बहुत पहलेसे हो गया, किसी जीवमे चौथे गुणस्थानमे, 
किसीके ५वें, छठे, «वें गुणस्थानमे क्षायिक्त भाव हो गया था इसी जगहमें, लेकित क्षायिक 
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सम्यक्त्व होकर मिठ्ता नही है, बना रहता है। तो श्राखिर हुआ्ना कैसे ? मूल बात वया 
हुई ? तो वह क्षायिकपनेकी बात श्रायगी । वह है भ्रृतार्थ अन्तस्तत्वकी दृष्टि । तो यो प्रभुके 
क्षायिक सम्यकत्व है । €र्वाँ भाव है क्षायिक चारित्र । मोहनीय कर्मकी जो शेष २१ प्रकृतिर्थाँ 
बची--अ्रप्रत्याख्यानावरणा, क्रोध, मान, माया, लोभ, प्र॒त्याख्यानावरण क्रोध, मान, माया, 
लोभ, सज्वलन क्रोध, मान, माया, लोभ, हास्य, रति, भ्ररति, शोक, भघ, जुगुप्सा, पुरुषवेद, 
स्त्रीवेद, नपुसकवेद--इनके क्षयसे यह क्षायिक चारित्र हुआ । इन २१ प्रकृतियोमे से कुछ 
प्रकृतियाँ ६ वे गुशस्थानसे नष्ट होने लगती हैं-- जैसे भ्रभ्नत्याख्यानावरण और प्रत्याख्यानावरण 
कषाय ये €वे गुणस्थरमे नष्ट होती है। हास्य, रति, श्ररति, शोक, भय, जुगुप्सा--ये नष्ट 
होने लगते है और वेद भी €वें गुणस्थानमे नष्ट होता है । सज्वलन क्रोध, भान, माया, लोभ 
भी ६वं गुणस्थानमें नष्ट हो जाते है। केवल जो सूक्ष्म लोभ है वह १०वे गृणस्थानके श्रन्तमे 
नष्ट होता है । तो यो चारित्रकी श्रोरसे क्षायिक भाव यो १२वें गुणस्थानमे भ्रा गया, इसलिए 
स्तायिक चारित्र १२वें गुणस्थानसे है, लेंकिन यहाँ भ्रभुको बात चल रही है । तो प्रभ्ुुके भी 
क्षायिक चारित्र है। इस तरह ये & क्षायिक भाव होते है । द 

प्रब इस क्षायिक भावमे एक शका यह की जा सकती कि ऐसा दान, लाभ, भोग 
जब यह क्षायिक भाव है तो सिद्धमें भी होना चाहिए, वहाँ भी लाभ, भोग सिंहासन वगैस 
होना चाहिए ना ? तो बात यह कही जा रही है कि यह शरीरसापेक्ष बात चल रही है । 
जहाँ शरोररहित है, वहाँ केवल श्रनन्त वीर्य है, क्षायिक दान, लाभ, भोग, उपभोग नही है 
अथवा जैसे केवलज्ञान प्रकट हुआ तो मतिज्ञानादिक नही, ऐसे ही अनन्त बीय॑ प्रकट हुआ तो 
दान आदिक नहीं होते । अच्छा कोई पूछे कि सिद्धपना भी क्षायिक भावमे आना चाहिए, 
क्योकि अष्टकर्मके क्षय होनेसे सिद्धत्व होता है। तो जहाँ श्रलग-अ्रलग बातका वर्णन हो रहा 
है तो सिद्धत्व तो श्रपने श्राप गर्ित हो जाता है। इस प्रकार ये &€ प्रकारके क्षाय्रि 
बताये गए है । 

जीवके स्वतत्त्बोके परिचयकी प्रयोजकता--जीवका हित चममे है और धर्म रत्नश्रय 
कहलाता है यात्रे सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान, सम्यकूचारित्र, बस इन परिणामोका नाम घ॒र्म है । 
आत्माका सहज अपने हो सत्त्वके कारण स्वरूपतः जो भाव है, स्वभाव है उस रूप यह मै हू 
इस प्रकारके श्रद्धानुको सम्यग्दर्शन कहते है । फिर तो इस सम्यग्दर्शनके प।नेके पयासमे आर: 
और बातें भी कही गई है। जैसे जीवादिक ७ तत्वोका श्रद्धाच करनेसे अपने आपकी श्रद्धा 
बनतो है कि मैं स्वथ सहज कैसा हू ? तो इस स्वरूपका, इस सहज भावका अनुभव जगे 
तत्पूव॑क सम्यग्दर्शन होता है, और जैसा पदार्थ अ्रवस्थित है वैसा ज्ञाव होना ं 


सम्यब्ज्ञान है 
अर ऐसे ही स्वरूपमे रम जावा सो सम्यक्चारिव है। तो सम्यग्दर्शनकी प्राप्तिके उपायसे 


के भाव 
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यह आवश्यक है कि मोक्षमार्गके प्रयोज्नभूत जीवादिक ७ तत्त्वोका यथार्थ परिचय करना 
चाहिए । उसी सिलसिलेमे दूसरे श्रध्यायमे जीवतत्त्वका परित्रय कराया है। जीव क्‍या है ? तो 
जीवके स्वतत्त्व कहे है मोक्षशास्त्रमे --(१) श्पशमिक, (२) क्षायिक, (३) क्षायोपशभिक, 
(४) ओऔदयिक और (५) पारिणामिक । इनमे केवल पारिणामिक भाव तो सहज स्वतत्त्व है 
श्रौर उसमे भी छुद्ध जीवत्व भाव है| यह भाव शाराघनीय है, श्राश्रयसे मोक्षतत्व प्रकट 
होगा । शेषके जो ४ भाव है--प्रोपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक, औदिक ये जीवके निज 
सहज भाव नही हैं, ये सब परिणमन हैं । कोई स्वभाव पर्याय 'हैं, कोई विभाव पर्याय है । तो 
स्वभाव पर्यायमे तो कहा जा सकता है कि स्वरूपकी तरह है, वयोकि स्वरूपका शुद्ध परिणमन 
है । मगर भ्रन्य जो भाव है क्षायोपशमिक, शदयिक श्रादिक ये तो ओऔपाधिक भाव हैं याने 
कर्मउपाधिका सन्निधान पाकर श्रात्माको परिणाति किए हुए है। फिर वे स्वतत्त्व कैसे कहला- 
येगे ? यह शका यो न रखनी चाहिए कि स्वतत््व सहजभावके एवजमे नही कहा गया, 
किन्तु जीवका जो परिणाम हो सकता है वह सब स्वतत्त्व है। भले ही कर्मका सन्निधान है, 
मगर परिणमा तो यह जीव ही । कर्म नहीं परिणमा रूपसे । ऐसे जीवके स्वतत्त्व ५ कहे, 
उनमेसे श्रब क्षायोपशमिक भावकी बात कही जा रही है। 
ज्ञानाज्ञानदर्शनलब्वपश्चतुस्न्रित्रिपचभेदाः सम्यक्त्वचारिसयमासयमांश्च ॥५॥। 
क्षायोपशसिक भावके भेदोके वर्णनसे कुछ ज्ञातव्य-- ज्ञान, भ्रज्ञान, दर्शन श्ौर लब्धि 
ये ४ तो ४, ३, ३, ५ भेद वाले हैं। और सम्यकत्व, चारिन्र और सयमासयम इस तरह ये 
मिलकर १८ भेद हो जाते हैं । याने ज्ञान ४, मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान शौर मतः्पर्यय- 
ज्ञान ये क्षायोपशभिक भाव हैं क्योकि क्षायोपशमिक भावका श्र्थ है कि जो क्षय, उपशम श्रौर 
झौर उदय इन तोन कारण पूर्वक हो । जीवपर कोई विजातीय द्रव्य लदा हुआ्ना है, सम्बन्ध 
है तब ही तो यह जीव विरुद्ध परिशम रहा हैं। कोई भी जीव अगर उल्टे रूप परिणमे तो 
निएचय समभो कि वहाँ कोई विरुद्ध बीज लग गई है यह भाव जो है वह श्रात्माके स्वभाव 
रूप नही है, तो यह होता है क्षयोपशमसे । वह क्या विस्द्ध चीज लदी है ? तो 5 प्रकारके 
कर्म आत्माके ज्ञानावरण कर्मका क्षयोपशम होनेषर यह क्षयोवशम भाव होता है याने ऐसे 
कर्म जो ज्ञानके आवरणमे निर्मित पढते है उनका क्षयोपशम हो । आत्मा तो ज्ञानस्वरूप है, 
जाना ही करे, निरन्तर जाने ऐसा आत्माका स्वभाव है, क्योकि जो भी चीज होती है उसका 
स्वरूप है स्वभाव है कि प्रतिक्षण निरन्तर परिणमता रहेगा । परिणमन विना कोई पदार्थ 
नही रहता । भ्रव उस परिणमनमे ये ससारी मोटे परिणमन, नारकी हो, तिर्यड्च बनें, कई 
इन्द्रिय वलि बने ये तो बडे स्थुल विरुद्ध परिगमन हैं । ये कही जीवके स्वभाव नही हैं, ये तो 
जीवके प्रवर्य है, जीवको वितत्तिके कारगपूत्र हैं। जितो सब समागम हैं, जितने लोगीब। 
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सम्बन्ध है, जितने चेतन श्रचेतत पदार्थोका संगम है, दूसरे पदाथोंकी श्लोर रूयालात जाता है 
वे सबके सब इस जीवके लिए कलंक है। कोई जीवकी शोभा, चतुराई, कुशलताकी बात 
नही है । ये सब -वलंक है और द्स ससास्में यह जीव लोग इन ही कलकोमे अपना शज्भार 
खतुराई सब समभते है, है सब यह कलंक । 

तरकगति और तिरय॑च्रगतिका सम्राचार--संसारकी ,कौनसी स्थिति ऐसी है णो 
भली हो ? एक भी स्थिति बताओ्रो । नरकगनिके जोव निरन्तर दु खी रहते हैं। उसे तो कोई 
चाहता हो नही, भला मानता ही नहीं । नारकी जीव भी भला नहीं मानते । नरकगतिकी 
स्थितिको नारकी जीव तक भी श्रच्छा नही समभते । भला कई बहुत-बहुत स्थितियाँ तो 
ऐसी होती कि उनमें जीव कोई श्रच्छे भी समझे जाते | जैसे मनुष्योमे देखो कितने दुःख हैं, 
बचपनसे लेकर वृद्धावस्था तकके सब जीवनमे कष्ट ही कष्ट है । ये मनुष्य कल्पनासे भान लेते 
कि हमको बड़ा श्राराम है, पर आराम नाममात्र भी नहीं है । मोहका उदय है, कुछ घन वैभव 
पैसा है, कुछ चलता है, लोगो में तनिक पूछ है तो मान बैठते है कि हम बड़े 
सुखो हैं। मगर जहाँ जुन्ममरण दोनो प्रकारक्ी श्राग लगी हो-शुरूमे भौर श्रन्तमे 
उस श्रागके बीचमे पड़ा हुआ मनुष्य कीट काहेका सुखी है ? फिर भी मोहबश यह मनुष्य 
प्रपनेको सुखी मानता है ॥ पर नरकगतिमें तो इतनी भी बात नही है । वे दु ख्र पाते है, दुःखी 
होते हैं और उसको बुरा मानते है, भला नही मानते, *इतवा कठिन दुःख है। तिय॑बगतिके 
क्लेश देख लो, भले ही तियँच भ्रपनेको बडा सुखी अनुभद करें, तिय॑च हैं पश्चु-पक्षी, कोडे 
मकोड़े । मनुष्य तो सोचते हैं कि इनकी क्या जिन्दगी है, पर वे नही सोच पाते कि हमारी 
बुरी जिन्दगी है, क्योकि तीन श्यु शुभ माना है, पुण्य माना है और नरक आयु पाप माना, 
क्योकि ये तीन गतिके जीव मरना नहीं चाहते । मरवेपर कितनी श्रापत्ति होती, इनको सबसे 
प्यारा जीवन है, मरता नहीं चाहते । कोई ऐसी कुबाद्ध भ्राये जो आत्महत्या करे वह बात 
अलग है । वह कषायम समझ नहीं सकता, वह देख ही नहो रहा मरणकों, मगर तिर्यंच 
मरना नही चाहते, मनुष्य भी मरना नहीं चाहते श्र देव भी मरना नहीं चाहते । नारकी 
मरना दाहते, मगर वे मर नही सकते । उनका वैक्रियक शरीर है, शरीरके टुकड़े-टुकड़े हो 
जायें, फिर भी पारेकी तरह इश्ट्ठे होते है वे मर नहीं सकते । तो तिर्य॑चमरे भी क्या सुख 
है ? भले ही झायुसे मोह है, मगर तिरयच्रगदिकों पाए बताया है। यहाँ प्रकट दुख है । 

देवगति व भनुष्यगतिका समाचार--देवगतिमे भले ही खाने-पीमेका दुख नही है। 
हजारो वर्षोमि भूख लगती है, कठसे श्रमृत फरता है, पर इस मनका क्‍या करें # उनका मन 
कुछ सोचता ही दो रहता है, दूसरोकी विशर्ति देखकर ईर्प्या करते है 


५ < एड्फते एं, श््ते मो 
कम ऋड्धिवान समझकर मन ही मन संताप करते है धौर विपयभोगोमे रमते दो 
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विषय्भोग शान्तिकें, फल नही है, ये श्रावु नताके फल हैं ॥ कितनी कठिन बेदना होती है तब 
यह जीव विषयोमे प्रवृत्ति करता है। अगर ये विषय शान्तिकी चीजें होतीं तो शान्त रहते 
हएमे प्रवृत्ति करते ना, पर आकुलतासे ही विषयोंमे प्रवृत्ति होती है। श्ौर विषय भोगमेके 
कालमे भी इनके भ्राकुलता चलती है | तो देवगतिमे भी निरन्तर दु:ख ही दुःख हैं, क्योंकि 
मनमे कल्पनाएँ उठती हैं, कल्पनायें जग्रती हैं, विषय भोगनेकी पीडायें होती हैं श्रौर एक दूसरे 
को मनाया करते हैं। जैसे ये मनुष्य अ्रपने वैषयिक सुखोंके लिए दूसरेको राजी रखते ना, 
नही तो सुख-सामग्री कैसे मिले ? स्थ्रीको राजी रखें, पुत्र, मित्रादिकको राजी रखें, वे देव 
देवियाँ भी निरन्तर श्रपनें वैषयिक सुखोके लिए एक दूसरेको राजी रखनेकी बात सोचाकरते 
हैं। तो देवगतिमे भी सुखसाता नही है'। मनुष्योमे क्या है, सो सब मनुष्य जान ही रहे ॥ 
सभी मनुष्य अ्रपने भीतर पोले पडे है, पर श्रपनी शबल सूरत ऐपी बनायेंगे कि जिससे दूसरे 
यह समझें कि यह बड़े सुखी हैं । भीतर हृदयमे कहाँ-कहाँ विकल्प दोड रहे हैं, कहाँ-कहाँ 
लगाव है, वहाँ-कहांके सोच-विचार हैं उससे वे दु.खी रहते हैं, मगरः एक ऊपरी ढंग ऐसा 
बनाते हैं कि लोग समभते है कि यह बडे धनो है, बडे सुखी होंगे, यह नेता है, यह बड़े सुखी 
होंगे, मगर सबके भीनर वलेश भरा हुप्रा है । हि 

ससारकी कोई' भी अ्रवस्था इस जीवके लिए हितरूप नही, शान्तिरूप नही ॥ यहाँ जो 
भोह रखते, लगाव रखते, यह मेरा घर है, यह मेरा अमुक है।' न जाने कहाँ-कहाँ अपना 
लगाव रखते, धर्मके कामोंमे भी श्रपना लगाव रखते--यह मैं हु, यह मैं धर्म. कर रहा हू, 
इसीसे मेरा बडप्पन है, इसीसे मैं ठीक कहलाता हू, इस लगावकी बात कहाँ तक कही जाय, 
ये सब लगाव इस जीवकी आ्आकुलताके कारण हैं | घर्मके काम तो इसलिए करना चाहिए कि 
प्रभुके भ्रन्त स्वरूपको निरखें, अपने ग्रन्तःस्वभावको देखें,/बस इस समानताकी श्रोर ध्यान 
रखनेके लिए ये सब क्रियायें करनी पडती हैं | करते हैं । तो लगावकी बात कह रहे! कि इस 
जीवका इस पर्यायसे लगाव होनेसे यह बडे कष्टमे पडा हुआ है । 

मतिज्ञानकी क्षायोपशसिकताका निर्देशन--यहाँ जीवकी प्रवस्थायें बतला रहे है । 
ज्ञानावरण कर्म लदा है, बध है, ज्ञानका भ्रावरण है, भले ही' निर्मित्तन॑मित्तिक योग ऐसा है 
कि वास्तवमे ज्ञानावरण कर्म जीवको श्रज्ञानी नही बना रहा, क्योकि वह निर्विकार, पदार्थ 
है । एक पदार्थ दूसरे पदार्थकी क्रिया नही करता, लेकिन ऐसा योग है कि ज्ञानावरण कर्मका 
उदय निमित्त हो, सन्निधान हो तो यह जीव स्वरूपकी सुध छोडकर यह श्रज्ञानरूप परिणमता 
है। तो जब ज्ञानावरणका क्षयोपणम हो तो जीवमे यह क्षायोपशमिक भाव पैदा होता है । 
क्षायोपशमिकमे होता क्‍या है कि कर्मकी ऐसी स्थिति कि जिसमे क्षय हो, उपशम हो, उदय 
हो । जैसे ज्ञातावरणामे मतिज्ञानावरणका क्षयोपशम क्‍या है > जो मतिन्नानावरण कर्म है, जो 
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मतिज्ञानावरणके परमाणु पिण्ड है उसमे दो तरहके स्पर्धक हैं, मायने दो तरहके परमाणु है। 
एक सर्वंधाती स्पर्धक कहलाता, एक देशघाती स्पर्धक कहलाता । इन शब्दोसे ही इनका अर्थ 
समझ लीजिए कि जो समस्त ग्रुणोका घात करे वह सर्वधातो और जो एकदेश घात करे वह 
देशघातो । ; - 
| जैसे केवलज्ञानांवरण सर्वघाती है। केवलज्ञानावरणका क्षयोपशम नही होता | उदय 
है या क्षय है। उदय है तो केवलज्ञान पूरा ढका हुआ है । जैसे हम लोगोके मतिज्ञान पूरा 
नष्ट नही होता, चाहे निगोद भ्रवस्था मिले, चाहे ग्रत्यंत जघन्य ज्ञान मिले, फिर भी लब्ध्यक्षरः 
ज्ञान निरावरण ज्ञान रहता ही है । तो जैसे हम लोगोके कोई न कोई रूपमे मतिज्ञान, श्रत- 
ज्ञान रहा ही करेंगे, क्योकि मतिज्ञान श्र्‌ तज्ञानावरणका क्षयोपशम रहता है | केवलज्ञानावरण 
की तरह यह स्वंघाती प्रकृति नही है, फिर भी मतिज्ञानावरणका जितना कर्मपुञ्ञ है उनमे 
कुछ परमासु सर्वधाती है, कुछ देशघाती है । तो जो परमाणा सर्वंधाती हैं उनका उदय नही 
है किन्तु उदयाभावी क्षय है। श्रगर उदय हो, जाय मतिज्ञानावरणके सर्दघाती स्पर्धंफका तो 
जीव जड़ हो जायगा, ज्ञान रह नहीं सकदा । तो मतिज्ञानावरणमे मिलेजुले है सब परमाणु 
कुछ सर्वघातों कुछ देशघाती ,तो उनमे जो सर्वंघात्ी स्पर्धक है उनका तो उदयाभावी क्षय है, 
मायने उदयकाल आता है तो वह शक्तिहीन होकर विपाक समयमे श्रन्य रूपसे उदय होकर 
'खिर जाता है श्रौर जो श्रागे सत्तामे पडे सवध।ती हैं उनका उपशम है मायने वतंमानमें जो 
सवंधाती है वे उदयाभावी क्षय होकर निकल गए और आगे होने वाले सर्वघातीकी हो जाय 
उदीरणा तब भी जीव नही रहेगा याने ज्ञान न रहेगा तो उनका है उपशम झौर इस ही भे 
जो देशघाती स्पर्धक हैं उनका है उदय, इस तरहकी मिश्र अवस्थासे यह मिश्रभाव बे 
यह देखना है कि इसमे क्‍या तो परिणाम बन रहा है श्रौर यह विस कारण बन रहा है ? 
बन तो रहा है जीवके । उस कालमे उस पर्यायमें वैसा हो सकता है, होनेसे ही बन पाया है 
मगर श्रहेतुक नही है वह परिणाम । उसका हेतु है ज्ञानावरणका क्षयोपशम । तो क्षयोपशम 
हेतुक होनेसे इस ज्ञानका क्षायोप्णमिक भाव कहते है । 
क्षायोपएशमिक्त ज्ञानफी शब्रगव्यंता--श्रव देख लीजिए जिस ज्ञानको पाकर भनुष्य गर्व॑ 
किया करते है, ऐसा सोचते है कि हमने सब प्रकारका ज्ञान पाया, मेरे प्रेमान कौन ज्ञानवान 
हे? घौर यह गलती प्रायः सभी मनुष्योसे होती | बोई बहुत छोटा निखारी हो वह भी यही 
सोचता है दि जो कला मुभमे है सो मैं वडा बुद्धिमान हूं । जिसमे जितनो योच्यता है वह की 
से ही एपनेगों बह चुद्धिमान समभता है। प्रत्येकः मनुष्य अपनेको ऐसा सममता है कि मानो 
दुनियामे एुल दो छाखें है, सो एक प्रा तो हमे मिली है कौर एक आंख बार! 


पल मर बम हर सासे दुनिया 
३। पेखनेद मिली है। उस तरह॒वर एवं झपनेसे प्रसिमान बनाते है, मगर स्सदा सा ब्वन 


नता है । 
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गया ज्ञान है ? वह तो क्षायोपशमिक ज्ञान है, श्रपूर्ण ज्ञान है, छुटपुट ज्ञान है । जहाँ गणघर 
देवके मनःपर्ययज्ञान हो जाता है उससे बढ़कर श्रौर क्षयौपशमज्ञानकी क्‍या महिमा फ्ही जाय ? 
वहाँ भी गणघर यही कहता है कि मेरा यह ज्ञान श्रपुणां है, कछ नही है | ज्ञान जो केवल- 
शान है, जिस ज्ञानमें ३ लोक ३ कालके समस्त पदार्थ एक साथ स्पष्ट प्रतिभाषित होते हैं। 
वह केवलज्ञान कोई ऐसी चीज नही है कि जो दूसरोके ही हुआ करती है. भेरा उससे क्या 
मतलब ? प्ररे जो केवलज्ञान है बह मेरे स्वभावकी 'बीज है, पुरुषाये बने, विभावोका विनाश 
हो तो वह भी प्रकट हो सकता है । हि 

तो यह क्षयोपशमकी बात कह रहे है कि बार प्रकारके ये ज्ञान क्षायोपशमिक भाव 
है | क्षायोपशमिक्र भावके मायने कहा है ना भ्रभी कि ऐसी कमंकी दशा, ऐसी एक-एक प्रकृति 
की दशा कि जिस प्रकृतिमे स्वंघाती स्पर्धकका तो उदयाभावी क्षय है, उदय नही हो पाता । 
उस समयसे पहले विघट जाता झोर झागे झाने वाले स्ंधात्ती स्पर्धकोका उपशम है, भौर 
देशघाती स्पर्धकका उदय है | श्रगर उदय--न हो तो ज्ञान पूरा हो जाना चाहिए, भर श्रगर 
क्षय, उपशम न हो तो जड हो जाना चाहिए | हम ग्रापकी जो यह बीचके ज्ञान वाली दक्मा 
बन रही है वह क्षय, उपशम श्रीर उदव- इन तीनकी मिश्रतासे बन रही । स्प्धेक क्या चीज 
कहलाती ? याने जो कर्म उदयमे श्राये, जैसे मतिज्ञानावरण जिस स्थितिमे है उस मतिझाना- 
वरणके स्पर्धकोके समूहका नाम उदयस्थान है । मायने एक किसी समय जिसका उदय धाया 
है, जो एक सामने आया है उनमे जो स्पर्घक है परमाणुश्रोका समूह, ऐसे सब प्रकृतियोका 
उदय श्राया तो एक समयके स्पर्धकोका समृह उदयस्थान है । कैसे परमाणुग्रोका समूह ? पहले 
धुरूसे समझो कि जो परमाणु उदयमे श्राये हैं वे भ्रतत्त परमासु है याने सिद्धके प्रतन्तवें 


भाग झौर अभव्योसे झनन्‍्त ग्रुणा इतने परमाणु एक साथ उदयमे झ्ाया करते । तो जो उदय 
मे श्राये परमाणु है वे परमार नाना प्रकारके है। कोई थोडी शक्ति वाले, कोई बडी शक्ति 


वाले, ऐसे नाता अनुभाग रसोके भेदसे उसके श्रनगिनते प्रकार हैं। उनमे जो बहुत कम 
रस जिनमे पडा है याने बहुत कम शक्ति जिसमे बच्ची है, ऐसे कर्म परमाणुको लिया जाय वह 
कहलाया वर्ग । और ऐसे झनेक उन समस्त वर्गाका समूह समान अनुभाग वाले कर्मपरमासु 
हैं, उनके समूहका नाम है वर्गणा । तो ऐसा होता है कि जँसे मान लो एक हजार अनुभाग 
वाले कर्म परमाणु है तो उसके प्रागे एकनएक अधिक अनुभाग वाले और आ गए, ऐसे श्रधिक- 
अ्रधिक बढते-बढते यहाँ तक बढ जायें कि जिसके बाद एक अ्रधिक न मिले, किन्तु प्रनन्तगुणा 
झधिक मिले, उससे पहलेके जितने परमाणु है उनका नाम स्पर्धेक है । फिर दूसरा स्पर्घक 
लें श्रागे, ऐसे अनन्त स्पर्धकोका समूह एक 'उदयस्थान है । ऐसे उदयस्थानमे त्रसत इस जीवका 


जो ज्ञान है वह नाक्रुछ जैसा है, उसपर क्‍या गये करना ? 
विडम्बनाका विधान--गड़वड़ी क्‍या चल रही ? जैसे सूर्यके नीचे बादल श्राडे श्रां 
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जायें तो कोई बडे घने बादल श्राड़े भ्राते, कोई हत्के बादल श्राड़े आते । जब काले चने बादल 
आडे आते तो सूर्यका प्रकाश बिल्कुल नही दिखता श्रौर जब हल्के बादल श्राडे श्रात्ते तो कुछ- 
कुछ प्रकाश दिखता है। तो जैसे उन बादलोंमे कम घन, ज्यादा घन ऐसे अनेक भेद पड़े है, 
ऐसे ही जो उदयमें श्रा रहे कर्म है उन कर्मोमें फल देमेकी शक्तिका, अनुभागका ऐसा बहुत 
भेद पडा हुमा है । तो तब ही तो कहते है कि जैसा उदय होता है वैसे ग्रात्माके परिणाम 
होते हैं। श्रगर इसको यो इस रूपमें निरखेंगे कि प्रतिफलन तत्व श्रनिवार्य चीज है याने 
जिस जातिका जितने अनुभाग वाला कम उदयमे श्राया तो उदयके श्रानेके मायने उन कर्मोमे 
ही गड़बड़ी हुई, स्फोट हुआ्ला, विक्ृतपना श्राया । श्रव उसकी कलक इस उपयोगमें हुई तो 
ऋलक तक, प्रतिफलन तक, तिरस्कार तक तो एक अनिवारित बात है। 
अब इसके बाद जीव तो शभज्ञानी है, तो उस प्रतिफलनमे श्रपना लगाव बनायगा कि 
यह हूं मैं श्रोर उसके अनुसार फिर विषयोमे प्रवृत्ति करेगा । और कोई ज्ञानी है ती वह 
जाबता है कि जैसे दपंणाके सामने कोई रग-बिरगी चीज श्रायी और दपंणामे प्रतिब्रिम्ब बना 
तो यह दर्पणमे प्रतिबिम्ब औऔपधिक है । दर्पणकी निजकी गाँठकी चीज नही है वह प्रति- 
बिम्ब । ऐसे ही मुझमे जो विडमस्बना छा गई, जो विडम्बनाका प्रतिबिम्ब है वह मेरी गाठकी 
चीज नही है, वह तो श्रौपाधिक है, ऐसा जानकर ज्ञानी पुरुष अपने प्रापकी श्रोर उन्मुख 
रहता है, सावधान रहदा है, भ्रधीर नही होता, श्राकुलित नही होता, किन्तु जैसे कोई अ्रचा- 
नक विपदा झा जाय भनुष्यवर तो वह एक साहस बनाकर उसको सहता है, ऐसे ही ज्ञानी 
जीव श्रन्त साहस बनाकर उस कमंविडम्बनाको सहकर निकाल देता है । तो जो कर्मविपाक 
होता है, इस श्रात्मापर छा जहता है, बस वही जीव और श्रजीवके संघर्ष वाली बात है और 
इस संघएषंसे श्रजीबका तो कुछ बिगडता नही, क्योकि वह अचेतन है। 
जैसे कोई पदार्थ जल जाय, राख हो जाय तो राख हो जानेसे उस पदार्थको कया 
अराकुलता होती ? न रहा पिण्ड, राख बन बया, कोई आ्राकुलताको बात तो नही है, क्योकि 
अजीव है, उसका उत्पाद व्यय चल रहा है, मयर जीवमे जो विडम्बना बनती है, विकल्प 
बनतः है, ऋष्कुलता होती है, लगाव चलता है, इससे तो जीवका विग्राड है । उसमे जीव ही 
दुःखी रहुदा है + इस कारणसे जीवको सम्हालनेकी सावधानी होनेकी प्रावश्यकता है, क्योकि 
हुम सवधात त हो तो, अपने स्वरूपकी सम्हाल न बनायें तो दुःखो हम होगे । बेदना तो 
धुझे ही सोगनी पडेगी, दूसरा कोई मेरी वेदना व भोगेगा, भेरी वेदनाकी अनुभूति न करेगा। 
इस विकल्पको पनुभूति इस जोदको ही करनी पडतती है । तो मुझमे श्रनुभूतियाँ खोटी मे 
बनें, मैं अपने सहज ज्ञानस्वरूपको ही अनुभूति किया कहूँ, वस्ध ऐसा पुरुषार्थ होना चाहिए 
और भीत्तरमे ऐसा उजेला होता चाहिए । भले हो नाना संग मिला है, मगर यह स्पष्ट ज्ञाच 
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रहे कि मेरा तो शरीर भी कुछ नही तो फिर श्रन्य पदार्थ भेरा क्या हो सकता है? जब 
शरीरसे ही मैं जुदा हू, मेरा शरीरपर झ्रधिकार नही, शरीरका मुभपर भ्रधिकार नही, दोनो 
स्वतश्न वस्तु है, भले ही निर्मित्तन॑मित्तिक योग है, मगर मौलिक स्वतन्नता है, ऐसे ही समस्त 
श्रन्य जीव, समस्त अनच्तानन्त पदार्थ, सबसे मेरा कोई सम्बंध नहीं । मैं हु ज्ञानमात्र, ज्ञान- 
घन, आनन्दस्वभावी और शअपनेमे श्पाधिक परिणमन्न करता हम्ना दुःखी होता हू । श्रौपाधिक 


परिणमनका फल समभ लें, उससे उपेक्षा करू और प्रपने ज्ञानानग्दस्वरूपके सम्मुख होऊँ 
तो सब श्राकुलता दूर हो जाती है । बस इसी सही उजेलेके लिए सबका प्रयास होना चाहिए । 


शान्त्यथ ज्ञातव्य तत्त्वोका वर्णंत--ससारके ये प्राणी जन्म-मरण, जन्म-मरणा करते 
हुए जन्म-मरणके दुःख भोग रहे है और उसके बीच जो जीवन है उसमे भी दुख भोग रहे 
है । उनका दु ख कैसे मिटे ? उसके उपायका वर्णन मेक्षशास्त्रमे किया है। सम्यग्दर्शन, सम्य- 
गान, सम्यक्चारित्र ससारके दु खोसे छूटनेका उपाय है | सम्य्दशनका क्या श्रर्थ है ? निएचय 
से तो यह है कि भ्रात्माका जो एक सहजस्वभाव है उस रूपमे भ्रपना भ्रद्धान्‌ होना, प्रनुभव होना, 
यह हू मैं, सबसे बोलकर नही, किन्तु बिना शब्द ही बोले पर्यायाश्रित विधिसे भ्रतुभव बने 
उसका नाम सम्यग्दशन है। भ्रच्छा ऐसे सम्यग्शानको पानेके लिए क्‍या पौरुष करना चाहिए ? 
तो वह बताया है तत्त्वार्थश्रद्धान सम्यग्दशेनम्‌ । प्रयोजनभूत जीवादिक ७ तत्त्वोका श्रद्धान 


वरना सम्यग्दर्शन है। तो परिचय हुआ तब ना श्रद्धान्‌ हुआ | तो ७ तत्त्वोका परिचय दूसरे 
अ्रध्यायसे लेकर १०वें श्रध्याय तक है । तत्त्वाथंसूत्रमे ७ तत्त्वोका परिचय बताया है । पहलेमे 


तो परिचय पानेके उपाय बताये है। प्रमाण नय और उत्तका विस्तार और दुसरे श्रध्यायमे 
जीवतत्वका परिचय कराया है । वस्तुत जीव तो श्रखण्ड एक ज्ञायकस्वभाव सहजचेतन्यमात्र 


हैं ओर फिर उसे विशेष रूपसे परिचय करते है तो जीवके ५ तत्त्व कहे हैं---ओऔपशभिक भाव, 
क्षायिक भाव, क्षायोपशमिक भाव, श्रौदयिक भाव और पारिणामिक भाव | 


बीत रहे क्षायोपशसिक भावका परिचय--प्रभी क्षायोपशमिक भावका वर्णव चल 
रहा है । जो जोवपर गुजर रहा हैं उसकी बात चल रही है । सभी जीवोपर प्राय* ये दो बातें 
गुजर रही है--क्षायोपशमिक और प्रौदयिक । श्रोपशमिक और क्षायिकके भाव सम्यग्हृध्टिमे ही 
होते है श्रौर ये दो भाव ज्ञानीके भी चलते, अज्ञानीके भी । तो क्षायोपशमिक भावमे क्‍या 


होता ? ग्ात्माका स्वभाव तो ज्ञानानन्दका है, पर वह ज्ञान श्र श्रानन्द ढक गया, श्रावृत ही 
गया । -“किसक्रे द्वारा ? विपयकषायोके परिणामसे । और ये विषयकषायोके परिणाम जीव 


मे स्वत नही होते । कमंका उदय हुआ, उसका प्रतिफलन चला, बस वहांसे आरम्भ होता हैं 


विकार । 
तो जीवका परिचय करना है कि मेरेमे क्षायोपशमिक भाव तो कुछ है श्रौर श्रन्‍्य 


भाव कुछ है । क्षायोपशमिक भावका सक्षिप्त अथे यह लगायें कि जिसमें गुगोंका कुछ तो 
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विकास है, बाको विक्रास' नहीं है। जैसे ज्ञान ४ कहें है--(१) मतिज्ञव, (२) श्र्‌ तज्ञान, 
(३) प्रवधिज्ञान श्रौर (४) मत-पर्ययज्ञान । तो इनमें ज्ञानका विकास है, पर पूर्ण ज्ञनविकास 
नही है इनमे कोई । मतिज्ञान हम आपके होता है, इन्द्रिय ग्और मनका निमित्त पाकर क्षयोप- 
शमके भ्रनुसार जीवमे ज्ञान प्रकट होता है । जैसे अ्रखें खोली श्रौर कुछ दीखा मतिज्ञान, हाथ 
से कुछ छूतेमे श्राया । जानकारी होना मतिज्ञान, सभी इन्द्रियोके ढ्वारा और मनके द्वारा जो 
यतंमान प्रारम्भिक बोध है वह मतिज्ञान है श्नौर मतिज्ञानसे जाने हुए पदार्थमे जो और विशेष 
जानना होता है श्र्थान्‍्तरका वह है श्रुतज्ञान । ये दो ज्ञान हम श्रापमे चल रहे है इस समय । 
इसका बोध करना कि हम क्‍या कर रहे बस ज्ञानका ऐसा हमसे परिणमरन चल रहा है । 
मैं क्या हू, क्या करता हू, कैसी स्थिति है ? इसका सही परिचय होना चाहिए । स्वभावसे तो 
मैं विशुद्ध चेतना मात्र हू । सिद्धमे यह प्रकट है, मुभमे अभिभूत है, पर स्वभाव वही है जो 
प्रभुका है। अपने आ्ात्माका महत्व जाने बिना यह इन प्रसार बाहरी बीजोमें उपयोग लगा 
कर दुःखी होता है श्रौर जो श्रपना महत्त्व समझे आया, तो मैं तो सहज ही ज्ञानानन्दस्वरूप 
हूं । इसमें क्या कमी है ”? 
प्रज्ञानजन्य दु खके विनाशका उपाय ज्ञानाभ्युदय--देखों सारा दुःख मोहका है भर 
कोई दुःख है ही नही जीवको । श्रगर घर गिरनेंसे या किसीका वियोग होनेसे दुःख होनेका 
कोई कानून हो तो जगतके जो और श्रन्य मकान गिरते है या भन्य जीवोका मरण होता है 
तो उनके प्रति क्यों नही दुःख मानते ? भिन्‍न तो जैसे भर जीव है वैसे ही घरके जीव है । 
कोई फर्क नही है । जितने निराले दुनियाके जीव है उतने ही निराले घरमें रहने वाले स्त्री, 
पुन्न, मिन्र, पति आदिक हैं । कोई सम्बन्ध नहीं । जैसे अन्य जीव भी कर्मसे घिरे हैं और कर्म- 
विपाक भ्रनुसार उनका परिणमन चल रहा है यह हो बात तो कूठुम्बी जनोकी है। कोई ' 
अतर नही है भिन्‍नतामे । फिर झ्ाप कहेंगे, सोचेंगे कि श्रौर जीवोके बिना तो काम चन्र जाता 
मगर घरके लोगोंके बिना तो काम नहीं चलता | तो काम चलना जिसे कहते है वह तो एक 
श्रपनी स्वार्थपूर्ति जैसी बात है, श्र फिर लौकिक काम श्वन्यके बिना नहीं चलते, ऐसे ही 
कूटुम्ब बिना नही चलते और निश्चयतः देखो तो जीवका काम अपनेमे श्रपने आप हो रहा 
है, इसमे किसी दूसरेका कुछ नहीं लगता। तो ये प्रवट भिन्न है मगर उनमे मोह लगा है, 
कल्पना जमती है कि ये भेरे हैं कुछ, बस इस कल्पनाने इस जीवको दु खमे डाल दिया । एक 
इन्द्र है यहाँ गृहस्थको कि करे बिना सरता नहीं, करना सब पड़ रहा और प्रध्यात्मबोध यह 
बताता है कि तुम कुछ कर नही रहे । क॑सी सघर्षकी स्थिति है कि करे बिना बनता नही 
ग्रैर बाहर चर्म बुछ है नही । जोव तो एवं ज्ञानानन्द स्वरूप है । वह अपने प्रदेशोमे ज्ञान 
कौर आनन्दका परिणमन कर ले, इसके अतिरिक्त शोर कुछ वही कर सकता। श्रमृतं है, क्या 
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करेगा कुछ ? किसीको पकड नहीं सकता, कोई काम कर नही सकता । 
बात तो यहाँ यो चल रही और बाहरमे, यह दिख रहा कि करे बिना तो चलता 
नहीं । कौन करने श्रायगा ? सब वाम करने पडत्ते । ऐसी यह सधपे वाली स्थिति है । तो 
उसका समाघान क्या है कि अ्रपनी ऐसी तैयारी ज्ञानकी बने कि मैं अ्रमृर्त आत्मा किसी श्रन्य 
पदार्थमे कुछ कर ही नही सकता, श्रौर जो गुजर रहा है सो यह कमंविपाकवश परिणतति 
ड्रोती है, सो करना पडता है । जैसे कोई कैदी चक्‍क्री भी पीसत्ता श्रौर जो-जो कुछ भी काम 
भिपाही लोग करायें वे सब करता, क्योंकि वह डडे मारता है। तो करे बिना सरता नही 
ध्रौर करनों वह चाहता नही । जैसे किसी कंदीमे ये दोनो बातें एक साथ चल रही है--किए 
बिना सरता नही, करना कुछ चाहता नहीं । ऐसे ही ज्ञानी गृहस्थके दो बातें चलती है जो 
लोकमे हुआ हो करती । किए बिना सरता नहीं, करना कुछ घाहता नहीं । क्यो करे बिना 
नही सरता कि हीन सहनन है । त्याग बनता नहीं । यदि सबकी उपेक्षा करे और कुछ पर- 
वाह न करे, भूख-प्यास, ठडनगर्मी या श्रन्य-अ्रन्य सुविधाये कुछ न चाहे तो उसको फिर कोई 
दद-फद नही, कुछ करना न पडेगा, निराकुल बन जायगा, मगर ऐसा बना कहाँ जा रहा है ” 
ऐसा ही कर्मोदय है, विपाक है जहाँ यह जीव कायर है भ्रौर महाव्‌ त्यागको यह नहीं कर 
सकता, ऐसी स्थितिमे ही कहा है ग्रहस्थधर्म । करना पडता है, मगर जानता सब है। एक 
द्रव्य दुसरेका कुछ परिणमन नही करता श्रौर बीत रही ये सब बाते । तो/भ्रात्मापर वया बीत 
रही भीतर ? उन तत्वोका यहाँ वर्णन चल रहा है, इसका ज्ञानस्वहूप है । शान कभी हंटता 
नही, निरन्तर-जानता ही रहता है । तो श्रनन्ते जीव जुदे-जुदे ज्ञानमे लग रहे है, उनका ज्ञान- 
परिणमन जुदी-जुदी योग्यतानुसार चलता है। बस यह ही इसका उत्पादव्ययप्लोव्य है, दूसरे 
पदार्थसे सबध नही, पर यह अधूरी, अपूर्ण, हल्की बात, विकारकी बात यो ही नही हो गई । 
उसके ही सहजस्वभावसे उसमे उपाधि है | उसे उपाधिका क्षयोपशम हो तो क्षायोपशमिक 
भाव होता है। मतिज्ञान कैसे होता है ? वीर्यन्तरायकर्मका तो हो क्षयोपशम याने उससे सर्व- 
घाती स्पर्धकोका उदयाभाव । कर्म हैं उनमे कुछ परमाणु सबको घात दें ऐसे हैं, भ्रौर कुछ 
परमाणु एकदेश घात करे ऐसे हैं, तो सबको घात दें, ऐस परमाणुका उदय हो जाय तो जीव | 
जीव न रह सकेगा, जड हो जायगा । सो सर्वघाती स्पर्धकोका उदय जीवके नहीं बनता । बचता 
है तो जैसे केवल ज्ञानावरणका उदय हुआ तो लो केवलज्ञान पूरा ढक गया | पर इंस तरह 
सभो बातोमे हो तो जीव फिर जीव/न रहेगा, जड बन जायगा । तो अपनी बात देखिये भीतर 
भे कि कर्मंडपाधिका जितता क्षयोपशम है उसके अनुसार मुझमे विकास चल रहा है । लेकिन 
यह विकास आापेक्षिक है, श्रीपाधिक है । यह स्वाभाविक नही है; स्वाभाविक विकासमे सीमा 
नही होती । मगर ज्ञानकी सीमा चल रही है तो सममता चाहिए कि वहाँ उपाधिका प्रभाव 
बन रहा । तो मतिज्ञानावरणके सर्वधाती स्पर्धंकका उदयाभातव और उपशम और देशधाती 
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स्पर्धक्का उदय, ऐसी स्थिति होनेपर आत्मामे यह मतिज्नाव चल रहा है । श्रुतज्ञवप्रव॒ स्णके 
क्षयोपशमसे श्रुतज्ञान चलता, ग्रवधिज्ञानावरणका क्षयोपशम हो तो अवधिज्ञान बनता, मनः- 
पर्यय ज्ञानावरणका क्षयोपशम हो वो मनःपर्ययज्ञान बनता । ऐसे ये चार ज्ञान क्षायोपशमिक 
ज्ञान है । * हि 

सिथ्यात्वके संगसे कुत्नानोमे विपरीतता--विपरीत तीन ज्ञानोके भी क्षयोपशम है । 
कुमति, कुश्रुत, कुश्रवधि । बुद्धि उल्टी हो जाय, मति उल्टी चले, खोटा ही दिखे, ये सब खोटे 
ज्ञान है। एक कथानक आया है---ऋषभदेवके पूर्व भवका । कोई एक श्ररविन्द नामका इनसे 
सम्बंधित राजा था, उसको एक बार ज्वर हुआ, भ्रौर उस ज्वरकी हालतमे हुआ क्या कि कोई 
दो छिपकलियाँ ऊपर भीतपर लड़ने लगी, उनकी पूछ दूट जजनेसे खूनके कुछ बूँद अरविन्द 
राजाके शरीर पडे । उससे राजाकों बडा संतोष मिला । राजाके मनभे आथा कि यदि इस 
खूनसे स्तान करूँ तो मुझे चैन मिलेया । सो उसने श्रपने लडकोकों यह आदेश दिया कि ऐ_ 
लडकी  जावो कहीसे पशुश्रोंका खून लावो, ख़ुनकी बावडी भराझ्रो, हम उसमे स्नान करेंगे तब 
बीमारीसे चैन मिलेग । दोनो लडके पिताकी बाव सुनकर दंग रह गए, श्ररे इतना खून कहाँ 
से लाया जाय ? व्यर्थ ही क्यो निरपराघ जीवोकी हत्या की जाय, पर राजाका भ्रादेश टाल 
कंसे सकें ? सो लडकोने पूछा--पिताजी ! इतने पश्यु कहाँ मिलेंगे मारनेके लिए ? सो राजाते 
अपने अ्वधिज्ञवसे बताया कि अमुक दिशामे भ्रमुक स्थानपर एक जगल है, उस जगलग्रे श्रमुक 
जगह हिरण, खरगोश, स्याल श्रादि अनेक पशु मिलेंगे, उनको मारकर लावो। आखिर पिता 
की श्राज्ञा पाकर दोनी लडके पहुंचे उस जंगलमे । वहाँ उन्हे एक मुनिराज मिले | मुनिराज 
अवधिज्ञानी थे, वह सब हाल जान गए झौर उन दोनो लडकोसे कहा कि ऐ लडको ! तुम्हारा 
पिता नरकगामी है, उसके पीछे तुम पाप मत करो। उसके जो ज्ञान है वह खोला 
ज्ञान है, कुश्रवधिज्ञाव है ५ तो लडकोने कहा--महाराज ! कैसे श्रापने जाना कि 
खोटा ज्ञान है? तो मुनि महाराजने कहा कि देखो अपने पितासे जाकर पछी कि 
जिस जगलसें भेजा है उसमे श्रौर-और भो क्या है ? देखो वह हमको भी बताता है कि नही। 
सो वे दोनो लडके पहुंचे पिताके परस् और पूछा कि पिताजी ! आपने जिस जगलमे हमे पश्चु 
मारनेके लिए स्ेज उसमे और क्या-वया है ? तो उस राजाने अनेक पशुपोके वाम लिए, पर 
मुति महाराजका नाम व लिया 4 अब वे दोनो लड़के मुनिराजके पास आ्राये और बताया कि 
पिताजीने तो अनेक प्रकररके पशुझोके नाम लिए, पर श्रापका नाम नहीं लिया, तो गुनिराज 
बोले--देखे हम बताते थे ना कि तुम्हारा पिता कुअवधिज्ञनी [खोटा ज्ञानी) है, उसको 
अच्छी बातका जञाव नही, खोले-खोटी बातोदग ही ज्ञाव है । तुम यदि उसके प्रादेशमे च्लोगे 
नाप करोगे तो उसका फल तुम्हे हो भोगवा पड़ेगा । लडकोदगे समभझमे आ गया । तो उन्होने 
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जीव जतुओझवो तो न मारा, पर प्रीर क्या उपाय किया कि लाखके रगकी वावडी भरा दी । 
जब राजाने उम्त वावडीमे स्नान किया तो समझे गया कि ग्रह खून नही है, यह तो बोरा 
लाल पानी है, रग है । तो उसे लडवोपर बडा क्रोध श्राया और नंगी कटार लेकर उन्हें 
मारने दौडा । वे दोनो लडके अपने प्राए बचाकर भागे । पीछेते वह राजा मारनेके लिए दीड़ 
रहा था। कुछ दूर जावर उस राजाकों ऐसी ठोकर लगी कि वह जमीनपर गिर गया श्रौर 
उसको हो कटारसे उसका पेट फट गया झऔर मरकर नरक गया | 

जानकी दिशाकी मोड़का कारण दर्शनमोह--श्रभी कुग्रवधिज्ञानकी बात कह रहे है 
कि जिसके कुग्नवण्ज्ञान होता है उसको उल्टी ही बात सूमती है, हित्तकारी, सही, निप्पाप बात 
नही सूकती । इसी तरह सब कृज्ञानोको दशा है । तो ऐसा जो खोटा ज्ञान बनता है उसका 
भी कारण ज्ञानावरणका क्षग्रोपष्ठाम है, मगर उच्टा ज्ञान बनता है, वयोक्ति साथमे मिथ्यात्वका 
उदय है । जैसे नाव चलती है तो खेने वालेका काम तो बस नावको खेते रहना, श्रागे बढ़ाना 
है । पर किस दिशामे नाव ले जायें यह है पीछे वंठे हुए कणंघारका काम है। नावमे पीछे जो 
एक सूप जैसा लगा रहता है उसको डडेसे जैसा घुमावे उस दिशामे नाव चली जाती है । तो 
क्षयोपणम्की वजहसे तो एक जानकारों बनी, जान गए, पर मिथ्यात्वका उदय है तो वह 
दिशा बदल देगा । जैसे मा ने अपने बेटेकी श्रांखमि अजन लगाया था, ओर और भी सेवायें 
किया था श्ौर मानो दुर्भाग्यसे वे दोनो मरकर नरक गए तो वहाँ वह बेटा सोचता है कि 
इस मनि तो मेरी श्रांखें फोडनेकी चेश की थी | वह यह न जानेगा कि इसने तो भेरी श्रांखोमे 
सलाईसे श्रजन लगाया था श्रौर हमारी सेवा को थी । बह तो उल्टा ही समभेगा । तो जब 
प्रावरणका क्षयोपशम है तो जानकारी तो बढती है, पर मोह मिथ्यात्वका उदय है तो वह 
खोटी दिशाकी श्रोर मुड़ जाता है । तो ऐसा जो भी ज्ञान है, णो कुछ भी जानकारियाँ होती 
है, उनमे विकास तो है मगर अधूरापन है। भौर साथ ही हो मिथ्यात्वका उदय तो बिल्कुल 
उल्टी दिशा बन जाती है। मोहमे बेसुधी है, आत्माका भान नहीं है। केवल पर्यायका भाव 
है । जो परिणति हो रही, जो श्वस्था हो रही उसीमे ण्ह मैं हु, ठीक करता हू, चतुराई 
करता हू । जैसे जिसको क्रोध भ्रा जाय तो उस क्रोधमे जो कुछ मनकी, वचनकी, कायकी चेष्ट 
करता हैं तो उस चेश्टाको करता हुआ अ्रपनेको चतुर समभता है। मैं बिल्कुल ठीक कर रहा 
हे, पर ठीक कहाँ कर रहा ? क्रोधमे कभी काम ठीक नहीं हो सकता । क्रोघमे कही सच्चाई 
थ्रा सकती है ? मगर जब क्रोध भरा रहा श्रौर उसमे जो कुछ भी बरेबादीका यत्न कर रहा 
उसे समभता है यह क्रोघी मोही कि मैं सही काम कर रहा हूँ, ऐसी ही मोहके उदयमें ये 
सारी प्रवृत्तियाँ बन रही है । घरमे लगाव रखना, हर एक सासारिक चीजोकी बढ़ोतरी करना 
झौर किसीको कुछ दगा देना, छल करना, रुपया 'अ्धिक कमा लेता या जो जो भी काम 
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क्रोधीमे चलते है उनको करता हुश्ना यह जीव मानता है कि मैं बहुत चतुराईका काम करता 
हु, मगर यहाँ बात क्या हो रही कि जो पापका बध हो रहा भ्ौर भविष्यकाल तक अपनी 
उस करनी का फ्ल भी पाना होगा। शझ्रात्माकी समझ बिना, श्रात्माके ज्ञान हुए बिना शाच्ति 
का मार्ग वाया कैसे जा सकता है ? ह 

शान्तिके इच्छुकका 5 शान्तिका सही परिचय फल्याणका श्रारंधक--भैया ! जिसको 
शान्त होना है उसका ही निर॑य नहीं है श्रौर शान्ति वास्तवमे बया होती है उसका भी 
निर्णय नही है तो शान्तिकी श्रोर कदम कँसे बढ़ेपा ? इससे जो जितना क्षायोपशमिक ज्ञान 
मिला उस ज्ञानका हम सदुपयोग करें, अपने श्रात्माका-परिचय बनाये । विशेष नही भी कोई 
प्रवृत्ति की, जानकारी की तो इतने ही ज्ञानबलसे श्रपना काम निकाल सकते है कि मै क्‍या हू ? 
मैं हु एक ज्ञानमय पदार्थ ओर समस्त जीवोसे न्यारा हूँ, शरीरसे भी न्यारा हु । केवल श्रमृ्त 
एक ज्ञानानन्दस्वरूप मात्र मै अतस्तत््व हु--ऐसा निर्णय हो जिसके श्रौर इस ही मे श्रपना 
ज्ञान बनामेका पौरुष करे तो उसको शान्तिका मार्ग मिलता है-।, धर्म कोई मन, वचन, काय 
की चेष्टा करनेसे नही होता, धर्म होता है झ्ात्मश्रद्धान, श्रात्मज्ञान श्र भ्रात्मरमणासे । और 
जितने व्यवहार काये किए जाते है वे इस ही श्रात्मश्रद्धान, शान रमणका पाप्न रहनेके लिए 
किये जाते । ज॑से ६ श्रावश्यक कार्य हैं ग्रहस्थको--दवपुजा, गुरूपासना, गुरुवोकी सेवा, 
स्वाध्याय करना, सयमकी , प्रवृत्ति रखना, इच्छानिरोध रखना, यथायोग्य दान करना । तो 
ये (६ आवश्यक कर्तव्य क्यो घर्म कहलाते ? देखो इन सबका सम्बन्ध सम्यग्दशंन, सम्यग्जञान 
श्र सम्यक्चारित्रसे है। देवपूजा करेंगे तो सम्यग्द्शनकों ही तो पुष्ट करंगे। - भगवानका 
स्वरूप देखें, श्रात्माव३ स्वभाव जानें, इसीके मायने तो पूजा है । तो पूजामे इसने अपने सम्य- 
वत्वक३ ही सम्बंध बनाया, ,गुरुवोकी सेवासे इसने सम्यकृचारित्रसे ग्रपना सम्बन्ध बनाया, क्यों 
कि गुरुवोकी सेवासे गुरु जैसी ही बात मिलेगी। र्वाध्य(यसे सम्यस्ज्ञानका सम्बन्ध, संयमसे 
चारिन्नका सम्बन्ध, तपसे चारिश्रका सम्बन्ध श्लौर दानका .श्रद्धानसे सम्बन्ध | पूजा और दान 
श्रावकोके ये दो मुख्य. कर्तेव्य बताये, सो इनका सम्बन्ध सम्यग्दशंनसे है | श्रद्धा न हो तो दान 
नही कर सकते, श्रद्धा न हो तो पूजा नहीं कर सकते । तो जिन-जिन व्यवहारक्रियावोमे 
सम्यग्दशन, ज्ञान, चारिश्रका सम्बन्ध है वह तो है व्यवहारधर्म और जहा इस रत्नन्रयघर्मसे 
कुछ सम्बन्ध नही, केवल एक ,रूढि और एक विस्द्ध हो द्विमागी दौड बन गई, वहाँ धर्म नही 
है । धर्म मिलता है अपने स्वरूपमे अपने को श्रभुभव करें कि मैं सबसे निराला केवल चैतन्य- 
ज्योति स्वरुप हू । भेरेको क्या करना है ? जैसा हू वैसा ही श्रतुभव करना है.। यह उपाय है 
ससारके दु खोंसे घुक्ति पनेका । - 


क्षायोपएशमिक दर्शनके भेद--श्रात्माका स्वरूप है चेतना अर्थात्‌ यह चेतता है | । कुज 
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न कुछ परखता है, जानता है, यह है जीवका स्वरूप । तो जो चेतना है बह दो तरहकी होती 
है--(१) सामान्यचेतना, (९) विशेषचेतना । जिस पदार्थकी जानकारी होती है, निर्णय 
है, यह श्रमुक पदार्थ है वह तो है विशेष चेतना और जहाँ मात्र पदार्थकी कलक भर आयी, 
उसके बारेमे निर्णय नहीं, जानकारी नहीं, सामान्य लक है वह कहलाती है सामान्यचेतना 
याने दर्शन । तो जो सामान्यचेतना है, दर्शन है वह तो एक ही होता है, भेद तो णानकारी 
में होता है । इसे जाना, बह जाननेमे आया, जाननेमे बहुत भेद है, पर भलकमे क्या भेद ? 
एक सामान्य भलक है। तो भूलनमे भेद नही है, फिर भी हम श्राप लोगोंके जब-जब भी 
जो-जो झलक आती है उसका फल है कि श्रागे जानकारीमे बढना। तो जो भी जानकारी 
बनती है, जो भी ज्ञान बनता है उससे पहले जो कलक हुई उसका भी नाम जानकारीके नाम 
पर रख दिया जाता है। जँसे आँखें खुली, पदार्थ दोखा, रूपका ज्ञान हुआ तो चंकि वह रूप 
का ज्ञान चंक्षुइन्द्रियके निमित्तसे हुआ तो उस रूप ज्ञानसे पहले जो सामान्य भलक हुई थी 
उसका नाम है चक्षुदेशंन । श्रांखके सिवाय बाकी इन्द्रिय श्रौर मनसे जो ज्ञान होता है उस 
ज्ञाससे पहले जो एक झलक बनती है उसका नाम है प्रचल्षुदर्शन । श्रौर अ्रवधिज्ञान होनेसे 
पहले जो भकलक बनती है उसका नाम है श्रवधिदर्शन । ये तीनो दर्शन क्षायोपशमिक हैं, 
प्रौर ये प्रने-भ्रपने ग्रावरण कर्मके क्षयोपशमसे होते है । 

क्षायोपशमिक लब्धिया--अ्रब लव्धियाँ सुनो--लब्धियाँ होती हैं ५-- दान, लाभ, 
भोग, उपभोग झौर बीये । जीवकी परख करते जाइये श्रन्दरमे कि मुझ जीवकी क्या दशा हो 
रही है, कितना विकास है श्रीर कितना श्रधूरापन है ? यद्यपि दान, लाभ, भोग, उपभोग--ये 
घार कोई जीवके स्वभावकी चीज नही है, स्वभावकी चीज है चीर्ये याने शक्ति । श्रात्मामे जो 
शक्ति है, गुण डटे हैं, पर्यायें होती है, इस तरहकी जो एक नियत्रणा है वह वीयंशक्तिके प्रभाव 
से है । 
है तो झ्ात्मामे एक शक्ति नामक गुण है, उसीका ही सब विलास है श्र छ्नस्थ 
श्रवस्थामे कुछ भेद व-र दिया, किस बातकी शक्ति ? दान देनेकी शक्ति । दान देनेके भाव होते 
हैं यह दानलब्धि है। लाभशक्ति--बाहरी पदार्थोका लाभ मिल जाना, झ्रयनो सुहावनी बात 
की प्राप्ति हो जाना, इसका भाव बने, शक्ति बने वह है लाभशक्ति । भोगशक्ति--जिस शक्तिसे 
किसी चीजको खा पी सके, भोग सके वह शक्ति है भोगशक्ति । उपभोगलब्धि---किसी बाहरी 
चीजको बारबार काममे ले सकें, ऐसी शक्ति हो, प्राप्ति हो तो वह है उपभोगलब्धि | और 
वीयैलब्धि याने सामर्थ्य प्राप्त हो | तो ये ५ लब्धियाँ हम श्रापके क्षायोपशमिक हैं याने पूरी भी 
नही हैं, मिली हैं, भर कुछ नही है, ऐसा भी नही है । कुछ हैं दान, लाभ, भोग, उपभोग 
झादिक और पूर्णंतया हैं नहीं, तो ये क्षायोपशमिक भाव कहलाते हैं । झौर ये होते किस 
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तरह है कि आत्मापर जो कर्म लदा है, सत्ता है उसमे कई प्रकारके कर्म है। तो दानान्तराय, 
लाभान्तराय, भोगान्तराय, उपभोगान्तराय श्रौर वीर्यन्तराय--ये अन्‍्तरायके ५ प्रकार हैँ 0४ 
ती दानास्तरायमे दोनो प्रकारके परमःरु है--(१) सर्वधाती स्पर्धक और (२) देशघाती स्प- 
धंक । सर्वधाती स्पर्धकके मायने है श्रात्माके गुणोंको बिल्कुल नष्ट: कर देना और देशघाती 
स्पर्धकके मायने हैं कि पूरा तो नष्ट न कैता, कुछ विकास रहे, कुछ अधूरापन रहे, तो दाना- 
न्तरायके जो स्वंधाती स्पर्धक है उनका उदय क्षय श्रौर उपशम हो और देशघाती स्पर्धकका 
उदय हो तो दानलब्बि मिलती है । इसी तरह ५ लव्वियोमे समभना । भगवानके क्षायिक 
दान, क्षायिक लाभ, क्षायिक भोग, क्षायिक उपभोग औौर क्षायिक वीर्य है, जो कि हम आपके 
क्षायोपशमिक है, कुछ है, कुछ नहीं है । इस जीवको कहाँ क्लेश है कि कुछ इष्ट 'चीजें मिली, 
कुछ नही मिली । जितना मन है मनभर इंध मिले तो इच्छा खत्म हो या उसकी कल्पना ही 
जगे । मालुमात ही न रहे तो इच्छा न हो । यहाँ एक 'दु.ःख यह भी लगा है कि दान, लाभ, 
भोग, उपभोग कुछ प्राप्त होते है और बाकी उनकी इच्छा चलतो है। 5 
जीघके भावोंपर जीवके सवितव्यकी निर्भता--जीवका जो कुछ भवितव्य है प्रच्छा 
बुरा यह सब इस जीवके भावोपर निर्भर है। कैसा ख्याल बनाये कि क्लेश हो और दैसा 
रुपाल बनायें कि क्लेश न हो । बस यहाँ ही सब कुछ निर्भर है । बाहरी पदार्थोके मिलनेसे <' 
यद्वि शान्ति मिलती होतो तो आज दुनियाके जो बडे नेता हैं, जो धनी मानी कहलाते है वे 
क्यों न शान्‍्त हुए. ? तो शान्त होनेका यह मार्ग ही नही है कि वाहरी चीजें जोड़ लें, बहुत 
जोड लें तो शाति हो जाय । और उस जोडनेका महत्त्व भी क्या ? जब तक जीवन है, कल्पना 
है, मोह है तो मान-मानकर सुखी होते है । भ्राल्विर एक दिन होगा यह जरूर कि सब बुद्ध 
यही पडा रह जायगा, श्रात्मा अकेला जायगा । अब देखो कितना अन्तर है ? मानो किसी 
मनुष्यकी दो मिनट बाद मृत्यु होना है भ्रर उसवतने कुछ पहलेप्ते पता नही है, हार्टफेल वर्गरा 
कुछ ऐसी बीगारी है जिनमे अचानक ही मरण हो जाता, पहतेसे कुछ श्रदाज नही रहता, तो 
मानो कोई दो मिनट बाद मृत्यु होना है तो देखो वह २ मिनट पहले कितना लगाव रख 
रहा है कि घन-वैभव परिवार, मित्रजन पार्टी आदिककी कितनी कल्पनायें बना रहा और दो 
मिनट बाद यहाँसे चला गया, कुछ भी व रहा, तो धाराकां सारा समागम एकदम छूट जाता 
है, यह तो स्थिति मंजूर करनी ही पड़ती है, चारा ही क्या है ? मजूर करें या न करें, सब 
कुछ एकदम छूट हो जाता है, मगर ज्ञानवलसे यहाँ जीदित अवस्थामे ऐसा निर्णय नही कर 
याते कि मेरे झआात्मस्वरूपको छोडकर बाकी सव मेरेसे भिन्न है, पृथक है। जब ऐसा निर्णाय 
सही कर पात ठो चोज मिलती है तो दुःख मानते, नही मिलती है तो दु ख मानते । बछ 
इृष्ट समागम मिल गए, मित्र जन, घन-वैभव, परिजन ब्रादिक प्रच्छे मिल गए तो क्‍या वह 
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निराकुल रहता है ८ उसके कल्पनायें नही चलती वया ? कल्पनायें चलती, नाना तरहके भय 
भी चलते, शकायें भी करता तो क्या सुखी हो गया ? 

जग्रतके बाहरो पदार्थ श्रगर मनमाने भी मिल जायें तो क्‍या वह सुखी हो गया ? 
प्रोर मानो नहीं मिला कुछ तो क्या इसमे श्रात्माकी कौनसी बात घट गई ? प्रात्माका ज्ञान, 
दर्शन, चारित्र कौनसा गुण खत्म हो गया ? क्या प्रदेश मिट गए, क्‍या सत्ता मिंट गई ? 
कोनसी यहां हानि हो गई ? तो बाहरी पदार्थोपर सुख दुःख निर्भर नहीं, किन्तु अपने श्रापके 
ज्ञानकी कलापर सुख दुःख निर्भर है, फिर भी छद्चस्थ भ्रवस्थामे यह जीव जब कल्पना कर 
रहा, श्रपत्ता जो कुछ भी इसे मिल रहा वह सब व्यवस्था कर्मोके उदयके भ्रनुसार है। सो 
जब दामान्तराय शआ्रादिक प्रकृतियोका क्षयोपशम होता है तो इस जीवको दान, लाभ भ्रादिक 
की प्राप्ति भी होती है । प 

क्षापोपशमिक भातफे भ्रन्तिम ३ प्रकार--यह जीवके श्रन्त स्वरूपकी निगरानी की 
जा रही है कि क्या-क्या जीवमे होता रहता है ? जीवमे सच्चे ज्ञानका परिणमन चलता, किसी 
जीवमे मिथ्याज्ञानका परिणमन है । जीवको सामान्य ऋलक हुआ करती है, जीवमें दान, लाभ, 
भोग, उपभोग शक्तिके प्रसंग झाते हैं और इसके अतिरिक्त क्षायोपशमिक सम्यक्त्व होता । 
क्षायोपशमिक घारित्र और सयमासयम--ये तीन, दीजें क्‍या है ? श्रात्माका जो सम्यक्‍त्व 
गुण है यह इस समय इस नीवके विषयकषायोकी शक्तिके कारण यह विपरीत चल रहा है, 
उसमे निमित्त है श्रनन्तानुअन्धी कषाय श्ौर दर्शनमोहका उदय | तो इन ७ प्रकृतियोका जब 
क्षेयोपशम हो याने कुछ प्रकृतियाँ नष्ट हो, उदयाभावमे शझ्रायें और कुछका उदय रहे तो ऐसी 
स्थितिमे यह क्षायोपशमिक सम्यकत्व होता है । इसमे मलिनता है थोडीसी, सम्यवत्व है पूरा, 
देवशास्त्र गुरुकी सच्ची श्रद्धा, ७ तत्त्वोका यथार्थ श्रद्धाव्‌, श्रात्मा और भनात्माका भेद श्रद्धा 
भर अपने भ्रापका सहज चैतन्यस्वभाव रूपमे अनुभव- ये सब बातें क्षायोपशमिक सम्यक्‍्त्वमे 
हैं, किन्तु सूक्ष्म दोष भी साथ हैं चल, मलिन, श्रगाढ, ऐसी क्षायोपशमिक जैसी स्थिति जीवकी 
होती है । क्षायोपशमिक चारित्र कश ? जो मुनिराज महाव्रत पालन करते है उनके मद 
कषाय हैं, उनके तीव्र क्रोध, मान, माया, लोभ नही हैं, : शान्त है । शद्धु मिश्रकोी एक समान 
देखते, शब्भुपर ढेष नहीं, मित्रपर मोह नहीं | काया 'कचन जिनके लिए समान हैं, जगतका 
सारा वैभव जिनके लिए तृणवत्‌ है । जैसे जीरो-शीरां पुराने तृणसे श्रात्माकी कोई हानि-लाभ 
नही होता, ऐसे ही जगतके इन सारे वैभवोसे, जिसे लोग करोडोकी माया कहते हैं उससे भी 
इस जीवको हानि-लाभ रघ नही है । 

ये तो सब बाहरी पुदुगल हैं, श्रपनी जगहमे पडे हुए हैं, उनका परिणमन उनके भ्रदेशो 
में चल रहा है, उनका वुछ भी मेरे झात्मामे नही भाता | फिर उससे लाभ क्या और हानि 
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क्या ? कुछ भी लाभ हानि नही है इन बाहरी साधनोंसे । लेकिन जब जीवके अज्ञात रहता 
तो अपना महत्व तो सब भूल जाते श्रौर बाहरी पद्मर्थॉसि ही श्रपना बड्प्पन मानते है । मैं 
बडा हूं, मैं करोडपति हूं, मैं बडा हूं, क्योकि इस गविमे भेरी प्रतिष्ठा है, मैं बडा हूं क्योकि 
अपनी समाजमे अपने आपका अच्छा स्थान है। इन बातोंसे तो अपनेको महान निरख लेते 
है, पर मैं सिद्ध भगवानके समान ज्ञानातन्दका पुड्ज हूँ, विशुद्ध चैतन्यस्वरूप हू, अपने आपके 
सत््वसे ही मैं अ्पनेमें एक परमात्मस्वरूप हूं, यह है ' महिमा मेरी, यह इसकी दृष्टिमें नहीं है । 
तो जो चारितश्रवान है, ज्ञानीजन है, साधुसत है उनके लिए सारा वेभव भी जीणं तृणाकी तरह 
लगता है । सब कुछ उन्होंने त्याग दिया । 


क्षायोपशसिक संयमीके क्रोधषकी संदता--संयमी पुरुषकी कषाय भी मंद है- भ्रभन्‍्ता- 
सुबधी, भ्रप्नत्याख्यानावरणा, प्रत्याख्यानावरण श्रादिक ये १२ कषायें नही रही, सिर्फ सज्वलन, 
कषाय है । जैसे क्रोध ४ तरहके होते है- भ्नन्‍्तानुबघी, अ्रप्रत्याख्यानावरणा, -प्रत्याख्यानावरण 
और संज्वलन । जैसे पानीमे लाठीसे एक लकीर खीची तो वह पानीमे लकीर खिर गई मगर, 
(कितनी देर रहती ? वह तो तुरन्त ही मिट जाती । लकीर रहती ही नहीं है। जिस समथ 
खीच रहे उस समय थोडा मालूम होता कि रेखा खोच दी गई मगर पीछे कुछ पता नहीं 
पडता कि रेखा खीची गई । ऐसा तो होता है सज्वलन क्रोध । इतना क्रोध घुनियोके रहता 
है । जैसे गाडी चलती है तो गाडीके पहियेकी लकीर मार्यपर बन जाती है, वह लकीर २-४- 
<€ घटे ठहरती है ना, कहो एक दो दिन भी ठहर जाय, तो ऐसा क्रोध होता है ब्नती सम्य- ' 
रष्टि गृहस्थके, इससे श्रधिक नहीं होता । एक क्रोध ऐसा होता है कि जैसे मानो खेतमे हल 
जोता तो हल्की जो लकीर चलती है वह इस मार्गंकी लकीरसे ज्याद्य समय तक उठहरती है, 
कहो दो चार महीना भी ठहर जरय तो इस प्रकारका क्रोध होता है ज्यादासे ज्यादा भ्रनश्नती 
असम्यम्टष्टिके, मगर जो मोही ग्जज्ञानी है उनके तो इस जातिका क्रोध होता । जैसे हशतमे मान 
लो पत्थरमे जैसे लकीर स्वीच दी जाय तो वह सारे जीवन रहती है, तो ऐसी क्रोघकी डिप्रिया 
है । साधुओमे सयमीमे क्रोध मंद है, संज्वलन क्रोध ही है । 


संयमी पुरुषमें मान, माया, लोभकी संदता--मानकी डिग्री भी बहुत हैं। एक ऐसः 
तोब् मान होता, जैसे कि वत्र और पत्थर कठोर होते है। जरा भी नम नही सकता 4 एक 
ऐसा भाव होता कि जैसे हड्डी अथवा का होता है वह नम जाता है, एक ऐसा मान जैसे कि 
बाँस होता है, चम जक्ता है और एक बिल्कुल पतला बाँस होता है, हस बांस 
जैसा चाहे लप्नेट लें, गोल कर लें, तो जैसे इसमे कठोरता श्रौर नम्नताके दर्म॑ हैं 
शेसे ही चार प्रकारके कठोर्ता अर नम्जताके दर्ज है। इनमे शयमीके मान मद 
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डिग्रीका है । छल कपट भी चार प्रकारके होते हैं । जैसे दृष्टान्तमे लो---बाँसकी 
गाँव्मे टेढ़ापन । बाँसमे बहुत टेढ होती है सबसे नीचे जडमे, तो इस वक्रतासे मतलब छुल- 
कपट भाव लिया जाता है । टेढेपनमे मायामे। भी तो ठेढापन रहता । किसका दिल कितना 
टेढा है जिसका दूसरेको कुछ पता ही न पड सके कि इसके मनमे क्‍या है ? कोई होता खुरपा 
जैसा टेढापन, कोई होता वर्द्धापुतन जैसा ठेढापन । ऐसे टेढेपनसे, वक्र्तासे ये सब छल-कपट 
के दर्ज समझे जाते है । इनमेसे संयमी जीवके श्रत्यन्त मंद मायाकषाय रहती है। लोभकी 
रगसे उपमा देते हैं। किसीको ऐसा कठिन लोभका रग चढ जाता है जैसे कि गाडीके चकेके 
भ्रन्दर कजली होती है, जिसे कपडेमे लगा दिया जाय तो वह कालिमा तब तक नही छूटती 
जब तक कि कपडेकी जिंदगी न खत्म हो जाय, ऐसे ही लोभका रग्र जो इसके हृदयसे निकले 
ही नही, कभी ऐसा भान नही कर सकता । श्रनन्तानुबधी 'लोभी जिसे यह विदित नही कि 
सैं इस वैभवसे एक न्यारी सत्ता वाला पदार्थ हू | वह तो इस बाहरी वैभवपर ही श्रपना 
जीवन समभता और बाहरी वैभव घट जाय, नष्ट हों जाय तो अ्रपना मरण समभता, श्ौर 
ऐसा जीव गश्रत्यन्त दु खी रहता । जिनके ज्ञानबल है, जो सम्यर्दृष्टि जन है वे स्पष्ट जानते हैं 
कि मेरा मेरे झ्रात्मस्वरूपसे श्रतिरिक्त जगत्तमे कुछ भो नही है । 

तो जो श्रज्ञानी है, मिथ्याहृष्टि है उनपर तृप्णाका इतना गहरा रग होता है कि जैसे 
चाककी कजली कपडेपर लग जाय तो कभी नहीं छूटती । कुछ इससे हल्के रग होते जो प्रयास 
करनेसे छूट जाते हैं । कुछ बिल्कुल हल्के रग होते हैं, जैसे हल्दीके रगसे रगा कपडा जरांसा 
पानीमे डाला और मल दिया तो रग साफ हो जाता है या जैसे टेसू (पत्लास) का रग जो कि 
होलीके समयमे गुलालके रूपमे खेला जाता है वह बिल्कुल ही हल्का होता है । उसे तो जर। 
सा धो दिया तो,साफ हो जाता है, ऐसे ही लोभके रग भी जीवोपर नाना तरहके होते हैं । 
'बिल्‍लीके कैसा लोभका रग है कि यदि वह श्रपने मुखमे कोई चूहा श्रादिक खानेकी चीज दबा 
ले तो फिर उसे चहे कोई लाठीसे भी पीटे, पि.र भी वह नही छोड सकती और एक हिरण 
का कैसा लोभका रग कि जैसे वह जंगलमे खूब प्रच्छी हरी-भरी घाम खा रहा, पर कहीसे 
जरासी आहट श्रा जाय तो भट वह अपनी गर्दन ऊँची करके उस घासको छोडकर बडी दूर 
भाग जाता है। सयमी पुरुषके सिफे सज्वलन लोभ है, उनके लोभवषाय मद रहती है। 
अ्रज्ञाममे लोभके माना प्रकारके रग इस जीवपर छाये है, जिनके कारण ये जीव दुखी होते 


है । _ ५ 

चारित्रमोहनीयके क्षयोपशसके श्रनुसार क्षायोपशसिक विरतिमे विशेषता--जीवके 
स्वरूपको देखो तो कोई भी जीव दुःखी नही है और अपने झाप अपने स्वरूपसे स्वयं आनन्द- 
मय है । अपनेसे वास्‍्ता रखें, बाहरी पदा्थोसे लगाव न रखें, कुछ ख्याल भी न करे, सबसे 


भिन्‍म अ्रपनेको पहिचाने, फिर इसको क्‍या कष्ट है ? फिर यह अपने ही उपायोसे कष्ट पाता 
रहता है । तो साधुसंत जन इन सब बाहरी पदार्थोसे अत्यन्त विरक्त रहते है और अपने इस 
विविक्त ज्ञानस्वभाव अखण्ड चैतन्यस्वरूपकी आराधनामें रहा करते हैं, इसी कारण वे पर- 
मेष्ठी कहलाते है । एक भाव है संयमासयम । यह होता है श्रनन्तानुबधी और श्रप्रत्यारुपाना- 
वरण इन ८ कषायोके उदयाभावसे और - उपशमसे झौर प्रत्यांख्यानावरण कथायका उदय 
होनेपर और संज्वलन पश्रादिकके उदय होनेपर एक इतनी डिग्रीकी मदकषाय होती है कि जो 
श्रज्ञानीसे कम है, ग्रन्नती सम्यम्दृष्टससि कम है श्र इसी बलपर इस ब्रतीके निरन्तर यथायोग्य 
कर्मोकी निर्जेरा चलती रहती है । जीवका वैभव है कषाय न करना श्रौर यथार्थ समझ बनाये 
रहना । अब यह परीक्षा कर लो , कि हम इन दो वैभवोको- पाये हुए है या नही ? जगतके 
अराु-अर्स अत्येक जीव भिन्न स्वतत्न दृष्टिमे श्रायें श्लोर सबसे निराला खुद मैं श्रात्मा हू यह 
ज्ञानज्योतिस्वरूप अ्रमु्तं, यह समझ रहे और कषायें मद रहे तो भगभझो कि हमने अपना 
चैसव पाया, जो खास चीज है, जिसके लाभसे मेरा कल्याण है वह चीज मैंने-पायी और यदि', 
ये दो चीजें न पायी, जगतके श्रन्य बाहरी बाहरी कितनी चीजें पाते रहे तो उससे इस ग्रात्मा 
का कुछ भी लाभ नही है। यह जीव सोचता है कि हम इन लोगोके बीच श्रच्छे कहलायें, 
तो यह तो बत्ताश्रो कि किन लोगोके बीच ग्रच्छा कहलवाना चाहते ? ये दिखने बाले लोग 
कोई पविन्न है क्या, परमात्मा है क्या, प्रभु हैं क्या ? क्या इनके हाथमे कुछ ऐसी डोर लगी 
है जो ये अच्छा कह दें,तो मेरा भला जाय ? कुछ सम्बन्ध है क्या ? सारा जगत उल्टा बोले 
निन्‍दा करे, खुद भीतरमे पही है तो ये तो आनन्द पायेंगे । इस परनिन्दासे इस जीवका कोई 
नुक्सान नही है, फिर क्यों यह चाहता है कि मैं इस जगतके बीच कुछ अच्छा कहलाऊँं ? भरे 
अच्छा कहलाऊ तो क्‍या, न कहलाऊ तो क्या ? इस जीवपर तो वह बात बीतती है जो इस 
जीवकी करनी है । भ्रच्छा मान लो कुछ भी हो रहा, जैसे आजकलवे लोग समभते कि हमे 
वैभव सम्पदा मिली तो बताओ वह सम्पदा कितने दिनोके लिए है ? आप कहेंगे कि. जब तक 
हमारा जीवन है तब तकके लिए है। तो भला बतलाओ यह १०-२०-५० वर्षका जीवन 
इस अनन्त कालके सामने कुछ गिनती भी रखता है क्या ? कुछ भी तो ग्रिनती नही रखता । 
भविष्यमे जो अ्रनन्‍्त काल पडा है उसमे हमारी क्‍या स्थिति रहेगी, इसकी तो कुछ भी फिक्र 
नही करते श्रौर न कुछ जैसे १०--२०-५० वर्षके जीवनके जिए इतनी-इतनी चिन्तायें लादे- 
फिरते ।जिव जिनसे मोह है उनके लिए भ्रपना तन, मत, ध्ल, वचन सर्वस्व न्यौछावर करनेके 
लिए तत्पर रहते, यह कितना बढ्ां भज्ञान है ? तो जो ज्ञानी पुरुष हैं, सम्बग्हष्टि है उनके 
इस प्रकारका अघेरा नही रहता, वे वस्तुद्रा सही स्वरूप समझते हैं और उसमे तुप्त रहा 
करते है। तो ये सब क्षायोपशमिक भाव है। ये हमे मिले है तो हमे चाहिए कि हम इनका 
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सदुपयोग करे । मन मिला है तो मनसे श्रच्छा चिन्तन करें, धर्मवर््धक चिन्तन करें, वचन 
मिले है तो धर्ममयी वाणी बोलें । शरीर मिलत्रा हैं तो ऐसी चेष्टा करें कि जिससे विपयोगे 
प्रासक्ति न हो, दूसरे जीवोको वलेश न हो । 

सत्‌ साधतनोंवग धर्मलाभके कार्यमें सदुपयोग करनेका कर्तव्य--जों भी साधन मिला 
है इसका सदुपयोग कर लिया जायगा तथ तो ठीक है श्रौर यदि दुरुपयोग करेंगे तो निसे 
जितना जो कुछ मिला है सो भी न रहेगा । जैसे मानो हम झ्रापको कान मिले हैं तो इनका 
सदुपयोग यह है कि घर्मवी वाणी सुनें, प्रभुका उपदेश सुनें, भजन सुनें, एक शान्तिके मार्यकी 
बात सुनें भर श्रगर इनका सदुपयोग न कर सके भ्ौर दुरुपयोग किया, रागकी वाणी सुननेमे 
श्रीर ऐसी गंदी हो बातें सुननेमे चित्त रमाया तो ये कान भी श्रव मिलेंगे नही । चार इन्द्रिय 
जीव तक ही रह पायेंगे । जब जो चीज मिले उसका सदुपयोग नहीं करते तो फिर यहाँ भी 
तो देखो पिता कोई चीज देता है पुत्र॒को और वह पुत्र उस चीजका दृरुपयोग करता है तो 
पिता फिर देता बन्द कर देता है तो ऐसी ही प्राकृतिक बात है। श्राँखें मिली है तो प्रभुमूत्ति 
के दर्शन करें, स्वाध्याय करें| ब्रव यदि इन श्रांखोका सदुंपयोग न करें, बल्कि दुरुपयोग करें, 
गदी पत्ीजोक्े देखनेमे उनका उपयोग करें तो फिर समझो कि ये नेतन्र भी नहीं मिलनेके, फिर 
तो तीन इन्द्रिय जीव ही रहेंगे । नाक मिली है, जिद्दा मिली है तो इनका भी सदुपयोग 
करें। बोलें तो प्रच्छी हित, मित, प्रिय वाणी बोलें, श्रभक्ष्य पदार्थका सेवन न करें। भ्रवर 
इस जिह्लाका सदुपयोग न किया, यो ही प्रटपट बोलते रहे, अ्रभक्ष्य पदार्धोका सेवन करते रहे 
तो इसका फल यह होगा कि यह रसनाइन्द्रिय (जिद्वा) भी व मिलेगी । 

भला बताग्रो यदि कोई पायी हुई चीजका सदुपयोग न करे तो फिर उसके पानेसे 
क्या फायदा ? जब जिह्दा न मिलेगी तो बस वही एकेन्द्रिय जीव 'पेड-पौधा, पृश्वी श्रादिक 
रह गए । तो जो पपनेको एक श्रतरग साधन मिला है मन इन्द्रिय तो इसका सदुपयोग करना 
नाहिए, और इसका सदुपयोग यही है कि जिससे ज्ञान बढे, धर्म बढ़े, भ्रात्मामे श्रपत्ता रमण 
श्राये, अपनेमे सतोष रहे, ऐसा उपयोग बने तो जीवन सफल है श्रौर इन बाहरी पदार्थकि 
लगावमे, मोहमे श्रपना मन लगाया तो जीवन बेकार रहा, वयोकि श्रगला भविष्य तो कुछ 
खराब हो गया, इसलिए इस' १०-२०-५० 'बर्षकी जिन्दगीके पीछें।चिल्ताग्रोमे मत छुलें, किन्तु 
भविष्यका जो अनन्त काल पडा है वह शान्तिसे गुजरे, उसका भी कुछ ध्यान करना चाहिए। 

सम्यग्सिथ्यात्व, संज्ञित्व व योगका क्षायोपशसिक भावके बताये गये भेदोमे भ्रच्त- 
साव--जीवमे क्‍या होता रहता हैं उसका परिचय कराया जा रहा है | जीवके साथ कर्म लगे 
है तो उनका उदय होनेसे क्रोध, मान, माया, लोभादिक भाव होते है। वे श्रोदयिक भाव 
कहलाते हैं । उन कर्मोका कुछ उदय हुमा, कुछ दबे, ऐसी स्थितिमे क्षायोपशमिक भाव कह- 
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लाता है । कर्म दब जायें, फिर जो भाव हो सो श्रीौपशमिक भाव कहलाता । कर्म बिल्कुल 
नष्ट हो जायें तब जो भाव हो सो क्षायिक भाव है, झ्ौर अपने श्राप कर्मकी किसी भी स्थिति 
की अपेक्षा बिना जो भाव रहना है सो पारिणामिक भाव है। तो क्षायापशमिक भावकी चर्चामें 
यह प्रश्व भरा सकता है कि और-प्रौर तो 'क्षायोपशमिक भाव बनाया, तीन चीजें छोड दी, 
सज्षित्व याने संगी (मन वाला) होता, यह भी तो कमेंके क्षयोपशमसे होता है और सम्यस्मि- 
थ्यात्व गुणस्थान याने मिश्रभाव, वह भी क्षायोपशमिक है श्र योग याने मन, वचन, काय 
का हलन-चलन पाकर जो आत्माके प्रदेश हिलते है वह भी तो मिश्र अवस्थाकी चीज है। 
इन तीनको क्यो छोड दिया ? तो उत्तर यह है कि इत तीनोका श्रन्तर्भाव हो जाता है याने 
मतिज्ञानमे सज्ञीपना भ्रा जाता है । मन और इन्द्रियसें जाना जाय सो मतिज्ञान । उसमे भी 
नोइन्द्रियव रणका क्षयोपशम चाहिए याने मनस्ते उत्पन्न होने वाले ज्ञानकों श्रावरने वाला जो 
कर्म है उसका क्षयोपश्म होता है, यह दही बात सज्ञीपनेमे है | 'सम्यस्मिथ्यात्वका ग्रहस्स सम्य- 
वत्व शब्दसे हो जाता है, क्योकि सम्यकत्व कहनेसे उसका श्रश भी ले लिया जाता है। जैसे लोग 
खीर बनाते ना तो उसमे कुछ पानी भी तो डालते है । मगर कहते है कि दूधकी खीर, और ' 
पानी बाली कोई बात नही कही । कह देवे पान्तीकी खीर । दो जो प्रधान है उसके नामसे श्रप्र- 
धान भी ग्रहणमें हो जाता है। जैसे कहते घी की पूडी । अब अकेले थी से पूडी बन जायगी 
कया ? अरे उसमें पांदो भी तो डलता, पर उसे पानीकी कोई नही कहता । तो जो प्रवान 
चीज है नाम उसीका तो लिया जायगा । तो सम्यक्त्व प्रधान है उससे सम्यग्मिथ्यात्वका भी 
ग्रहस्स करना । तीसरी चीज 'कहा योग । तो योगका ग्रहस्म दीर्यमे याने क्षायोपशमिक शक्तिमे 
ग्रहरा कर लेना चाहिए । इस तरह' जीवके क्षायोपशमिक भाव बताये गए है। ग्रब श्रौपश- 
मिक भाव कौन-कौनसे है, उनके लिए सूत्र कहते है । 
गतिकषायलिद्धमिथ्यादर्शताज्ञनासयतासिद्धलेश्याशचतुश्चतुस्त्येकीकैकेकष ड्भेदाः ॥ ६॥। 

गति, कषाय, लिंग व सिथ्यादर्शनको श्रोदपिकताका प्रकाश--आऔदबिक भाव--. ' 
गति, कषाय, लिंग, भिथ्यादर्शन, प्रज्ञान, असयस, असिद्ध श्रौर लेश्या--इन ५ प्रकारोमे होता. 
है, जिनके कि क्रमशः ये भेद है । गति चार होती है--(१) नरकगति, (-) हिय॑चगति 
(३) मचुष्यगति भोर (४) देवगति । ये गति नामकर्मके उदयसे होती है । नरकगति नामेहर्य ; 
का उदय 'होनेपर जोवकों नरकंग्रत्ति सिलती तो यह गत्ति नामक नाभकर्मके उदयसे गति होती 


री 


है, इस कारण यह भौदयिक भरव है । कयायें चारं--क्रोध, मान, माया, लोभ ५ थे कषाय 
भी क्रोधादि कममके उदयसे होते है । क्रोधप्रकृतिका उदय होनेपर कषाय जगगी, मानप्रकृतिका 
उदय होनेसे माह कषाय बची, माथाप्रकृतिके उदयसे माया कबाय बनी, लोभप्रकृतिक्रे स्ंद््य्मे 
लोभ कषाण बची । तो ये चार कषाये है शरदयिक । देखो जीवकी इन भीवरी बातोको सब- 
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कर शिक्षा वया लेना ? स्वभावका परिचय करनेकी शिक्षा लेनी । ये श्रीदयिक भाव हैं, 
मेरे प्रात्माके स्वरूप नही है, वार्मके उदयका सन्निघान पाकर हुए, ये मैं नही । मैं इनसे 
निराला हूं एक विशुद्ध चैतन्यस्वरूप--यह बोध लेना है श्रोपाधिक भावोका परिचय करके । 
लिंग कया है ? पुरुषवेद, स्त्रीवेद, नपुसकवेद, ये वेद नामक मोहनीयके' उदयसे होते हैं, इस- 
लिए ये श्रीदयिक है श्र द्रव्यवेद पुदूगलविपाक्ी कर्मके उदयसे होते हैं, सो वे भी श्रौदयिक 
है। श्रीदयिकका श्रर्थ यह है कि किसीके सन्निधानमे होने वाले विकारभाव हैं । जैसे दर्पण तो 
स्वच्छ होता और दर्षणके सामने रग-बिरंगी चीज ञ्रा जाय तो दर्पणमे वह मलिनता जगती,, 
तो वह मलिनता श्रोदयिक है, नैमित्तिक है, यह दपेणका स्वरूप नही है। ऐसे श्रौदयिक भावों 
को जानकर यह उमंग लाना, यह दृष्टि बनाना कि यह भाव श्रौदयिक है, मेरे आंत्माका 
स्वरूप नहीं है। मिथ्यादर्शन मिथ्यात्व नामक मोहनीय कर्मके उदयसे मिश्याभाव होता है, 
इसलिए मिथ्यात्व औदयिक है । आत्मामे अपने आप अपने ही स्वरूपके कारण तो सही बात 
सम्यग्दशंन है, लेकिन विरुद्ध दूसरी चीजका सम्बध है और श्रनादि सततिसे चला आया है 
तो उसका उदय पाकर जो मिथ्याभाव हुआग्आ वह औदयिक भाव है। 
जीवविभाव व कर्मबन्धकी सततिकी श्रनादिता--जीवके साथ कर्म श्रनादिसे लगे 
चले आरा रहे हैं । यह जीव अनादिसे अशुद्ध है। कही ऐसा नही कि जीव पहले बडा निर्मल 
था, पीछे इसमे कमे लगे श्रोर इस जीवको ससारमे घुमना पडा, किन्तु जबसे जीव है 
प्रनादिसे, तब ही से कर्मबन्ध है । जैसे जिस पृथ्वीसे से सोना निकाला जाता वह पृथ्वी तो 
देखनेमे पत्थर, मिट्टी जैसी है। कोई परख नहीं हो पानी विशेष कि इस मिद्टीमे सोना भी 
मिलेगा १ बहुत बारीक परख करने वाले समभते है । मनो ढेर मिट्टीसे कोई बहुत थोडासा 
स्वर्ण प्राप्त होता है । तो श्रब उस मिट्टीमे जो स्वर्ण है तो इस तरह नही है कि पहले स्वर्ण 
दुद्ध था जैसा कि दूकानपर रहता है और पीछे वह अशुद्ध बन गया । सोनेकी यह तारीफ है 
कि निकला हुमा शुद्ध स्वणं है तो उसपर जय नहीं चढती, वह मिट्टी नही बनता चिरकाल 
तक । जैसे स्वर्णा पहले शुद्ध हो भ्रौर पीछे मिट्टी बना हो, ऐसा नही है । ऐसे ही जीच पहले 
शुद्ध हो भौर फिर ससारी बना हो, ऐसा नही है, किन्तु भ्रनादिसे ही मलिन है, कर्मबद्ध है, 
जिस परभी(यह पूछा जाय कि कर्म लगनेका कारण वया है ? तो उत्तर होगा--कषाग्रभाव, 
भावकर्म और फिर पूछा जाय कषाय होनेका कारण क्या है ? तो कहा जायगा कर्मका उदय । 
तो इन दोनीका ऐसा सम्बन्ध बनाया कि कर्मेंका उदय होनेसे मलिन भाव होते श्रौर मलिन 
भाव होने से कर्म बधता, तो कोई पूछ बैठे तो इन दो में से सबसे पहले क्‍या था ? या तो 
यह कहो कि जीवके परिणाम मलिन थे, निमित्त पाकर कर्म बधा, फिर मलिनता, बंध, 
मलिनता बध चलता रहा । या यह कहो कि पहले कर्म था, उसका उदय होनेसे भाव खोदे 
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हुए । 
ग्रब॒ कर्मबंध, खोटे भाव, कर्मंबध- यों परम्परा चल गयी । सो अ्रगर ऐसा कहा जाय 
कि जीव सबसे पहले मलिन था इसलिए कर्म बंध गए तो यह बतलावो कि जीव मलिन क्‍यों 
हुआ था ? तो उत्तर यही श्रायगा कि पहले बंधे कर्मका उदय होनेसे मलिनता झ्रायी । श्र 
वे पहलेके कर्म कैसे बंधे ? मलिन परिणाम किया था पहले तब कर्म बधे । यह सतति 
अनादिसे चली प्रा रही । जैसे बीज और वृक्षकी संतति कैसी चली ? आम जो फल है वह 
श्राम फल कहाँसे हुआ्ना ? वृक्षसे हुआ । वह वृक्ष किससे हुआ ? पहले आमके फलकी गुठलीसे, 
वह श्राम कहांसे आया ? पहले वृक्षसे । वह वृक्ष कहाँसे आ्राया ? पहले श्रामदी गुठलीसे । तो 
सबसे पहले क्‍या था सो बताझ्नरो ? कोई एक बात तो नहीं कह सकते । श्रनादि माना है। 
इसका काल बहुत लम्बा है, इस कारण कुछ समभनेमे प्रटपटा-सा लगता होगा, लेकिन युक्ति 
से देखो कि वास्तवमे यह संतति अनादिसे है । 
श्रच्छा भ्रब बाय बेटाकी बात लो । यह बेटा कहसे आया ? बापसे पैदा हुआ और 
वह बाप कहसे झ्राया ? पहले बापसे । वह बाप कहासे श्राया ? पहले बापसे । तो बतलावों 
क्‍या कोई बाप था ऐसा जो बिना बापका था ? कहासे आया ? तो बापकी परम्परा अ्रनादिसे 
है । वहाँ कोई एक वाप बिना बापका कायम नहीं कर सकते । यह बात सही तौरसे मालूम हो 
रही है कि बेटा बापसे हुआ । वह बाप श्ौर बापसे हुआ । इससे पहले भोगभूमि थो । वहाँ 
भी जब जुगुलिया भी उतपन्‍न होते थे तो जुगुलिया बापसे ही तो हुए । भले ही पैदा होते ही 
माँ बाप मर गए । जैसे यहाँ किसी बच्चेके पैदा होते ही माँ बाप मर जायें तो बिना बापके 
सो न कहेंगे । मरते तो थे, मगर हुए माँ बापसे भ्रौर वह पहले माँ बापसे तो यह परम्परा 
अनादिसे है । इसमे कोई बाधा नही ग्राती । अनादिकालसे चला आया है । श्रब इतना लम्बा 
देखना होता है कि बुद्धि कुछ थोड़ी हैरावसी हो जाती है, लेकिन युक्ति बताती है, कायदा 
बताता है कि यह सतति अनादिसे है,। ऐसे ही कर्मबन्धन श्रौर परिणामोकी मलिनता इसकी 
सतति भी बराबर भ्रनादिसे नली आरा रही है। तो यह ही हो रहा । पहले बाँधे हुए 'कर्मका 
उदय श्राया, कषाय जगी, श्रब कषाय जगी तो इस हो वक्त कर्मंबन्धन हो गया । 
करे व फर्मफलका तथ्य जानकर उससे विरक्त होनेका कतंव्य--देखो यह बात 

बिल्कुल सत्य है । आज जैसे परिणाम करते खोटे, अच्छे, तत्काल बधन' हो जाता ग्रौर उस 
कर्मका उदय आयगा तो फल भोगना होगा । लोग ऐसी शंका व रते कि आजकल जो लोग 
खोटे काम करते, बूचडखाने खोलते, हिंसाका व्यापार करते वे श्राज बड़े मजेमे दिख रहे 
धनी भी है भौर इज्जत भी होती है तो ऐसा कहाँ रहा कि जैसी करनी करे वैमा फल णये ? 
मगर यह बात सही है । जैसी करदी करे वसा फल पायगा +-बात ऐसी होती है कि कर्म जो 
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बघता है सो जो शअज्ञानी है, पानी है उसके आजके बंधे हुए कर्म बहुत दिन बाद उदयम्े आ्राते 
हैं । जो ज्ञानी पुरुष है उसके कर्मंबन्धन होवे तो उसका जल्दी उदयमे श्राता | श्राप सोचते 
होंगे कि बात कुछ उल्टीसी कही जा रही, पर उल्टा कुछ नहीं है। उसकी विधि यह है कि 
कर्मकी स्थिति यदि लम्बी पडती है, बहुत बडी. पडती है तो. उसकी श्रावाधा बडो होती है, 
वह कुछ देर बाद उदयमे शुरू होगा और जिस कमंकी स्थिति थोडी' रहती है, ज्ञानी कमे 
बाँधता है तो थोडी स्थितिका बाँधघता तो उसकी अश्रावाधा थोडी होती है और शीघ्र उदयमे 
आता है । तो जो मोही अज्ञानी कषायवान जीव है, खोटी करने वाले हैं, उनके खोटे भावसे 
बडी लम्बी लम्बी कर्मस्थिति होती है, तो उसका उदय श्गनेमे थोडा बिलग्ब रहता है, पर 
जबसे उदय श्राता तबसे लगातार लम्बे समय तक दुःख भोगना पडता है। झाजका बाँघा 
हुआ कर्म भ्रभी फल न देगा, कुछ समय बाद देता है, श्रौर जो भी जीव भ्राज कुछ लौकिक 
हिसाबसे सुखमे हैं वे जीव पुण्यके उदयका फल पा रहे है । तुरन्तका नही मिलता । तो ऐसी 
जिसको एक वस्तुस्वरूपपर श्रटल श्रद्धा हो, मैं हू, जो है वह कभी मिटता नहीं, रहेगा हमेशा, 
मैं हु तो मैं मिटता नही, रहुगा हमेशा । श्रब किस स्थितिमे रहना पसद करते हो ? रहना तो 
अवश्य पडेगा ही, सत्ता तो रहेगी । जो सत्‌ है. उसका विनाश कभी नही होता । यह तो 
बिल्कुल सही बात है। 
एक बैज्च है, जल गई, राख हो गई तो बेच पर्याय न रही, मगर क्‍या परमाणुकी 
सत्ता नष्ट हो गई ? वह राख बन गई, मिट्टीमे उसके कण पहुच गए, पेड-पोधे बन गए, पर 
जो परमाणु है, जो द्रव्य है. उसकी सत्ता कभी मिट्ती नही । मैं हू या नहीं ? हू । जिसमे 
सुख दु खका अनुभव है, जिसमे क्ल्पनायें जगती है वह ही तो मैं हू, मैं सदा रहुगा | तो श्रब 
१०-२० बर्षका ही कुछ मर्यादित चिन्तन मत करें, भविष्यमे भी हम किस तरह रहे उसके 
पुरुषार्थंकी भी बात कर लें श्रोर वहाँ भी लौकिक बातोमे ही रमे रहनेमे सुख नही मिलता । 
धोडा दिमागको विश्राम चाहिए, थोडा धर्मका प्रसग चाहिए अन्यथा ऊब जायेंगे | थोडी देर 
को समभौ कि खूब रात-दिन कमाई कमाई हो श्र अ्र्थसग्रह ही सग्रह हो श्रौर ऐसा ही 
करता रहे तो वह ऊब जायगा । थोडा चाहेगा विराम, थोडा चाहेगा घरंपालन | तो धर्म 
बिना तो गुजारा नहीं चल सकता । धम्मपालनसे ही शान्ति मिलती है, मगर घर्मपालन नाम 
किसका है कि आत्माका जैसा अविकार ह्लनानन्दरव उप है उस रूपमे प्रपनेको अनुभव करना 
कि मैं यह हू, इसमे है धर्मपालन । मैं मनुष्य हू, मैं पुजारी हू, मैं भक्त हू, मैं उत्तम कुलका 
ह--ऐसा भाव रखे कोई तो वह अधर्मपालन है । घम वहाँ नही मिलता । श्र देखो बात 
तो भ्राती है यह सब, उच्च बुल है कि नही ? है उच्च कुल, मगर श्रपनेकी क्रोई ऐसा माने 
कि मैं तो इस कुल वाला हू, तो उसने ग्रधर्म किया । उच्च कुल होते हुए भी और उच्च कुल 
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जैसी बात बने भी, लेकिन श्रद्धामे यह लाये कि मैं इस कुल वाला हूं तो वह भिश्य्रात्य है, 


क्योकि ग्रात्माका जैसा सही स्वरूप है, निरपेक्ष स्वरूप है, वैसा इसने्न सोचा--सोच डाला 
छसका उल्टा । मैं तो विशुद्ध चैतन्य प्रकाशमात्र हु । ऊँच कूल, नीच कल भोत्रव मंके उदयवा 
निमित्त पाकर होता है, व्ह मेरा स्वरूप नहीं है । तो एक सहज चैतन्यस्वभावकों छोडकर 
किसी. भी रूपमे अपनेको स्वीकार करे तो वह सब धर्म नही है । 


श्रपना सूल स्वरूप जले बिना घ॒र्स व धर्मफलके लाभकी श्रसम्भवता--मूल बात - 


यह है । जिसने मूल बात पकड ली, जान ली उसका तो श्रर्थ सिद्ध होता है श्ौर जिसने मूल 
बात न जानी वह सफल नही हो सकता । एक सही घटना है, शायद ललितपुर (बुन्देलखण्ड) 


की है कि कोई दो तीन बंजारे बाजारसे सामान लेकर अपने गाँवको जा रहे थे । जाढेके दिन 


थे । देर हो जानेसे उन्हे रास्तेमे एक जगह रातको रुवना पडा । एक पेडके नीचे ठहर गए ॥ 
अब ठडीसे बचनेके लिए सोचा कि कहींसे लक्डियाँ तोडकर लायें, जलायें श्रौर तापकर 
रात बिताये । सो वे पास-पडौसके खेतोसे लकडियाँ बीन लाये, उस पेड़के नीचे रातभर 
खूब जला-जलाकर तापा श्रौर सवेरा होते. ही अपने गाव चले गए । यह सब दृश्य उस पेडके 
ऊपर बैठे हुए बदर रात भर देखते रहे । उन बंदरोने भ्रापसमे सलाह की कि देखो श्रपन 
जैसे हझथ-पैर वाले तो वे भी थे, जो इस पेंडके नीचे बेठकर श्रपनी ठड मिटाकर आरामसे 
रहे, श्रपन लोग भी बयो न वैसा ही करें श्रौर ठडसे बचे” । ठीक है । सभी बदर दौडे, पास 
पडोसके खेतोंसे लक्डियाँ बीन लाये एक जगह इकट्ठा क्या । तापने बठे तो ठड स्टी नही । 
बदर बोले कि अभी तो ,ठड मिटी ही नहीं + तो उनमे से एक बन्दर बोला--श्ररे ऐसे ठंड 
कंसे मिटेगी ? उन्होने तो कोई लाल-लाल चीज इन लकडियोंमे डाली थी तब ठड मिटी | 
ठीक है। श्रत्र वहाँ बहुतेरे जुगुन्‌ (पटबीजनाये) उड़ रही थी, वे भी तो लाल रगको होती हैं 
सो उन्हे पकड-पकडकर लकडियोमे डालने लगे । जब तापने बैठे तो ठड मिटी ही नही । फिर 
बंदर बोले कि अभी भी तो ठड नही मिटो । तो उनमेसे एक बन्दर फिर बोला--श्रजी इस 
तरहसे ठड कैसे मिटेगी ? उन्होंने तो मुखसे फूक भी लगाया था। श्रपन लोग भी वैसी ही 
फुँंक लगायें तो ठड मिटेगी । सभी बंदरोने खूब मुखसे फूक लगायी, पर ठड न मिटी*- श्रब 
क्या करें ? तो एक बदर फिर बोला-अजी इस तरहसे ठड न मिटेगी । वे लोग तो इस 
तरहसे भुककर, पैरोकी गांठोमे झ्पने दोनो हाथ रखकर कुकड जैसे बैठे थे तव उनकी ठंड 
मिटी थी । सो सभी बदर कुकड्‌ जैसे बैठ गए, फिर भी ठड न मिटी । तो सारे प्रयत्न कर 
लिये, फिर भरी ठंड न सिटी तो उसका मूल कारण क्‍या था कि जो मूल चीज श्रर्नि है 
उसका उन्हें ज्ञाव व था। तो जैसे मूल चोत अश्निका ज्ञान न होनेसे वे बदर श्रपनी ठड दू 
शिटा सक्के, ऐसे ही जो अ्रज्ञानी जन है, जिन्हे श्रात्माके सहुज्म्वरूपका परिचय नही है । जे 


रे 


रई्‌ मोक्षशास्त्र प्रवचम 


इस देहको ही मानते हैं कि यही मै हू--ग्रहस्थ मैं हू, पुजारी मैं हु श्रादिक, तो सारे क्रिया- 
काण्ड करनेपर भी उनको धर्मपालन न होगा । तो धर्मसाधनाके लिए मुल बात यह है कि 
ग्रात्माके सहजस्वरूपका परिचय करना चाहिए। ॥॒ ; 

सहजात्मस्वरूपकी विधिनिषेधगस्यता--अश्रच्छा देखो श्रव, सहजस्वरूपका परिचय दो 
प्रकारसे होता है, एक तो विधि द्वारा कि यह हु मैं श्रोर एक निषेध द्वारा कि यह नहीं, यह 
नही । उसीके साथ-साथ यह भी ज्ञान होता कि यह हू मैं । जैसे चावल शोघने वाले लोग 
एक थालमे चावल घर लेते श्रौर चावल शोधते है तो कंसे शोधते कि यह श्रागे घरें इसे उठा- 
कर फेंके । जो कूडा है, कझड है, छिलका है, जो चावल नही है, श्रचावल है उसे दूर करें 
श्रौर चावलको आगे करे, अपनों श्रोर करें, ये दो ही तो प्रक्रिया है उनकी । तो जिनको 
चावल और अचावल दोनोका ज्ञान है वही तो चावलको ग्रहरा कर सकता । तो ऐसे ही जीव 
श्लौर भ्रजीव दोनोका जिसको सही परिचय है वही तो अश्रजीवसे हटकर जीवको ग्रहण करेगा । 
वह अपने लिए सोचिए कि श्रापका जीव क्‍या है श्लौर श्रापके लिए श्रजीव क्या है ? आपका 
जीव है सहज चैतन्यस्वभाव, जो श्रात्माका श्रभिन्न परिणाम है, श्रनादिसे है, स्वरूप है, 
ऐसा जो चैतन्यज्योति प्रकाश है वह तो मैं जीव हु, श्रोर इसके श्रतिरिक्त जो परिवारके श्रौर 
जीव है वे भी मेरे लिए जीव नही । मेरेको तो वे भी भ्रजीव हैं श्रौर जितने वैभव ठाठ है वे 
सब तो प्रकट भ्रजीव हैं ही श्रौर कम अ्रजीव हैं और रागद्वेष क्रोध भाव ये भी अ्रजीव है । 
थ जीव नही है, मेरे स्वरूप नहीं है । ये पौद्गलिक करम्मके उदयका सन्निधान पाकर हुए हैं, 
ये मैं नही, जड वैभव मैं नही, परिवार मैं नही, शरीर मै नहीं, कम मैं नहीं । कर्मके उदयसे 
जो कषायादिक भाव हैं वे मैं नहीं श्ौर कर्मके क्षयोपशमसे जो कुछ छुटपुट श्रधुरा मेरा 
विकास है वह भी मैं नहीं । मैं तो एक परमपारिणॉमिक श्रूव सहज चैतन्यप्रकाश हू -- ऐसा 
जो निरख लेगा उसको यह कल्पना नहीं बनती कि यह मेरा पुत्र है, स्त्री है, पिता है। मैं मैं 
हू, ये ये ही हैं । मेरा जगतमें कही कुछ नहीं है। किसीका मैं कुछ नही, ऐसा बोध सम्य- 
ज्ञानी जीवमे होता है । तो इसी बोधके लिए जीवकी श्रन्दरवी सब बातोका परिचय करना 
चाहिए। यहाँ औप।धिक अ्रथवा झ्रौदयिक भावकी चर्चा चल रही है । ये सब भ्ज्ञान मिथ्या- 
दर्शन प्रादिक औदसिक भाव है। श्रज्ञान भी झीदयिक भाव है। ज्ञानावरण कर्मके उदयसे 
जितने श्रशमे ज्ञान नही प्रकट हो रहा उतने ग्रणमे श्रज्ञान है। ये श्रौदयिक भाव मैं नही । 
क्षा लेनी है जीवके श्रौदयिक भावोका परिचय पाकर । जितने भी उपदेश होते हैं सबका 
प्रयोजन एक ही है कि मैं विकारभावोसे तो हट जाऊ और अपने निज सहजस्वभावमे लग 
जऊँ | यह ही बात इस सब उपदेशको सुन करके अपनेको श्राप्त कर लेनी चाहिए । 

गति, कषाय, लिड्ध तामक श्रौदयिक मावोकीहप्रहितरूपता - जीवमे श्रौदयिकभाव 
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किस किस प्रकारके होते हैं उसकी चर्चा चल रही है । यह जीवके भावोकी बात कही जा 
रही । श्रीर भी शेष औदयिक है जो शरीरसे सम्बन्ध रखते है, उनकी यहाँ चर्चा नही, क्योकि 
जीवके स्वतत्त्व कौन हैं इस प्रतिन्नापर यह प्रसंग चल रहा है | गतियाँ नरक, तियँच, मनुष्य, 
देव ये औदायिक भाव है । कर्मके उदयका निमित्त पाकर होते है। जीव यहाँ जिस शरीरको 
पाते है उस शरोरमे ही रम जाते है । शिक्षा यहाँ यह लेनी चाहिए कि यह शरीर रमने 
लायक नही, यह पर्याय रमने गायक नहीं, क्योकि ये श्रौदयिकभाव इस जीवके स्वरूपकी चोज 
नही हैं । लोकमे भी तो कहते है कि जो श्रपना घर है उसमे रहो, दूसरेके मांगे हुए घरमें 
कब तक रहोगे ? शल्य रहेगा । ऐसे ही यहाँ भी तो तको । जो अपना निजस्वभाव है उस 
घरमे रहो । जो कर्मके उदयसे मिला है उसमे कब तक रमोगे ? परमें रमनेमे कोई लाभ 
नही है । 
श्रौदयिक मावकी चर्चा सुनकर यह शिक्षा लेनी है कि ये सब भाव रमने लायक नही 
है । रमने लायक भाव तो मात्र एक आत्माका सहज चैतन्यस्वभाव है । कषाय भी श्रौदयिक 
भाव है, क्योकि चारिष्र मोहनीयकर्मके उदय होनेपर उनके विपाकका जो प्रतिफलन होता है 
उससे उपयोग तिरस्कृत हो जाता है श्रौर श्रविभूत होकर यह उपयोग इन्द्रियके विषयोगे 
जुडता है शौर इस तरह इसके विकार प्रकट होता है | ये कषाय रमनेकी चीज नही, इनको 
तो विपत्ति मानना चाहिए । कभी चिक्तमे क्रोध श्राये तो तुरन्त सम्हल जावो और मान लो 
कि यह क्रोध मेरा बैरी है । इससे किसी दूसरेका नचुवसान न होगा, खुदका ही नुक्सान होगा। 
नुक्सान क्‍या है १ पविश्नता विगड जाना, आकुलता श्रा जाना, यह ही वो नुक्सान है । तो 
कषायभाव जगा, क्रोध हुआ, घमड आया, अपनी किसो कलापर घ्॒मड श्रा जाय, अपने किसी 
उच्च बर्तावपर घमंड श्रा जाय तो यह धमड इसे ड्ुबा देगा, क्योकि संसार है, परिभ्रमण है, 
जन्म-्मरण है, कर्मेबन्धन है, ये सारो विडम्बनायें तो लगी है इसमे, जब मान कपाग्र चित्तमें 
झाया तब समझो कि हम विपत्तिमे पड गए । उससे उपेक्षा करना श्रीर ग्रात्माके स्वभावमे 
उपयोग लगाना, इसी प्रकार मायाका बर्ताव छल कपट, यह बर्ताव इस जीवको बरवादीके 
लिए है ( यह किसी दूसरेका नुवसान नहीं, मगर दूरूरा कोई तो अपने ही कतंव्यके प्रनुसार 
लौोकिक सुख दुःख परयेगः 4 पर यहाँ मायाचार करके स्वयंको बरवाद कर लिया जायगा। 
लोभ कपाय--अत्यन्त भिन्न परपदार्थीवर उनको प्पनानेकी क्यो भावना णग्री ? यह तो 
जीयपर बहुत बड़ा भारी जुल्म है । कैसा भयंकर उदय है क्ि दंठे हो बैठे ठलुवा दुखी ही 
जाता है यह जंगव । क्‍या भ्रयोजन है इसका कि किसी परपदार्थमे तगाव रखे, क्या हक हैँ? 
जब द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव भिन्न-भिन्न हैं, दिसीका किसी अस्यमे प्रवेश नही है। सभी द्रव्य 
खुदमे परिपूर्ण हैं ।॥ फिर श्रचेतन यो उत्पाद बरते नहीं, थे हो चेतन झपने श्ापमे अपडेन्ी 
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कल्पनासे रगडकर अपनेमे उत्पात किया करते है। 

तो श्रौदयिक्र भावकी जानकॉरीसे यह ही शिक्षा लेनी है कि मैं तो सहज ज्ञावस्वरूप 
हू, जितने भ्रन्य॒ परभाव है, कर्म॑त्रिपाक है, वे मेरे स्वरूप नही हैं। मैं तो भ्रपने स्व॒रूपमे 
लगाव रखूगा | विभावोंसे मेरा कोई लगाव न रहेगा । श्रौदयिक भावोका परिचय कराकर 
श्राचार्य सतोंने जीवोका महान्‌ उपकार किया है । जिसमे रमते थे उन भावोको भ्रसार दिखा 
देता, बेकार बनाना, यह समभ बना दी जाय, यह कितना बडा भारी उपकार है ? तो कषाय 
जीवका स्वरूप नही है । इसमे रमना संसारके क्लेशका ही कारण है | लिंग, ये भी कषायके 
ही रूप हैं--पुरुषवेद, स्त्रीवेद, नपुसकवेद, कामपरिणाम ये सब भी जीवपर विपत्ति हैं। 
जोव विकार न करे, श्रपने श्रविकार चैतन्यस्वरूपमे रमणा करे तो इस जीवका कल्याण है 
पर अनन्त जीव ससारमे हैं श्रौर रहेगे, विरले ही भव्य जीव अपने ग्रापका विकास पाकर 
ससारके सकटोंसे छूटनेका उपाय बनाते है । यह सारा ससार विडम्बनासे डूबा ,हु्ना है । 
विडम्बना क्‍या है कि बाह्य पदार्थामि प्रीतिका परिणाम होता है। 

सिथ्यादर्शन नामक श्रौदयिक भावकी श्रहितरूपता--मिथ्यादर्शन श्रौदयिक भाव, है 
तो दशेनमोहनीय कर्मका उदय-होनेपर एक ऐसा प्रतिफलन होता है उपयोगपर कि यह उप- 
योग बेसुधीमे झा जाता है । इसको अ्रपना कोई होश नही है, और जैसे कोई शराब पिया 
हुआ मनुष्य भ्रपना होश भूलकर बाहरी बातोमे कुछसे कुछ भ्रटपट कहा करता. है, ऐसे ही 
यह अज्ञानी जीव श्रपता होश छोडकर बाहरी पदाथोंमि श्रटपट विकल्प बनाये रहता है । 
यह मिथ्यादर्शन सब विडम्बनाकी जड है। भ्ब लोग अपना रोज हिसाब तो यह लगाते है 
कि मेरेको इतना घाटा हुआ।, इतनी प्राप्ति हुई, ऐसा परिवार मिला, पर इस विकल्पमे जिसका 
उपयोग घूम रहा है वह गरीब है, सकटमे है । श्रज्ञानी है, बेसुधी है, .सह्ची सुध नही है । 
श्रौर इन सब बाहरी चेतन श्रचेतन परिग्रहोंका विकल्प छोडकर एक अपने श्रापके सहंजस्वरूप 
का भान करें तो वह सच्चा अमीर है | जो वास्तविक वैभव है उसकी तो सुध नही, जो 
मिथ्या माया है, उसमे लिपटाव बन रहा, इससे बढ़कर जीवपर विडम्बनना और क्या कही 
जी सकती है ? 

ग्रज्षान नामक श्रौदयिक भावकी श्रहितरूपता-श्रज्ञान भाव भी श्रौदयिक भाव है । 
प्रज्ञानका अर्थ है--जितना ज्ञान नही उत्पन्न हो रहा, जैसे एकेन्द्रिय जीवके रसना इन्द्रिय 
घ्रारोन्द्रिय, उक्षुइन्द्रिय, करणइन्द्रिय श्रौर नोकर्म, इनसे उत्पन्न हो सकने वाले ज्ञानकों श्रावरण 
है इसलिए दूसरे तीसरे श्रादिक इन्द्रियसे ज्ञान एकेन्द्रियके हो ही नही सकता । तो इस इन्द्रिय 
का ज्ञान न हो पाना इन्द्रिय ही नही है । इतना ज्ञान न हो सकना यह अज्ञान है श्लौर यह 
श्रौद्धिक भाव है | जितना उसके ज्ञान प्रकट हुआ है वह तो कुज्ञानरूप ग्रज्ञात है याने खीटा 
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ज्ञान । भौर जो ज्ञान हो ही नही सकता, जिसका कोई साधन ही नही है, क्षयोपशम ही नहीं 
है वह भ्ज्ञान औदयिक श्रज्ञान है । इसी प्रकार दोइन्द्रिय जीवके स्प्शंन और रसनाइन्द्रिप 
सम्बधी तो ज्ञान चलता है तो वह कुज्ञान है, और तीसरा, चौथा, शर्वाँ इन्द्रियज्ञाव उसके 
नही- हो सकता । क्षयोपशम ही नही है । बाह्य साधन भी नही है। तो जो ज्ञान नही हो 
सकता ऐसा ज्ञान उनकी श्रौदयिक श्रज्ञान है। तीनइन्द्रिय जीवके नेत्र कर्ण और मनके 
निमित्तका ज्ञान न बन पायगा, क्योकि क्षयोपशम नही, साधने नही तो उसे ज्ञांन नही होता, 
श्रौदयिक शभ्रज्ञान है । चारइन्द्रिय जीवमे कर्ण श्रौर मन सम्बधी ज्ञान नही बन सकता, इस-. 
लए वह ज्ञान श्रौदयिक श्रज्ञान है। ' न्‍ 

भ्रब पड्चेन्द्रिय जीवोमे/भी तो तियेज्च भ्रक्षर नही बोल सकते । कुछ पक्षी तो है जैसे 
सुवा, मैना वमैरा ये अक्षर बोल लेते है, सिखायेसे बोलें सही, पर सारे पज्चेन्द्रिय तिय॑ञच 
ये-कुछ अक्षर नही बोल सकते । गाय, घोडा, बैल, भेस आदिक पश्चु चीत्कार करेंगे, पर 
अ्क्षरूूप भांषा न निकलेगी ।'श्रौर कोई मनुष्य ऐसे है जो अ्रक्षर बोल ही नही सकते, गगे 
है, ऐसे ही पज्चेन्द्रिय हैं। जिनके: श्रक्षर श्रुतज्ञानावरणका उदय है श्रौर उनके अग्रक्षरात्मक 
ज्ञान नही हो सकता । अतः अक्षरात्मक ज्ञान न होना यह श्रौदयिक भ्रज्ञान है, इसी प्रकार 
जिनके मन नही है, ऐसे सभी जीव, उनके मन सम्बन्धी ज्ञान नही बन सकता । हित अहित 
की ,परीक्षा उनसे नहीं बन सकती, इस कारणसे इनका ज्ञान न होना औदयिक भ्रज्ञान है । 
इससे हम यह सोख पाते हैं कि जो ज्ञान प्रकट नही हो पा रहा है बह श्रीपाधिक दोष है । 
मनुष्योके भी जिनके अ्रवधिज्ञान, मनःपर्ययज्ञान नही, तत्सम्बधी अज्ञान है वे आऔदयिक हैं । 
बडे मूनिराजके जिसके केवलज्ञान नही हुआ, १२वें गुणास्थान तक'केवलज्ञानावरणके उदयसे 
अज्ञान बना हुआ है यह ओऔदमिक श्रज्ञान है। तो आत्मा तो ज्ञानस्वभावी है । इसका स्वरूप 
ही' है कि ज्ञानका विकास होना, मगर अनादि बन्चन ऐसा लगा है ऐसा निमित्तनैमित्तिक 
थ्रसग है कि उस प्रसगमे यह जीव अपने झ्ञापकी कमजोरीसे, योग्यतासे ग्रज्ञानरूप बन रहा 
है । यह अज्ञात श्रौदयिक भाव है । यह कोई मेरा स्वरूप नही है । मेरा स्वरूप तो समस्त 
सत्‌ पदार्थोंकोी एक साथ ले जानेका है। ॥ 

'यद्यपि ज्ञानी जीवको मैं समस्त सत्‌को जान जाऊँ ऐसा कोई व्याहमोह नही है । मुझे 
सबको जाननेका कपा प्रयोजन ? ज्ञानीकों तो केवल निराकुलताका प्रयोजन है। ज्ञाम हमारा 
बने न बने, पर इतना ज्ञान रहे कि मैं अपने वाग्तविक ज्ञांनस्वरूपको जानता रहू, बस यही 
मेरी निराकुलताका साधन है ( सो चाहता तो नही कोई कि मैं जगतके सारे पदार्थोको जान 
लू ऐसा ज्ञान बने, लेकिन ज्ञानकी प्रकृति ही ऐसी है, स्वभाव ही ऐसा है कि बह निरावरण 
रहे, पवित्र हो तो वियमसे जो भी सत्‌ है वह सत्‌ इस ज्ञानंमे प्रतिबिस्बित होता है अर्थात्‌ 
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ज्ञान द्वारा ज्ञेय होता है। तो ऐसा केवलज्ञात इस जीवकी एक विशुद्ध पविश्न भ्रवस्था है। हम 
प्रशुको क्यो पूजते हैं कि उनके सर्व पविन्नता प्रकट हो गई । आनन्द पविश्नतामे है; अ्पविश्र 
रहनेमे भ्रानन्‍्द नहीं । भ्रपविश्नता त्तो ससारकी जननी है। तो प्रभुके स्मरणसे अ्रपनेमे उत्साह 
जगता है कि मेरा भी यही स्वरूप,है फिर मैं क्यो श्रपवित्रता कहाँ ? मैं तो श्रपनेमे तुप्त 
हुगा । यह सब शिक्षा इस श्रौदयिक भावके परिघचयसे प्राप्त हो रही है। यह हो रहा है 
निषेध मुखेन परिचय श्रपने श्रापका । 
श्रसंगम--अभ्रसंयम भी झ्लौदयिक भाव है वर्योकि चारित्रमोहनीय कर्मका उदय होता है 
तो भ्रसयम बनता है । जो कर्म उदयमे श्राते हैं वे कर्म क्या हैं? कर्मपरमाणुओका पिण्ड । 
उनमे कई स्पर्घक ऐसे है , कई परमाणा स्कघ ऐसे है ,जो जीवके गुणका पूरी तरह विघातके 
कारण बनते है और कुछ स्कंघ ऐसे हैं जो जीवके पुरी तरह विधातके कारण तो नही बनते, 
किन्तु एकदेश विघात करते हैं, कुछ विकास बना रहने देते हैं। तो असयम भाव चारित्रमोह- 
नीयके सर्वंधाती स्पर्धकके उदयसे होता है, भ्रन्यथा बात कया होती कि प्राणियोका घात करने 
से हटे ऐसा उसमे परिणाम नहीं जगता । इन्द्रियविषयोसे हटे, ऐसा उसमे भाव नही बनता ॥ 
तो ऐसा जो श्रसयम भाव है याने इस जीवकी जो एक स्वच्छद प्रवृत्ति है, जैसी मोहने प्रेरणा 
दी, जैसा कषायने श्रादेश दिया वैसा ये विकार चलने लगे । हिसा करें, श्रन्य अन्य बातें, कुभा- 
वनायें करें, तो यह सब एक श्रसंयम भाव है । यह अ्रसंयम भाव श्रीदयिक भाव है। जो जो 
»दयिक भाव होते है वे वे इस जीवके झ्ारामके लिए नहीं होते, बल्कि विपत्तिके लिए होते 
है । जैसे दर्पणक्रे सामने कोई र॒ग बिरगी चीज रखी हो तो वहाँ दर्पणपर एक ग्रेंविघातसा है, 
दर्पणका जो स्वच्छ स्वरूप है, स्वच्छता है वह नही रहती, वहाँ रग-बिरंगा चित्रण बन जाता 
है । ऐसे ही इस चारित्रमोहनीय कर्मका अ्रनुभाग आया, उदय श्राया और इस उपयोगपर छा 
गया । वहाँ उपयोग ऐसा मलिन बना कि इसको निवृत्ति, वैराग्य, यह रच भी नही ,सुहाता । 
राग प्रवृत्ति इनमे ही आसक्त हो जाता है। तो ऐसा असयम भाव श्रौदयिक भाव है, पर 
श्राप देखो मनुष्य हुए तो यह जीवन ही तो चलाना है । ,किसके लिए जीवन चलाना कि 
श्रात्माकी सुध हो, धर्मसाघन हो, श्रगला भविष्य मेरा सही बने भ्रौर मैं जल्दी क्मसे मुक्त 
हो जाऊ, इसके लिए यह जीवन है । श्रन्य बातोके लिए जोवन न समभिये,। अन्य बातें तो 
एक सासारिक चीजें हैं, विडम्बना हैं । 
तो लो धर्मके लिए हमे जिन्दा रहना चाहिए ना । श्रसमयमे मर जायें, खोटे मररण्से 
मरे तो उससे तो श्रागे फोई सुधार नही है ! तो धर्मके लिए हमे जिन्दगी रखनी है, पहले तो 
यह उद्देश्य बनायें और कामके लिए यह जीवन नही, क्योंकि निर्णय कर लें और कामोंके 
लिए जीवन मानेंगे वे सब बेकार बातें हैं । मैं बहुत-बहुत बिल्डिंग बना जाऊ, यह ही जीवन 
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का उद्देश्य है क्या ? वया होगा श्रन्तमे छोडना तो पडेगा ही । छोड़ करके जैसी करनी की 
जीवने, जैसा बध किया था उसके झनुसार गतिमे जायगा । वहाँ कोई मददगार न होगा। यहाँ 
लाखों करोडोका वैभव जोड जाऊँ, इसके लिए जीवन है क्‍या ? क्‍या करेंगे जोड़कर ? क्‍या 
लाभ पायेंगे बहुत सा धन जोडकर ? छूटेगोी । जैसा बंध किया, जैसी करनी की, .उसके अनु- 
सार झागे फल भोगेगा । १रिजनोके 'लिए जीवन है क्‍या ? स्त्रीको, पुत्रको में प्रसन्‍त बनाये 


तक 


रहू, इनका बहुत-बहुत सुखमय जीवन बने, ऐसा मे उद्देश्य बनाऊ, इतने मात्रके लिए जीत्रन « 


है क्‍या ? एक तो आपके वशको बात नहीं है कि जैता चाहे वैसा हो जाय और कदाचित्‌ 
उनका उदय अनुकूल है श्ौर ऐसी बात बन जाये तो इतनेसे श्रापनें क्या लाभ पाया ? मरर्स 
होगा, सब छूट जायगा । जैसी करनी की । जैसा बंध किया वैसा श्रागे फल भोगना होगा । 
तो यह म्ुष्य वततेमान' की १०--२० वर्षकी बातोके लिए तो बडा महत्त्व देता है, सब कुछ 
यह ही है । इसके बिना बेकार है। यो कुबुद्धि लाते और स्वयं अनन्त काल तक तो रहेगे 
ना, कितने अनन्त वर्षों तक ? उस समयके लिए में क्‍या रहू, कैसा रहू, क्या ढग हो, इसमे 
उनकी बुद्धि नही जाती । तो यह ही सब श्रौदयिक भावोका नजारा है अ्रसंयम भाव । 
सानवजीवनका उद्देश्य धर्मलाभ सानकर श्रात्मसंयत्त होनेके प्रयत्नका कर्तेब्य-- 
जीवन धर्मके लिए है, तो जीवन कितना खानेसे बनेगा ? जब मनमे श्राया, घटे घटेमे जैसा 
चाहे खाया, इसकी जरूरत' क्‍्यां है ? जिन्दगी रखनेके' लिए, बल्कि यह तो स्वास्थ्यमे घातक 
है, दो बार खाना, तीन बार खाना, खा लीजिए । नियंत्रण तो रखे कि हमको इतनी ही बार 
खाना है । कमसे कम बार रखें, इतना ही झ्रापका संयम है, रातकों खाये बिना क्‍या मरणख 
होता ? मगर विशुद्ध श्रावक कुलमे' उत्पन्न हुए लोग भी इस बातको सुनकर एक ऐसा महसूस 
करते कि कैसे चलेगा ? श्रजी दिन भर वहा काम करते, रातको आत्ते, कैसे चलेगा ? और 


जब पापका उदय आयगा, जब अद्न भी न मिलेगा तो वहाँ कैसे चलेगा ? नरकगतिमे जन्म 


हुआ' तो वहाँ सागरो पर्यन्‍्त दाना नहों मिलता और भूख इतनी कि सारा अन्न खा ले तो 
भी पेट न भरे, वहाँ कैसे चलता ? श्नरे यहाँ श्राप लोगोका कमसे कम एक बार तो मिल ही 
जाता है । नही मिल सकता लगातारमे तो उससे क्‍या जीवन ब्गिडता है ? मगर असयम 
की इतनो प्रवृत्ति है कि यह जीव इन लौकिक सूखोंके लोभमें श्रपने जीवनको बरबाद कर 
रहा है | अनाप-सनाप चीजे खा लेना, अ्रभ्रश्य चीजें खा लेना, ऐसी कुवुद्धि जगी है यह अ्स- 
यम है ना । क्यों हुआ यह अ्रसयम ? चारित्रमोहका ऐसा ही उदय है, ऐसा ही एक बादल 
छाया है कि इसको अपना कुछ होश नही, अपनी सुध नहीं और मनमानी प्रवृत्ति करके 
अपने आपको सुर रखना चाहता । 


यह असयम भाव श्रौदयिक भव है । इससे हमें शिक्षा लेती चाहिए कि असंयम मेरे 
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लाभकी नही, बरबादीकी चीज है। प्राखिर सर्वसंकटोंसे मुक्ति कब होगी जब कर्मोत्ते छुटकारा 
होगा | कमसे छुटकारा होनेपर इस जीवकी क्‍या स्थिति होती ? अपने प्रापक्े ज्ञानस्वहपमे 
रत बना रहना, वहाँ फिर कभी भूख ही न भ्रायगी, कभी भोजन ही न होगा, सदाके लिए 
भोजन छूट जाय, ऐसी स्थिति की चाह कर | जो ऐसी भ्रवस्था की इच्छा रखता हो कि यह 
भोजन दुःख है, बलेश है, यह सदाके लिए छूट जाय, बस यह स्थिति मुझे चाहिए, ऐसी 
भावना जिसके जगे वह क्‍या घटे घटेमे खाता ही फिरता रहेगा ? क्‍या रात दिन खाता ही 
रहेगा ? उसकी तो संयम रूप प्रवृत्ति होगी | स्थिति तो यह चाहिए कि सदाके लिए भोजन 
छूट जाय और यहाँ भोजनमे श्रासक्ति रहे तो उसकी भावना व्यर्थ है, भूठ है, चाहता नही 
है वह ऐसा । तो यह भ्रमयम भाव जीवका ग्रौदयिक भाव है, यह बरबादीके लिए है । प्रयत्न 
यह करें ब्रत लेकर, सयम लेकर कि हम कमसे कम बार खाये, कमसे कम मेरेको दोप रहे । 
प्रभक्ष्यका बिल्कुल त्याग रहे श्रौर और भी सयम बनायें, इच्छाका निरोध करें, भ्रपने ज्ञान 
स्वभावकोीं निरख-निरखकर, इस महान विभूतिकों देख-देखकर श्रपनेमे गुप्त तृप्त रहे, यह 
हमको शिक्षा मिलती है श्रौदयिक भावोका परिचय होने से । ञ 
प्रसिद्धत्व भावकी श्रौदयिकता--अ्रसिद्धत्व श्री औदयिक भांव है। ग्रसिद्धत्वके मायने 
सिद्ध न होना । कहाँ तक है यह श्रसिद्धत्व भाव ? निगोदिया जीवसे लेकर । एकेन्द्रिय, 
दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय, पम्चेन्द्रिय, बडे बड़े मुनिराज अ्रहत भगवान यहाँ तक 
8, सिद्धपना है । यद्यपि अरहतदेव सकलपरमात्मा हैं । घातिया कर्म जिनके नहीं रहे, भ्रनन्त 
चतुष्टय प्रकट हुआ है । भव्य जीवोके भ्राराध्य है, मुनिजनोंके मनमे निरन्तर उनकी उपासना 
घलती है । ऐसे पूज्य पवित्न है अरहंतदेव, लेकिन श्रघातिया कर्म जनके लगे हैं । उन अघा- 
तिया कर्मोके उदयकी वजहसे उनमे सिद्धत्व प्रकट नहीं होता । तो जितना भी असिद्धत्व 
भाव है वह सब औदयिक भाव है । यह ससारी जीवोके तो ८ कर्मोको अ्रपेक्षा अ्रसिद्धत्व है । 
हम आपके शभ्रश्कर्मोका उदय चल रहा है, ऐसा विकट श्सिद्धत्व है भ्रौर जहां दर्शनमोहनीय 
कर्म नहीं रहा, चारित्रमोह कर्म /भी नही रहा, ऐसे उपशान्त कपाय, क्षीणकषाय नामके 
११वें, १२वें गुरास्थानवर्ती जीवोंके श्रसिद्धत्व ७ कर्मोकी अ्पेक्षासे है। मोहनीय न रहा, 
पर ७ का तो उदय चल रहा | जब तक कर्मोदय है थोडा कसा ही हो, तब तक अ्रसिद्धत्व 
भाय है । भले ही उपशान्त कषाय है, उसी भवमे गिरेगा, उम्क्रे मोहका उदय होगा, पर 
जितनी देरको वह उपशान्त कषाय है उतनो देरको मोहनीय कर्मकी कुछ भी मलिनता नहीं 
है, लेकिन ७ कर्मोका उदय छाया है, अभिद्धरव भाव है। १२वें गुणस्थानमें यह जीव क्षीण- 
कषाय बन गया, मोहनीय रच न रहा और न कभी मोहनीयका - उदय श्रायग।, लेकिस ७ 
छर्मोक। उदय है तो उसे मुक्त न कहेंगे । सिद्धत्व नही आया । भ्ररहत भगवानके चार ग्रघा- 
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तियाका उदय है, सिद्धत्व नही आया, श्रयोगकेवली भगवान जो कि सिद्ध होनेमें सम्मुख है, 
५ हृस्व भ्रक्षरोके जल्दी बोलनेमे जितना समय लगता है उतना ही समय इसका काल है । 
उसके बाद नियमसे सिद्ध होते है । ४ श्रघातिया कर्मोका विनाश हो'जायगा, सिद्ध हो जायेंगे 
परन्तु जब तक १४वाँ गुणस्थान है, बहाँ तक ४-अघातिया कर्मोंका उदय है, इस कारण वह 
सिद्ध नही कहलाते । * ' 
तो अपने झ्रापमे देखो सिद्ध होना तो मेरे स्वरूपकी चीज है। कोई नई' चीन लेकर 
भगवान: नही बनते, किन्तु जो मेरा स्वभाव है उस स्वभावका श्रावरण करने वाले, विकार 
करने वाले जो कुछ विभाव है वे हट जायें, भगवान तो हम श्रपने स्वरूपमे ही बने हुए हैं । 
तो यह सिद्धत्व मेरे स्वरूपकी चीज है, पर ग्राज कर्मोदयका ऐसा घटाटोप है कि असिद्धत्व 
है शौर विकट श्रसिद्धत्व है, श्राकुलित होते है । तो श्राकुलताका जो मूल है भ्रज्ञान, मिथ्यांत्व, 
उसे दूर करना है, औदयिक भावसे हटना है और स्वभावभावमे श्रपनो धुन बनाना है। इस 
पुरुषार्थसे कल्याण होगा, सदाके लिए संकट टल जायेंगे । इस मनुष्यभवके १०--२० वर्षके 
जोवनके लिए कुछसे कुछ विकल्प बनाकर इस जीवनको ' व्यर्थ खोदेनेमे कोई बुद्धिमानी 
नही है । ' है आह जे 2 
श्रपविन्न भावोंसे दूर होनेके लिये भ्रपविन्न माबोंका परिचय--मोक्षशास्त्रके 'सृत्रोमें 
मोक्षमार्गंकी बात कही गई है। जिसका प्रथम प्रनिज्ञा वाक्य है - सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्राणि- 
मोक्षमार्ग: । सम्यग्दर्णन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्रकी एकता मोक्षका मार्ग है ।' तो सम्य- 
इदर्शन क्या है ? इस वर्णानमे सबका वर्णोन झा जाता है। सम्यग्ज्ञान, सम्यक्चारित्रका भी 
वर्णन आ जाता है सम्यग्दर्शनके स्वरूपका स्पष्ट विवरण करनेसे, क्योकि सम्यग्दर्शनके विवरण 
'में ७ तत्वोका स्वरूप बताया गया है | जीव अजीवके सब द्रव्य श्रा गए | आख्रवबंध संसारके 
भाव भरा गए, संवर, निर्जेरा सब चारित्रका वर्णान इस तत्त्वमे श्रा जाता है श्रौर मोक्षका भी 
वर्णान आ जाता है । 4 
स्व प्रथम जीवततत््वकी बात कही जा रही है। जीवके स्वतत्त्व ५ है याने इन 
५» बातोको देखकर जीवका परिचय मिलता है---श्रौपशमिक भाव, क्षायिक भाव, क्षायोपशमिक 
भाव, भ्रोदयिक भाव और पारिणामिक भाव । इनमेसे ग्रभी वर्णन चल रहा है श्रौदयिक भाव 
का । कर्मेंका उदय आनेपर जीवेमे क्या-क्या भाव बनता है, जीवकी 'क्या स्थिति बनती है ? 
उसका परिचय है इस सूत्रमे और भ्रौदयिक भावका परिचय मिलनेसे स्वभावदर्शनके लिए 
बहुत मदद मिलती है, क्योकि हम पद छाये हुए है ये सब औदयिक विकार और जब यह 
समभमे श्रा जाता कि यह समस्त श्रौदयिक विकार जीवका स्वरूप नही है, स्वभाव नही हैं, 
किन्तु कुमक्रे उदयका सन्निधान पाकर जीवमे ऐसा परिणमन हुआ है । दो यह परिणमन है 
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तो जीवका, लेकिन जीववा स्वभाव नही है । स्वभाव इससे न्यारा है, वह हैं चैतन्यस्वरूप । 
तो निज स्वभावकी दृष्टिको उमग जगती है तव इस ओऔदयिक भावका सही परिचय मिल 
जाता है। ससारके प्राणी जो ससारमे रल रहे है उनको श्रव तक औदयिक भावका श्रौदयिक 
रूपसे परिचय नही हुग्ना । बस सीधा यही जानने कि यह ही तो हुआ में, जिस गतिमे गए 
उसीको मानते है कि में तो यह ही तो हू, में नारकी ही तो हू, मनुष्य ही तो हू, तियेञ्च 
हो तो हूं । जिस मवमे गए उस रूप अपनेको माना । तो उसका यही मतलब रहा ना कि 
इस जीवको श्रौदयिक भावोका परिचय नहीं हो पाया, उसीको सर्व॑स्व मानता है, तो प्राचाये 
महाराज करुग्गा करक्रे उनके अ्रपवित्र भावोका भी वर्णान कर रहे हैं कि यह जीव श्रपवित्र कैसे 
होता है ? श्रीदयिक भाव है---४ गति, ४ कषाय, ह लिड्, मिथ्यादर्शन, अज्ञान, भ्रसयम, 
प्रसिद्धपना श्रौर लेश्या । ह 

लेश्याभावकी श्रौदयिकता--भ्रब वर्णन चल रहा है लेश्याका । लेश्यायें ६ प्रकारकी 
हैं--(१) कष्णलेश्या, (२) नीललेश्या, (३) कापोतलेश्या, (४) पीतलेश्या, (५) पद्मलेश्या 
श्रौर (६) शुक्ललेश्या । जिनका चित्रण नक्शोमे भी मिलता है। मदिरोमे अनेक जगह 
देखनेको मिलता है कि कोई ६ मुसाफिर कही बाहर जा रहे थे तो रास्तेमे उन्हे भूख लगी 
प्रौर एक झामका पेड भी दिख गया | खूब आराम लगे थे उसपर, पके हुए भी थे, तो उन 
छहोने सोचा कि पहले श्रामके फल खायें फिर आगे चलें । छहोको राह वही थी। तो वे 
छहो किस तरह फल खानेको दौडे ? उसका चित्रण किया हैं कि एक मनुष्यने तो यह सोचा 
कि नीचे बहुतसे फल पके हुए पडे है, उनको ही उठावे और ख़ावें । दूसरेने सोचा कि श्रामके 
पेडपर चढें और मनमाने पके फल तोडकर खा लें | तीसरेने सोचा कि हाँ. श्रामपर चढ़े और 
वही डालियोसे गुच्छे तोड-तोडकर खूब श्राम खायें । चौथा ऊपर चढा भ्रोर छोटी-छोटी 
डालिया तोड-तोडकर उनमभेसे पके-पके आम खाने लगा और शर्वें ने क्या किया कि उस 
पेड पर चढ गया श्रौर जो उसकी शाखायें थी उनको कुल्हाडीसे काटने लगा, सोधा कि जब 
ये शाखायें नीचे गिर जायेंगी तो खूब पके-पके श्राम तोडकर खायेंगे । छठेने सोचा कि हम 
इस पेडपर भी क्यों चढें, इस पेडकों ही नीचेसे काटकर जमीनपर गिरा दें, फिर मनमाने फल 
खायेंगे । सभोने अ्पने-भ्रपने भावोके अ्रनुसार कार्य किया । तो ऐसे ६ श्रादर्मियोके भावोकों 
तुलना की है । कुछ लोग तो ऐसे होते कि जो मद कषाय वाले है, जैसे कि एकने सोचा कि 
नीचे फल पडे हैं उनको ही उठा-उठाकर खायें तो .यह छुक्ललेश्या है। एकके कुछ उससे 
विचित्र भाव बनते है, जिसे कहते है पद्मलिश्या, जैसे कि पेडपर चढ़कर ही फल तोडकर 
खाया है । एक होती है पीतलेश्या, जो उन सभी शुभ लेश्यात्रोमे सबसे जघहव लेश्या है | एक 
होतो है कापोतलेश्या, जैसे कि शाखायें तोड-तोडकर फल खा रहा । एक होती हैं नीललेश्या 
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काम बन जायगा। चिक्ता इस बातकी न' करें, क्योंकि यह तो सब पुण्प-पापके अनुसार होता 
है, उसमे तो कोई हमारा अधिकार नही, पर चिन्तन इस बातका करें, कि मेरेको वह उपाय 
बने कि जिस उपायसे सदाके लिए हमारे ससारके सकट मिट जायें। 'यह उपाय बनावे तो 
वह अमीर है श्र यदि यह उपाय न बना सका तो कुछ भी वैभव रहे, कुछ भी-सुविधा रहे 
उससे' इस आत्माका पूरा नही पडता । तो इस स्वभावके श्राश्नयके ,लिये* विधिमुखेन भी 
वर्णन होता है, याने ग्रात्माका जो स्वरूप' है उसका वर्णन करना, जो कि पारिणामिक भावके 
भेद प्रभेदकके समय वर्णांन होगा और यह श्रौदयिक भावका वर्णन चल रहा'। यह मैं नही हू, 
यह' मैं नही हू, यहाँ निषेधमुखेन शिक्षा ले । 

लेश्याफा संक्षिप्त स्वरूप--लेश्या क्या चीज है ? लेश्याको बताया 'है कि' जो पुण्य 
पापसे लिपा देवे, पुण्य पापमे लगा देवे, पुण्य पापके 'बधनकों करा देवे उस परिणामका नाम 
है लेश्या | वह परिणाम क्या है ? कषायके उदयसे सहित जो मन, वचन, कायकी प्रवृत्ति है, 
श्रात्माका प्रदेश परिस्पंद है उसका नाम है लेश्या | लेश्या दो प्रकारकी कहो गई है-(१) द्रंव्य- 
लेश्या और (२) भावलेश्या । द्रव्यलेश्या तो शरोरका रब है | कोई कृष्ण (काला) है, नील है, 
कापोत है, पीत है, पद्म है, शुक्ल है श्रौर भावलेश्या है कषायसे सहित योग प्रवृत्ति'। तो यहाँ 
जो श्रौदयिक भावोको लेश्या कहा जा रहा है सो यद्यपि द्रव्यलेश्या भी ग्रौदयिक है, भाव 
लेश्या भी श्रौदयिक है, मगर प्रयोजन तो जीवके परिचयका है, जीवके स्वतत्त्व कहे गए हैं, 
तो यहाँ भावलेश्याका ग्रहण करना । यह भावलेश्या है, कषायका उदय होनेपर योग प्रवृत्ति 
का नाम है, सो वह श्रौदयिक भाव ही है | हाँ लेश्याकी बात चल रही है । लेश्यामे परिणाम 
श्रशुभ और शुभ होते है । 

कृष्णलेश्याका परिचय--#ंष्णलेश्यामे क्या परिणाम होते ? हृष्णलेश्या वालेका 
इतना दुष्ट परिणाम है कि वह बैरकों नही तज सकता, किसीको प्रतिकूल चेष्टा हुई हो, किसी 
के प्रति किसी वक्त क्रोध हुआ हो तो ऐसा बैर बन जाता है कि वह बैरको नहीं तज सकता । 
जैसे कमठके जीवने पाए्व॑ंनाथके भवमे बरकों नहीं तज पाया, बेर निभाता रहा श्रौर जब 
पा्व॑नाथ प्रभु तीर्थंकर 'हो गए तो बालब्रह्मचारी, छोटी श्रवस्था, विरक्त हो गए, तब उत्त 
घनश्यामपर, प्रश्चु पाश्वंच्नाथको घनश्याम भी,कह लो याने तेज घन बादलकी तरह श्याम 
जिनका रज्र, उस पाश्वंनाथ प्रश्पर उस कमठके जीवने जो ज्योतिषी हुआ वहाँ पर भी उप- 
सर्ग किया । चाहिये तो यह था कि उनके चरणोमे श्राकर पूर्वके किए पाप घो डालता और 
ग्रपना भवितव्य सुधारता और कहाँ उसने तीथंकर प्रभुपर घोर उपसर्ग किया, तो यह है 


कृष्णलेग्या जैसी बात । नरकंगतिमे बैरको नहीं तजता । 
बहुतसे मनुष्य भी ऐसे है जो यहां बैरको नही तजते । कोई कारणसे बैर हो गया 
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चाहे १० वर्षोसे उनको मार न सका, पर १० वर्षों तक उन्हे कैसे मारे, कस मारनेका मौका 
'पाऊं, अनेक तरकीबे लडाना, इसी घुनमे रहता है । तो कृष्णलेश्या 'वालेका यह लक्षण है, 
जो प्रचड होता है और बैर नही तज सकता । दूसरा लक्षण है गाली-गलोज करनेक्री उसकी 
ग्रादत होती है श्लौर उसके हृदयमें दया नहीं रहती । ऋृष्णलेश्या ही तो है'। उसके हृदयमें 
करुणा नहीं है। भला बत्तलावों ग्रनेक लोग अपना मन बहलानेके लिए चूहे'पकडते है, चूहे 
की पूछ डोरसे बाँघ देते है श्रौर श्रागके सामने उसे दिखाते है, कुछ श्रागसे छुवा भी देते है, 
वह बेचारा तडफता है ।॥ देखिये--क्या हालत हो रही उस चूहेकी, मगर वह पुरुष उसके साथ 
इस तरहका, खेल खेलता है, हँसता है, मौज मानता है । दया धर्म उसके हृदयमे नही रहता । 
तो जिनके हृदयमे ऋष्णलेश्या है 'उनके हृदयमे धर्म नही रहता । इतनी दुष्टता उसमे होती है 
कि वह किसीके वशमे नही है |. कोई कितना ही सममझाये, मगर वह किसीके वश नही 
होता, वह स्वच्छन्द विचरता है | वह तो मनमे तो मानता है कि मैं राजा हू, मैं बहुत बुद्धि- 
मान हू, जो चाहू सो कर डालता हूं, मगर कितनी विडम्बनामे फसा है ? कैसा क्मंबन्धन 
उसके हो रहा है उसका 'फल॑ वही «भोगेगा'। ऐसे कृप्णलेश्याके लक्षण होते है जिनमे श्राप 
जानेंगे कि कैसी कषायकी तीत्ता है । 
नीललेश्याका परिचय---कष्णलेश्यासे कम संक्लेश वाला है नीललेश्या वाला जीव । 
वह कार्य करनेमे मद रहता है; बुद्धिविहीन रहता हैं। उसमे विरक्ति नहीं पायी जाती हैं । 
विषयोमे वह आसक्त रहता है | घमंर्ड, करे, मायाचार करे, परनिन्दामे उसका समय जाता 
है । यद्यपि कष्णलेश्यासे नोललेश्यो कुछ हल्की कषाय है, 'मगर हल्क्री भी क्या है ? यह भी 
तीत्र हो कषाय है 4 दूसरेंकी निन्‍दा करनेमे' इसको मौज आता है | श्रर्व देखिये कितना बेहोश 
है यह जीव"? क्या मिलता है परनिन्दासे ? सोचो, 'पर इसको कैसा'कर्मका उदय है कि यह 
परनिन्दामें कुछ मौजसा मानता है श्रौर उससे लाभ क्‍या है सो तो -बताओो । अपना दिल॑ 
खराब करना,”उपयोग खराब करना, कंम बन्च करना, आगामी काल़मे सकट सहना । वह 
लोगोकी हृष्टिमे गिर जाता है 'जिसको परनिन्दाकी झ्रादत रहती है । सब समझ जाते है लोग 
कि यह तो बेकारसा श्रज्ञानी श्रादमी है। इसकी तो श्रादत खराब है, तो ये नीललेश्याके 
लक्षण हैं। दुसरोकी निन्‍दा करना, दूसरोको ठगनेमें भ्रपनी चतुराई मानना, किसीकों धोखा 
दिया तो उसकी डीग मारना,मैंने वहाँ ऐसा किया,*अपनेकों चतुर. समभना, ये सब नीललेश्य[ 
के लक्षण है । इस नीललेश्यामे भी बहुत विक्रट कर्मंबन्ध चलता है, किन्तु यहाँ रागद्वेषको 
बहुलता बराबर फायीं जाती हैं। वह नीललेश्याका चिन्ह है। जहाँ धन वैभवके प्रति बडी 
आसक्ति रहती है । बस कमाई करना, सग्रह करता और उसे देख-देखकर खुश होना, यही 
जिसकी वृत्ति चल रही है वे सब नीललेश्याके लक्षण है । 
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कापोतलेश्याका परिचय--नीललेश्यासे कम सक्लेश वाला है कापोतलेश्या । कापोत- 
लेश्यामे इस जीवकी कैसी प्रवृत्ति होती है कि वह रूठ जाता है, निन्‍्द्रा करता है, दूसरोको 
दूषण लगाता है श्नौर इसमे भय, शोक ये अ्विकतया पाये जाते हैं । दूसरोसे ईर्ष्या करता है, 
यह क्यो बढ़ गया, यह क्यो प्रतिष्ठा पा गया, क्यो विशेष धनी हो गया ? यो ईर्ष्या करता है, 
दूसरेका अपमान करता है, अपनी बहुत-बहुत प्रशसा करता है । यह ही घुन सवार रहती है 
कि लोग मुझे बडा श्रच्छा समझें । अपनी प्रशनाकी बात चित्तमे रहती है, यह है कापोत- 
लेश्या । कषायोकी तीव्रता और मदताके अनुसार इस जीवके योग प्रवृत्ति जो होती है बस 
उसका नाम लेश्या है। कापोतलेश्या वालेकी क्रिसीका विश्वास नही रहता है, क्योकि धन 
वैभवमे उसकी विशेष आसक्ति है श्रौर तब ही वह दूसरेका विश्वास नही रखता। कोई 
स्तुति करे, प्रश्सा करे तो उसको बहुतसा घन्र भी देता है। यह सब कापोतलेश्याकी बात 
कही जा रहो है । - 

जैसे मानो आजकल कोई थोडी-थोडी भटनापर लाखोका दान बोलता है तो ठीक 
है उसका घन्र उपयोगमे तो श्राया, मगर उसके परिणामोंमे यदि यह बात है कि इससे मेरी 
प्रतिष्ठा बढेगी, लोग हमारी प्रशसा करेंगे तो वे सब कापोतलेश्याके लक्षण है। वह विवेक 
पूवेक दान नहीं है, क्योकि शभ्रपनी स्तुतिके एचजमे वह दान हुप्ना । तो जो कापोतलेश्या 
वाला पुरुष है उसका ऐसा चिन्ह होता है कि उसका कोई स्तवन करे, प्रशसा करे तो वह 
उसको सब कुछ घन भी ग्रप॑ण कर देता है श्रं:र रणोमे जो लोग युद्ध करते हैं और इतना 
तक भाव रखते है कि मरण हो तो हो जाय पर ऐसी-विजय करेंगे, उस मरणकी प्रार्थना भी 
करते कि मेरा रणमे मरण हो तो अच्छा है, दयोकि भाव वही लगा हुआ्ना है कि प्रशसा होगी, 
लोग समभेंगे, मुझे शहीद मानेंगे, हमारा लोग नाम लेते रहेंगे, ऐसा जो परिणाम होता है ये 
सब कापोतलेश्याके लक्षण हैं । इस लेश्यामे यह जीव कार्य अकार्य कुछ भी नहीं ग्रिन रहा । 

उत्पातग्रस्त होनेकी विधि श्रौर उत्पातसे हठनेकी भावना--- ये सब उपद्रव कैसे 
श्राये ? इस प्रकार आये कि हमने खोटे भाव किये, उस समय कर्मबन्ध हुआ, उस अ्रकारका 
प्रदृति, स्थिति, प्रदेश, श्रनुभाग बन्धन हुआ, अब उनका उदयकाल श्राया, ऐसे उदयकालमे 
गडबडी हुई, कमेमे विकार श्राया | एक द्रव्य दूसरे द्रब्यकी परिणति नहीं करता । यह वस्तु 
स्वय सत्‌ है भ्ौर उसकी वही कला है, पर ऐसा निमित्तनैमित्तिक थोग है कि जिसके बलसे 
ससार टिका हुआ है । कर्म अनुभाग श्राया, उदयमें विषाक हुआ तो उपथोगस्वरूप इस जीवमे 
उरुका प्रतिफलन होता और उससे घबडाकर,, उससे तिरस्क्ृत होकर यह जीव उसे भ्पना 
मानता है भ्रौर विपयोगे प्रवृत्ति करता है । इस तरह होते है ये सब लेश्या प्रादिक_ब्नौदयिक 
भाव । तो उनसे यह शिक्षा लेनो है कि ये श्रौदयिक्र-मात हैं, मेरे स्वरूप नहा हैं। मेरा 
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स्वरूप तो वह है जो मेरी ही सत्ताकेक्कारण अतादि अनन्त अहेतुक मुभमे नित्य श्रन्त:प्रकाश- 
मान है । वह स्वभाव 'जिन खोजा तिन पाइया गहरे पानी पँठ ४? देखो ट्टोलो अपने भीतरको 
बात । इस दृश्यमान समागभको ही सब कुछ न समझो । इसके लिए ही हमारा जीवन है 
सब कुछ मरना पचना है, यह एक आस्था छोड दें और यह ध्यानमे लायें कि धर्मके लिए 
मनुष्प जीवन मिला है, अन्य कार्मोके लिए नहीं, क्योंकि अन्य काम ससारमे भअ्रनेक भेवोभे 
पश्ु-पक्षी होकर भी सब कुछ कर डाला १ तो यह मनुष्यभत्र हमे सिला है तो उसमें मै आत्मा 
को जानू, ग्रात्माकी श्रद्धा करूँ, श्रात्मामे ही तृप्त होऊँ, सबसे निराले ज्ञानज्योतिर्भय अपने 
अंतस्तत्त्वकी देख, बस इस मनुष्यभवका कल्याण है, उद्धार हैं जीवका, जीवनकी सफलता है 
और बाहरी समागमोके लिए ही अपना सारा सर्वेस्व श्रपँण करना यह कोई बुद्धिमानों नही 
है । कषायकी मंदतामे ऐसी ये तीर श्रशुभ लेश्यायें ही होती है । 
पीतलेश्याका परिचय -- अरब इसके बाद है शूभलेश्या । तो शुभलेश्यावोमे जो कम 
शुभलेश्या है उसका नाम है पीतलेश्या | देखिये-कषायोका उदय चल रहा है सबके साथ और 
उप्ती प्रेरणासे ये सब विचित्र बातें चल रही हैं। पीतलेश्यामे यह जीव कार्य अकार्यको सम- 
मंता है । यह करने योग्य है, यह नही करने योग्य है, यह सेवन करने योग्य है, यह सेवन 
करना योग्य नही है, ऐसा उसके विवेक रहता है। ओर यह सबको समताके रूपसे तत्त्वको 
देखता है । एक जीवकी अपने-अपने होनहारकी बात है । कोई जीव प्रकृत्या उदार होता है, 
सबमे समान बुद्धि रखता है, सबको एकसा समभता है । 'अपने घरमे श्रनेक भाई हैं, उन्तकी 
सतातन है । जैसे श्रपनोके लिए वैसा सबका भी बराबरका बर्ताव रखते है । सुखमे दू खमे यह 
पक्ष नही रहता कि ये मेरे बच्चे हैं और ये मेरे चाचाके बच्चे है। ज्ञानी पुरुष इस तरहका 
भेद नहीं डालते । पीतलेश्या वाला व्यक्ति सबसे समताका व्यवहार रखता है, वह दया और 
दानमे रत रहता है| उसके हृदयमे दया भरी है। कोई दु.ख्ली जीव हो, मनृष्य हो, तियैज्ूच 
हो, यदि अंपनेम सामर्थ्य है कि उसका दु.ख दूर करे । कोई घर्मका कार्य हो, प्रसग हो तो 
जितनी सामथ्य है सब शक्ति लगाकर उस कायेकोीं करे । तो पीतलेए्या वाले पुरुषके हृदयमे 
दयादानका भाव रहता है, कोमन परिणाम रहता है । ये है पीतलेश्या वालेके परिणाम । 
ये श्रोदयिक भाव है, मेरे आत्माके स्वरूप नही है, पर कर्मके केसे-कैसे विचित्र उदय है कि 
जिसके सन्निधानमें यह जीव अपनेमे अपनी परिणति इस इस प्रकार बनाता है। यहाँ औद- 
यिक भावका परिचय ' कराया जा रहा है, जिसका प्रयोजन है इन श्रौदयिक भावोसे प्रीति 
हट जाय और अपने स्वभावमे प्रीति जग जाय । 
.. ' पद्मलेश्यांका परिनत्नय--लेश्या कहते है उसे जो श्रात्माको कर्मसे लिपा है भ्र्थात्‌ 
कघायसे सहित जो मन, वचत, कायँको क्रियासे होने बाला आरात्माके प्रदशोका परिस्पद है 
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वह कमंसे लिपाया करता है । तो ऐसी लेश्यायें जो ६ प्रकारकी कही गई है वे सक्लेश श्रोर 
विशुद्ध परिणामके तारतम्यसे बताई गई हैं । शुभ परिणामोमे पीत, पद्म, शुक्ल--ये तीन 
लेश्यायें होती है । कम थुभ हो तो पीतलेश्या है, श्रधिक विजुद्ध परिणाम हो तो पद्मलेश्या 
है । पद्मलिश्यामे इस जीवके ऐसे भाव होते कि बाह्य पदार्थोका यह त्याग करता है। ब्रत, 
तप, संयमकी ओर इसकी वृत्ति चलती है, इसके परिणाम भद्र होते है, यह बहुत प्रकारके 
कर्मोंका क्षय करता है | देखिये यद्यपि मिथ्यात्व अवस्थामे भी छहो लेश्यायें सम्भव हैं, शुब्ल- 
लेश्या हो भौर मिथ्यात्व हो यह भी सम्भव है, फिर भी मिथ्यादर्शनको लिए हुए शुक्ललेश्या 
हो तो वहाँ परिणाम विश्वुद्ध रहते हैं श्रौर सम्यक्त्वके होनेपर तो विशुद्ध परिणामोकी बहुलता 
होती ही है । जिस ज्ञानी पुरुषने समस्त जीवोको स्वतत्र-स्वतन्न समझ लिया, सबके अपने-अपने 
कर्म लगे हुए है । कोई जीव किसी दूसरे जीवमे सुधार-बिगाड नहीं करता, खुद ही यह जीव 
अपने प्रापके परिणामोमे विकार बनाकर खुदका ही बिगाड करता है, ऐसा जिसका निर्णय 
हो गया वह सहज विरक्त हो जाया करता है । राग और वैराग्य--रागमे तो भूठा श्रानन्द 
होता है और वैराग्यमे आत्मीय सत्य श्रानन्द होता है । श्रानन्‍्द किसी बाहरी पदार्थंसे नहीं 
मिलता, किन्तु बाहरी पदार्थमे जो राग है, जो कि श्रात्माकी विकारी पर्याय है उस रागमें 
ज्ञानकी एकाग्रता करनेसे रस मिलता है, सुख मिलता है, मौज होता है । कही यह मौज भी 
किसी बाहरी पदार्थसे निकलकर नहीं श्राया, किन्‍्तु ग्रात्माने अपने रागपरिणाममे एकाग्रता 
की, वहाँ उपयोग जुटाया, वहाँसे रस निकला सब कुछ, पर बाहरी पदार्थंसि कभी भी रस 
प्राप्त नही होता, सुख प्राप्त नहीं होता । जिसने ऐसा निणंय_ कर लिया है वह सब जीवोपर 
क्षमाभाव रखता है । उपसगे करने वाला भी हो कोई तो भी वह जानता है कि इसका 
श्रात्मा सहज पवित्र है, विशुद्ध है, चेतन्यस्वरूप है । इसका यह स्वरूप उपसर्ग नहीं कर रहा, 
किन्तु इसपर श्रज्ञानका रस चढ गया, बेहोशी इसपर लद गई, इसलिए यह स्वच्छद अ्रटपट 
प्रवृत्ति कर रहा, ऐसा जानकर उपसर्ग करने वालेपर भी ज्ञानो पुरुष क्षमा करता है। तो 

जिसके ये शुभ लेश्यायें होती है उसका ऐसा ही परिणाम होता है । यह पह्मलेश्या वाला 

त्यागी है, भद्र है, बहुत प्रकारके कर्मोका क्षय करने वाला है | साधुजनोकी, गुरुजनोकी पूजा 

मे इसका चित्त रहता है । साधुकी पूजा क्‍्यी है ? उसके प्रति नम्र होना, उसके गुगोको 

निरख करके मनमे हर्ष करना, ये सब निर्मल परिणाम इस लेश्यामे होते है । एक तो ज्ञानो 

की गुणदृष्टिकी प्रकृति होती है । प्रत्येकमें ग णाको देखेगा । दोष भी है, एक बार ज्ञानमे तो ग्र। 

जायेंगे, भगर उनके दोषोको वह श्रपने हृदयमे न, रखेगा, क्योकि जैसा ज्ञान्न करेगा वसा ही 

इसपर प्रभाव पडेगा । अगर हम गुणोका दृष्टिमे लेंगे तो हमारे गुण भो विकसित होते जायेंगे 

झ्लौर दोषोपर हमारी दृष्टि रहंगो तो हंम कुठित हो जययेंगे । तो जो ज्ञानी विवेकी पुरुष हैं 
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उनकी प्रकृति होती है गुणदृष्टिक्री और इस गुणहृष्टि वालेको सवंजीवोमे समता और क्षमाका 
भाव होता है । यह पञ्नलेश्या वाला जीव साधुपद क्रियामे रत रहता है, गुरफ़ी पूजामे रत 
रहता है, देवकी पूजामे रत रहता है, ये सब चिह्न पद्मलेश्या वालेके होते है | यहाँ कघायोकी 
मदता है और योगीकी सभी प्रवृत्तियाँ है, ऐसी स्थितिमे यह लेश्या बनती है जिससे इस जीव 
के विशेष पृण्यरस बढ़ता है श्र पापरस घटता है। | 

शुक्ललेश्याका परिचय--इन सब लेश्यावोमे सर्वविशुद्ध लेश्या शुब्ललेश्या है । इन 
लेश्योश्रोके नाम रगपर यो रखे गए है कि उन रंगोमे लोग तुलना करते है बुरे ओर अच्छे 
की । स्वच्छ सफेद रूप एक सगुन और प्रिय माना जाता है तो यह लेश्या भी शुक्ल है याने 
यहाँ रागढ्वेय मोह इतना मंद हैं कि जिनका व्यवहारमे कोई विशेष प्रभाव नहीं होता । यह 
चुक्ललेश्या वाला जीव पक्षपात नहीं करता, न इसके लिए कोई पक्ष है, न इसका कोई विपक्ष 
है । किसी पुरुषमे इसके न रागकी विशेषता है, न हेषकी विशेषता है। पक्षमे गिरनेके दोनों 
कारण है, किसी प्रकारका राग और किसी प्रकारका हेष, पर रागद्वेष दोनो भ्रत्यन्त मंद होने 
से यह शुक्ललेश्या वाना जीत्र पक्षयात नही करता । भविष्यके लिए निदान भी नही करता । 
मैं राजा बनूं, मै धनी बनूं, मुझे मरकर इन्द्रादिक पद मिले ग्रादिक किसी भी प्रकारका 
निदान नहीं करता, निदान तो अज्ञानी जन करते है । जैसे एक अपने ही जीवनसे सोच्तो--- 
ग्राज हम कुछ ज्ञान बढ़ाते है, कुछ विवेक निर्णय सही है, आज भाव नही होता कि मैं इन्द्रा- 
दिक बनू, मगर बहुत पहले समयमे जब इतना ज्ञान न पाया था तो कुछ बात मनमे श्रा ही 
जाती थी कि मैं मरकर देव होऊं, इन्द्रादिकक्के पद पाऊे, पर शुक्ललेश्या वालेके चित्तमे ये 
भाव उत्पन्न नही होते, निदान नही होता । वे सब जीवोमे समान वृत्तिसे रहते हैं । इनकी 
इृष्टिमि सब समान हैं। कौत अपना, कौन गैर ? जिन्हे रागी मोही जीव भ्रपन। समभते है वे 
है कहाँ मेरे ? भिन्‍न पदार्थ है, अपने जन्मसे आये, अपने मरणासे जायेंगे। अपने कर्मानुमार 
अपनी प्रवृत्ति करते है, और कौन इनके लिए गैर हैं ? वैसे गैर सभी है, मगर एक ऐसा गैर 
मानना कि जिसमे दूसरोको भ्रपना माना जा रहा है उस तुलनामे गैर मानना, ऐसा गैर वे 
किसीको नहीं मानते । सबको अपने स्वरूपके समान देखते है । इस जीवके रागद्वेष मोह नही 
है अ्रथवा श्रति मद हैं, ऐसा शुवललेश्यामे व.पायोके श्रत्यन्त मद होनेकी स्थिति है । 

श्रोदयिक सावसे हटकर पारिणासिक सावका श्राश्नय लेनेका कर्तव्य--ये सब 
लेश्यायें श्रौदयिक भाव है, जीवके स्वष्वप नही है । जीवका स्वरूप तो एक अ्रखण्ड चैतस्य- 
स्वरूप है । मेरा वह स्वरूप है जो श्रनादि श्रनन्त ग्रहेतुक है । श्रगर मेरे स्वहूपकी आदि है तो 
वह स्वरूप नही, वह तो पर्याय है । यदि मेरे स्वरूपका ग्रन्त है तो वह स्वरूप नही, वह 
पर्याय है । यूदि मेरा स्वरूप किसो कारणसे बनता है, अहैतुक हो, क्रिन्ही साधनोंसे बन गया 
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स्वरूप । ज॑से कि धार्वाकके लोग कहते है कि पृथ्वी, जल, श्रग्नि, वायु--ये चार मिल जायें 
तो चेतन बन जाता है, ऐसा यदि स्वरूप किसी कारणपे बना करे तो वह स्वरूप नही है। 
बह तो कोई पर्याय है। स्वरूप तो श्नादि प्रनन्त प्रहेतुक होता है । लोग कह बैठते हैं कि 
अस्तिका स्वरूप गर्मी है तो प्रथम तो अग्नि कोई वस्तु नही । अग्नि पुदुगल स्कथोकी एक 
पर्याय है, वह द्रव्य नही है, भौर फिर उप्णाता तो उद्गलका स्रभाव नही, गह पर्याय है। 
अ्रस्नि मिट जाय तो पुदूगल नही मिटता । यहाँ श्रात्मामे चैतन्यस्वभाव है। जो लेश्या है, 
सकलेश हो, विशुद्ध हो, क्षोभ हो वह सब श्रौदश्कि भाव है। कर्मउपाधिका उदय हो उस 
सन्निधानमे यह छाया पडती है । ये सब जडके स्वामी हैं । मेरे श्रात्माका जी सत्य स्वरूप है 
वह इनका स्वामी नहीं । उस श्रात्मस्वरूपको जो भूल गया वह बाह्मपदार्थोमि रागद्वेष बुद्धि 
करता और अपनेको हैरान बनाये रहता । उसका फल क्‍या है कि वर्तमानमे भी कष्ट और जो 
कर्मबन्ध होता है उसका उदय आयगा तो उस समय भी कष्ट । इस जीवका कल्यास है अपने 
आपके स्वरूपका मनन करे इसमे । बाहरी भिन्‍न चेतन प्रचेतन पदार्थोमे कुछ लगाव रखे, 
कुछ कल्पनायें करे, कुछ हेष करे, राग करे, ये सब खुदकी बरब्ादीके हो काम हैं। औयाधिक 
भावोका परिचय हमको यह शिक्षा देता है कि कमंकी प्रेरणामे कुछ भी अपनेपर बीते उसे 
समतासे सह लें, पर वहाँ रागद्वेष मत करें, क्योकि ये भेरे स्वरूप नहीं है। जो परभावमे 
उल्मेगा वह उलझता ही चला जायगा श्रौर जो स्वस्वभावक्री ओर आयगा वह ही सुन 
सकेगा । यह लेश्था कर्म कपायके उदयसे अ्रनुरजित योगकी प्रवृत्तिमे होती है । 

लेश्याओके परिच्रयसे फबायकी तोन्नता व मदताका परिचय--यहाँ एक भाशऋ हो 
सकती कि लेश्या तो इस तरह बनी ना कि कषाय भो साथ है और मन, वचन, कायकी 
प्रवृत्ति भी चल रहो तो ये जब दो धीजें हो गई-- जो योग प्रवृत्ति है मन, वचन, कायको चेष्ट 
होनेसे श्रात्माके प्रदेशोमे जो प्रकम्पन है वह तो है बोग्य, सों वह तो एक वीर्यका १रिणमन है 
शक्तिका परिणमन है | ज॑ंसे--क्षयोपशमलब्धिमे बताया दान, लाभ, भोग, उपभोग और वीर्य 
ओर वीय नामक जो लब्धि है वही है योग, उससे अलग कोई योग नही है भश्रौर कषाय है 
सो बह प्रौदयिक भाव है | तो योग तो कोई झ्लग चीज न रही । कषायमे कषाय है, योगमे 
योग है । तो उसका उत्तर यह है कि लेश्या बतायी जाती है यह सममभरानेके लिए कि कषायो 
की ऐसी तीज मद प्रवृत्ति हुआ करती है । तेज कषाय हो तो तेज कबाय भी चलती है और 
उस समय क्ृष्णलेश्या होती है । उसकी मंदतामे नीललेश्या है, कांत्रोतलेश्या है । शुभ परि- 
णाम हो तो पीतलेश्या है, मदकषाय है। श्ौर भी मद हो तो पशद्चलेश्या, और भी मद हो 
तो शुक्ललेश्या है। तो ये लेश्यायें होती तो हैं मदऊषायमे, फिर भी ये मेरे स्वरूप नहों है । 
ये सब पुद्गलकर्मके उदयका निमित्त पाकर होते हैं। इनको निश्चयसे प्रात्माका नहीं कहा 
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जाता, वे पुदूगलके परिणाम कहलाते है । ; 
कषायरहित योग वाले जीदसें भी उपचारसे लेश्याफी पिद्धि--भब इस प्रसगमे एक 
आशका यह हो सकती है ,कि शास्त्रोमे बताया है कि शुक्ललेश्या १३वें ग्रुणस्थान तक 
होती है । अरहत भगवान, जिनके घातिया कर्मोका विनाश हो गया, अ्रनन्तज्ञान, अनन्तदर्श न, 
अ्रनन्तशक्ति श्रौर अनन्तग्नाननक्द जिनके प्रकट हो गया उनके शुक्ललेश्या कही गई है । सो 
यह बात तो जरा जंचती नहीं है। कषाय तो १०वें गुणस्थान तक है। ११वें, १२वें, 
१३वें -गुणस्थानमे कषाय नहीं है, फिर वहाँ शुक्ललेश्या की कहलाती ? क्योकि सभी 
लेश्यावोका यह लक्षण किया गया है कि कष/यके उदयसे रंजित जो मन, वचन, कायकी 
प्रवृत्ति है उसको लेश्या कहते है। 
समाधान इसका यह है कि वास्तवमे तो वह लेश्या नहीं है, ११वें, १२वें, १३वें 
गुशस्थानमे जहाँ कषाय नही है, लेश्या नहीं कहलाती, मगर योगप्रवृत्ति तो है नही । लेश्या 
के स्थान दो है---कषाय और योग । कषाय तो न रही, मगर योग तो है ही । शास्त्रोमे भी 
कहा है कि भगवानका विहार होता, किन्तु योग बिना तो मद्दी होता याने घलनेमे शरीरकी 
क्रिया भी है, आत्माके प्रदेशोका परिस्पद भी है, उनकी दिव्यध्वनि खिरती है तो वचनकी 
क्रिया भी है और उसके निमित्तसे आत्माके भ्रदेशोका परिस्पद भी है, तो योग तो है ही । 
अरब जो योग रह गया वह योग उस हो लेश्याका उपचार करता है । तो जो योग पहले कषाय 
से सहित हुझ्ला करता था श्रव कषाय नही है तो भी योग सामान्यसे तो यह ही कहा जायगा 
कि वही तो योग हैं जो पहले कषाय सहित हुआ करता था | इस तरह कषायसहित जो मन, 
वचन, कायकी प्रवृत्ति है वह तो योग है सो सही है, पर कषाय छूट गईं हो, न रही हो और 
योग रह गया हो तो उस योगमें भी लेश्याका उपचार किया जाता है। 
श्रौदण्कि भाषोंकी दुःखरूपता होनेसे हेशता--यहाँ यह प्रकरण चल रहा है कि जीव 
के श्रौदयिक भाव कौन-कौनसे होते हैं ? गति, यह श्रौदयिक भाव है, जीवका स्वरूप नहीं । 
ओदयिक भावोमे रमना न चाहिए | श्राज मजुष्य हुए है, कुछ योग्यता पायी है, कुछ कला 
श्राध्ष की, कुछ वैभव प्राप्त किया, बुद्धि प्राप्त की तो यह अ्रभिमान की जानेकी चीज नही । यह 
तो कर्मकी लीला है, कर्मेका स्वाग है । मैं तो ज्ञानस्वभादी परमात्माकी तरह स्वच्छ एक स्व- 
रूप रखने वाला व्यर्थभे एक फसा हुम्ना हु, उसे निरखता चाहिए और गतिमे हमको मोह 
नही रखना है | कपाय, क्रोध, मान, माया, लोभ जब ये उत्तन्न होते है त्तव ऐसा लगता है 
कि यह ही मेरी ठीक चीज है, इसमे तो मेरा ही बडप्पत है, मगर बड़प्पन तो क्या, हमारी 
बरबादी ही है। कोईसी भी कषाय जगे उसमे इस जीवको निराकुलता नही रहतो, ऐसे ही 
लिग, कामविक्‍ार, मिथ्यादर्शन, श्रज्ञान, श्रसयम, अ्सिद्धपना और लेश्या--ये सभीक्के सभी 
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जीवके खोटे परिणाम हैं, श्रौदयिक भाव है । इनसे निराला मैं कोई एक विशुद्ध चैतन्य प्रकाश 
मात्र हूं, ऐसा दृष्टिमे लेना चाहिए । 
अदशन, निद्रा, सुख, दुःख श्रादिका ओदपयिकके' सुत्नोक्त भेदोंमें भ्रन्तर्भात्र-- औदयिक 
भाव बहुत बता दिया, मगर एक आशंका यहाँ यह होती है कि बताश्ों जैसे ग्रज्ञनको औद- 
यिक कहा, यहाँ एकेन्द्रिय जीवके रसंनाइन्द्रियजन्प ज्ञान तो नही है, रसना हो नही है, ध्ाणे- 
निद्रियजन्य ज्ञान तो नही है, वह निकट ही नही है । तो जैसे एकेन्द्रिय जीवके रसनाका ज्ञान 
नही तो यह भज्ञान कर्मके उदयसे है | तो जैसे अ्ज्ञान प्रौदयिक भाव है, ऐसे हो अ्रदर्शन भी 
तो श्रौदयिक है । दर्शन मायने हैं वस्तुक। सामान्यप्रतिभास होना, और वह ने हो, वह श्रद- 
शंन है तो वह भी तो ओदथिक है, उसको इसमे क्यो नही गिना ? ओदयिक भाव २१ कहे 
गए, मगर ये २१ के अलावा झौर भी तो श्रौदयिक भ्ाव है, उनको भी तो शामिल करना 
था । निद्रा झायी, निद्रामे कुछ दिखता नही तो वहाँ जो न दिखा, जो श्रदर्शन है वह भी तो 
अहेतुक है । सुख-दु ख होना, यह बयो होता है ? वेदनोयकमेका उदय होनेसे । तो यह भी तो 
श्रौदयिक भाव हुआ । हँसी आयी, प्रीति जगी, हेेष बना, रति, श्ररति, शोक, भय, जुगुप्सा-- 
ये भी तो श्रौदयिक भाव है। घारित्रमोहनीय कमंका उदय होनेपर हुए है, उनको भो यहाँ 
ग्रहण करना था, लेकित इस सूत्रमे अनेक औदयिक भाव छोड दिए गए, इनमे शामिल नहीं 
किए, इसलिए यह सूत्र सही नही है, यह अधूरा सूत्र है, ऐसो एक श्राशका होती है । 
समाधान इसका यह है कि जो शकाकारने श्रनेक श्रौदयिक भाव रखे हैं उनमे कुछ तो 
है पोद्गलिक परिणाम और कुछ है ग्रात्मीय परिणाम । तो पीद्गलिक परिणामका तो यहाँ 
जिक्र है नही अथवा हो तो वह गतिमे श्रन्तभू त हो जाता है, क्योकि गतिभाव जो होता है 
वह श्रधातिया करके उदयसे होता है। नामकर्म अ्रघातिया कर्म है। और भी जी पौदग- 
लिक परिणाम है वे अघातिया कर्मके उदयसे होते हैं । श्रब रहे शेष जो जीवके परिणाम हैं 
सो उनका भी इमी तरह अन्तर्भाव है। भिध्यादर्शनमे प्रदर्शनका अन्तर्भाव है । मिथ्यादर्शन 
का श्रथे है--उल्टा देखना । श्रब उल्टा देख्ना न देखने को भी कहते है और दिख नही रहा 
यह भी उल्टी बात । चीज हैं और तरफ, देख रहे भर तरफ यह भी उल्टी बात | तो 
मिथ्यादर्शन एक सामान्य शब्द है, उसमें उल्टा दिखना भी है श्रौर न दिखना भो है । श्र ये 
भ्रपनी-भ्रपनी विशेषताये है । न दिखना भी एक अधूरों बात है श्रौर उल्टा दिखना भी अधूरी 
बात है, सो यह सब मिथ्यात्वमे शामिल होता है । हास्य, रति, भ्ररत्ति श्रादिक नहीं कहा त्तो 
न सही, किन्तु लिछ्भ तो कहा है | यहां गति, कपाय, लिज्ज, वेद ये नोकपायोमे झति है । 
तो जब नोकपायोक्े ये तीन भेद ग्रहण कर लिये तो उपलक्षणमे बाको ६ भी ग्रहण श्रा 
जाती है । इस तरह जो ओदयिक भाव झौर नहो कह गए, शेपके है, उनका दक्तमे 5स्तृर्भावि 
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होता है, ऐसा इस सृत्रमें ग्रौदयिक भावका वर्रान किया । 

श्रौदधिक भावोका तथ्य जानने वालेक्े श्रदभुत धीरताका श्रभ्युदय-- उससे एक 
निर्णय, एक शिक्षा यह लेनी है कि कर्मके उदयका सब्निघान पाकर पझात्मामे जो-जो गेड« 
बडियाँ, विकार, क्षोभ जो भी उत्पन्न होते है, उनसे अ्रधीरं न होना, उनको यो जानना कि 
कर्मके उदयके ये सब स्वाग है, मेरा स्वरूप तो विज्ुद्ध चंतन्यभाव है, उसमे कोई परिणमने 
नही कर पा रहा | मुझ चेतनको कोई भ्रचेतन नही वन। सकता । रहा यह ऊपरी श्रौदयि् 
भाव, जो यह कर्मोपाधि डाला है इससे हमको घबडाना नहीं है, किन्तु ज्ञानका बल बढ़ाकर 
उनको सहन करनेकी शक्ति उत्पन्न करना है। आज हम संसारमे है, भ्नेक बातें प्रनुकूल 
मिलेंगी अनेक प्रतिकूल, इसे कोई रोक नही सकता, वयोकि राग साथ लगा है। परिणाम 
हमारे अपविन्र है इसलिए ग्रनुकूल प्रतिकूल बाते हुआ करती है । यदि हमारा परिणाम पवित्र 
हो, निर्मल हो तो अ्रहुकूल प्रतिकूल कुछ नहीं है । परिणामोकी गदगीके कारण कुछ बात 
प्रनुकूल जंचती, कुछ बात प्रतिकूल जचती । तो अनुकूल प्रतिकूल चीजोका मिलना श्रौर उस 
के अनुसार विवल्प होना इसीका नाम तो ससार है । यह संसार दुःखमय है । 

तो हमको यहाँ यह सोचना चाहिए कि कोई भी पदा्थे 4 तो श्रनुकूल होता, न 
प्रतिकूल होता, यह सब औपाधिक भावोका स्वांग है, कर्मका नाथ है। जैसा उदय श्राया 
वसा श्रतिफलन हुआ । वहाँ यह जीए वहक गया । अब मैं इन झौदयिक भावोमे न बहु श्रौर 
अपना जो यह पारिणामिक भाव है, चैतन्यस्वरूप है। उसमें ही यह मै हू, यह मैं हू, ऐसा 
अवतुभव बनाऊँ और मैं इन समस्त झ्रौदयिक भावोके कमटसे छूट जाऊं, ऐसी प्रेरणा लेनी है 
घन झौदयिक भावोके परिचयसे सम्यग्दशंनकी प्राप्तिके उपायमे प्रयोजनभूत ७ तन्त्रोका वर्णन 
मोक्षशास्त्रम किया गया है । द्वितीय श्रध्यायम जीव तत्त्वका वर्णन है। जीवके स्वतत्त्व क्या 
है ? तो बताये गए ओऔपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक, झ्रीदयिक और पारिणामिक >-इन ५ 
प्रदारके भावोमे शुरूके ४ प्रकारके भाव नैमित्तिबः भाव है याने कर्मके उपशमसे हुए, क्षयसे 
हुए, क्षयोपणमसे हुए, उ्दयसे हुए, ये सब भाव जीवके स्वरूप नहीं हो सकते । है जीवकी 
दी पर्याय, पर स्वरूप तो अ्नादि अनन्त श्रहेतुक हुमा करता है । ये भाव जीवके स्वरूप नही 
केवल पारिणामिक भाव है । जो शुद्ध जीवत्व ह वह हैं जीवका स्वरूप | तो अब ग्रवसर 
आया है पारिणामिक भावका वर्णन करनेका तो इस पारिणामिक भावके कितने प्रकार हैं, 
इस प्रकारसे इस सूत्रमे शुरू करते हू । 

जीवभव्याभ्व्यत्वानि च ॥9॥ 
पारिणासिक्कत भावके प्रकार--पारिण।मिक भाव तं.न हैं--(१) जीवत्व, (२) भव्य- 


त्व और (३) झअभव्यत्व । जीवरब नाम है चैतन्यस्दरूपका । जो जीवे उसका नाम है जीव 
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छ् 
श्रीर जीवका भाव है जीवत्व । प्रोर भव्यत्व नाम है उसका कि जीव सम्यग्दशन, ज्ञान, 
चारित्र पर्यायसे होने योग्य हो, ऐसा जिस जीवमे घर्मं हो उसे कहते हैं भव्यत्व | श्रीर जीव 
सम्यग्दर्शन, ज्ञान, चारित्रसे परिणम नही सकता, ऐसी जहाँ बात हो वहा कहेंगे श्रभव्यत्व । 
ये तीन भाव पारिणामिक हैं श्र्थात्‌ न तो ये कर्मेके उपशमसे होते, न कर्मके क्षयसे होते, न 
कर्मके क्षयोपशमसे होते, न उदयसे होते, किन्तु द्रव्यक्रे ही हुए रूप परिणाम वाले है अर्थात्‌ 
जीवत्व रूपमे जीव रहता है, भव्यत्व रूपमे यह जीव है, श्रभव्यत्व हपमे यह जीव है । पारि- 
णामिकका अर्थ परिणमन नही, किन्तु परिणाम याने स्वभाव ही जिसका प्रयोजन है श्र्थात्‌ 
भ्रनादि द्रव्यकी सत्ता रूपसे होने रूपसे जिसका सम्बच बना है, ऐसा परिणाम है जहाँ, स्व- 
भाव है जहाँ उसे कहते हैं पारिणामिक भाव । जीवमे जीवत्व है, वह क्‍या किसी कर्मक्रे उदय 
से है ? नही । जीव है तो स्वय जीवत्व है। जीवका स्वरूप जीवमे स्वय है। श्रपने भ्रापके 
सत्त्वके कारण है । किसी दूसरे पदार्थसे जीवत्व नही श्राता । मैं हू, अपने श्राप हु, जैसा मेरे 
में स्वभाव है उस रूपसे मैं होता रहता हु--यह है जीवका जीवत्व । भव्यमे यह जीव सम्य- 
गन, ज्ञान, चारित्र पर्यायछूपसे होने योग्य है । होने योग्य रहना यह न कमंके उदयसे होता, 
न उपशमसे, न क्षयसे, न क्षयोपशमसे । वह तो शअ्रनादि द्रव्यके ऐसा ही होनेका स्वभाव है । 
देखो सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान, सम्यक्चारित्र तो क्षयसे होगे। वे पारिणामिक नही हैं, मगर 
इन पर्यायों रूपसे होनेके योग्य होना, यह प।रिणामिक्र है । इसमे करमंक्री बात नहीं बनती । 
यह तो इस जीवका उस प्रकारका स्वभाव है। 

जीवत्व भावकी शुद्ध पारिणासमिकताका शंकानिदारण द्वारा समर्थन-यहाँ कोई 
शकाकार कहता है जीवत्व नाम तो उसका है कि झायुकर्मके उदयसे यह जीव जीवित रहता 
है, सो पारिणामिक तो न ठहरा, क्योकि आयुकर्मके उदयकी प्रपेक्षा रखता है जीवत्व | सो 
इसे श्रौदयिक कहना चाहिए । जब तक श्रायु है तब तक जीवत्व है, जीवन है, श्रायु न मिले 
तो जीवन नही रहता । तो ऐसा जीवत्वभाव, जिन्दगी ये तो श्रौदयिक हैं, इसे पारिणामिक, 
नही कह सकते, ऐसी एक शका है । इस शक्रामे मुख्य वया बात कही गई कि पुदुशल द्रव्यका 
सम्बध होनेपर जीवत्व श्राता है, इस कारण पारिणामिक नही, किन्तु श्रौदयिक है । 

समाधान इसवा यह है कि जीवमे जो जीवत्व है वह पुदूगल कर्मके सम्बधसे नही । 
श्रगर पुद्गल द्रव्यका सम्बंध होनेपर जीवत्व श्राने लगे तो पुदुगल द्रव्यका सम्बंध तो सब 
पदार्थंकि साथ है । बधनरूप न सही, मगर सभी पदार्थ [एक जगह मौजूद है श्रौर वहां 
पुदूगल कर्म भी मौजूद है | तो धर्म अ्रधर्म आदिक द्रव्योमे (जोवत्व क्यों नही हो जाता ? तो 
पुद्गल द्रव्यका सम्बध होनेपर अन्य द्रव्यमे तो जीवत्वका सामर्थ्य नहीं श्राता । झाकाश, 
काल, पुदूगल इनमे क्यों नही जीवत्व ,श्राता ? इससे यह सिद्ध है कि जीवमे जीवत्व पुदृगल- 
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द्रव्यके सम्बंध होनेपर नहीं, किन्तु स्वयं अपने आप स्वभावसे है श्रौर यह दस प्रशशरूप 
जीवत्व नही, किन्तु चैतन्यस्वरूप है। यह सब चीवकी पहिंचानकी बात चल रही है झौर 
बहुत उपयोगी ज्ञातव्य विषय है । जीवमे, सुझमे, स्वयमे प्र्तर क्या हो रहा है, क्या स्व- 
रूप है, क्या ढग है, यह वात जब समभमे न हो वो मोक्षमार्गं कैसें मिलिगा ? संसारके सकटो 
से छुटकारा पानेका उपाय बस प्रात्मतत्त्वका परिचय हैं । उसका यहां परिचय चल रहा है । 
ग्ौर-पऔर भाव तो नैमित्तिक थे, पर यह चल रहा है पारिणामिक भावकां कथन । बहु 
उपयोगी है, आत्माक्रे स्‍्वरूपकी बात है। उदय आदिककोी श्रपेक्षा तल लेकर होने वाली बात 
है । इसी कारण मानो और-भौर भावोकी बात निपटा लेनेके बाद पारिणामिक भावका 
कथन श्राता है। मेरा! स्वरूप क्‍या है, इसका सही परिचय इस जीवत्व नामक पारिणामिक 
भावके परिचयमे मिलता है । मैं क्या हू, इसका निर्णाय हुए बिना यह कुछ भी अभ्रपन्ता कल्याण 
नही कर सकता । बस ज्ञानका और श्रज्ञानका या कहो कषायका बस सघष॑ है। ज्ञानबल 
नही है तो कषाय हादी हो बंठते हैं । ज्ञानवल बना हुआ है तो कोई कुछ भी उपद्रव न कर 
पायगा । आत्मज्ञान सर्वोपरि वैभव है । कितना उत्कृष्ट वैभव है ? तीन लोककी सारी प्म्पदा 
भी आा जाय, इकट्ठटी हो जाय तो वह ६स ग्रात्मज्ञान सम्पदाके बराबर तो क्या, एक रचमात्र 
तुलनाकी कोटिमे भी नही आ सकता | मैं जीव हू, चैतन्यस्वभावसे रहता हू, इसके श्रतिरिक्त 
आगे भौर मै कुछ नही हु--ऐसा निर्णय बने, श्रद्धामे आये तो इस जीवका भला है । जितने 
भी घामिक कार्य किए जाते है उतका उद्देश्य न भूलना । सब कुछ किया जाता है एक इस 
अ्रविकार सकटरहित सहज श्रानन्दस्वरूप आत्मतत्त्वकी उपलब्धिके लिए। मनुष्यको एक 
आदत पड गई है चिन्ता करनेकी, ओर. चिन्ता किए बिना रहता नहीं यह, लेकिन चिन्तासे 
कुछ होता नही, होता वही है जैसा कि उन जीवोका भाग्य है। परिजनका, बच्चोका, 
बच्चियोका सबका अपना-ग्रपना भाग्य है । उसे भाग्वक्रे श्रतुसार सांसारिक विभूतियां प्राप्त 
होती है । उसमे कुछ भी कतंव्य नहीं है-दूसरेका | तो फिर चिन्ता न करें श्नौर एक श्रपने 
आपके स्वरूपके ध्यानक्ी भावना रखे तो यह बहुत सम्भव है कि चिताकी बातें भी सुगमत्या 
हल हो जाती है । 
गोरखघंघेमें न उलभकर निदंन्द्र प्रच्तस्तत्वमे रहनेकी शिक्षा--यहाँ तो एक गोरख- 
धधाका जैसा हिसाब है । गोरखधघेमे कोई इस प्रकारका तार गूँथा जाता कि जिसमे कोई 
एक छल्ला डाल दिया । भ्रब उसे भीतरसे निकालना है तो उसके लिए बड़ो दिमागपच्ची 
करनी पडता है, ऐसे ही संसारके जो कुछ भी समागम है, सभ है, करतृत है वे सब गोरख- 
धधा है श्रोर जैसे-जैसे यह भावना बनती जाती है कि पैसा होनेसे हमारी महिमा है 


पे है, सम्पदा 
होनेसे हमारी महिमा है, वैसे ही यह अज्ञानमे बढ़ता है झौर अपना कुछ कल्याण नहीं 
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करता । एक ऐसा अहाना है कि आये थे हरिभेजनकों श्रोटन लगे कपास याने जन्म तो 
लिया है मनुष्यभवक्रा एक घर्मंसाघनाके लिए, प्रभ्ुदी उपासनाके लिए, मगर यहाँ कपास 
ग्रोटने लगे । कपास ओोटने में फिर भी कुछ लोकिक हल हो जाता है, मगर आरात्मस्वभावको 
छोडकर श्रन्य बातोमे दिल फसानेपर तो इसका कुछ भी उद्धार नहीं । जैसे काम प्रोटते है, 
दिन भर ओटा, परन्तु फल कितना मिला ? थोडीसी रुई निकल आयी, ये बिनौले श्रलग हो 
पायें, तो काम ज्यादा नही बनता और .दिन भर लगा रहता । पर यहां तो कुछ भी नही 
मिलता और निरन्तर चिन्ताशील रहा करते । 

देखो सामूहिक धर्मभावना हो, इसपर अपना कुछ वश नही, अपने श्रापमे अपने पर 
धर्मप्रभावना हो यह साध्य बात है। इसको महत्त्व दीजिए तो । अपना परिचय रुचिपृर्वक 
वरना है, क्योकि श्रन्‍्य उपायोसे अपना पूरा नही पडनेका | श्रपना पूरा पडेगा अपने श्रापके 
विशुद्ध परिणामोंसे । तो खोज लो मुझमे क्या-क्या होता है,, उसका क्या-क्या प्रभाव पडता 
है, उससे हम क्तिना बरबादीकी श्रोर जाते हैं ? थे सारी बातें समझ लीजिए । हमारा शरण 
है एक चैतन्यस्वरूप भगवान श्रात्माका श्राश्रय । जैसे एक छोटे बच्चेकी शरण है भ्पनी माँकी 
गोद । माँकी गोदमे छिप गया बस बच्चा निर्भय हो जाता। ऐसे ही संमारमे रुलने वाले 
हम आप जीवोको वास्तवमे शरण है तो श्रात्मस्वभावका आश्रय करना शरण हैं ग्रौर चूकि 
श्रात्मस्वभाव सिद्ध भगवतोने प्रकट कर लिया है, अरहतदेवने प्रकट कर लिया हैं सी उनकी 
उपासना, उनकी भक्ति भी हमको व्यवहारभे शरण है । 

प्रमावि श्रनस्त भ्रहेतुक भ्रन्तस्तत्वकूष जीवत्व भावकी शुद्ध पारिणामिकता - पारि- 
णामिक भावकी व्चामि इस शंकाका समाधान किया गया है कि आयुकर्मके उदयसे जीवत्व 
है तो इसको श्रौदयिक क्यो नही कहते ? उत्तर दिया है पुद्गलद्रग्यके सम्बवसे जीवमे जीवत्व 
नही है, अगर सम्पकंसे जीवत्व बना तो उसका सम्पर्क तो छहो द्वव्योके साथ है, ५ द्रव्योके 
साथ है । जो बाकी बचे उनमे क्यो नही जीवन्व झ्राता ? दूसरी बात--ग्रगर झ्ायुकर्मके उदय 
से जीवत्व माना जाय तो सिद्ध जीव तो फिर अजीव रह जायेंगे, वहाँ आ्रायुकर्म है ही नही, 
इसलिए जीवका जीवत्व किसी द्रव्यक्रे सम्बंधस नही, किन्तु स्वय अपने श्रापके स्वभावसे प्रकट 
हुआ है | श्रपने स्वभाववी महिमा जानें । कितनी ही चिन्तनीय परिस्थितियाँ हो, कसी हो 
वरिस्थितिदी उल्मन हों, कैसी ही कोई विडम्बना झा पडी हो, कुछ भी विपत्ति हो, हर 
आवस्थामे इस जीवकों शरण है तो शुद्ध चैतन्यस्व्रहपका स्मसण शरण है। तो वह थुद्ध 
जीवत्व क्‍या है, चेतना क्‍या है ? ग्रात्माके स्वमावने ही प्रकट हुम्ना है । उसे भ्रगर ग्राग्ुकर्म 
के उदयसे जीवत्व है ऐसा मानेंगे तो सिद्ध जीव फिर जीव न रह पायेंगे । 

भ्रव शकाकार बहता है कि हम जीवत्वका यह अर्थ कर दें ती कि जीवित है, जीवित 
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था, जीवित रहेगा वह सब जीव है, और उसे जीवत्व कहते है तो सिद्धमें भी यह बाद घट 
जायगी । उससे जीवित है, यह बात तो न घटेगी, पर जीवित था यह बात तो प्रकट है। 
उत्तर देते है कि यह तो रूढि शब्द है । रूढि शब्द केवल निष्पत्तिके लिए होता है। अगर 
शब्दके श्रथंके अ्रनुमार शब्दका वाच्य माना जाय तो बतलावो गाय किसे कहते है ? शब्दमे 
से अर्थ निकालो । गाय गो शब्दका रूप है। गौ कैसे बना ? तो गच्छति इति गौ, जो जाये, 
चले उसका नाम 'गौ है । जब नही चल रहो गाय तब तो फिर गाय न रहनी चाहिए । तो 
शकाकार तो शब्दकी व्युत्पत्तिके अनुसार उसमे अर्थ श्रपित करता है । तो कई शब्दोमे वही 
अथे पडा' है और कई शब्द तो रूढ़िसे बन जाते हैं, इस कारण जीवत्वका यह अर्थ व करना 
कि जो १० प्राणो करके जीवित हो सो जीव, किन्तु जीवत्वका श्रर्थ है चेतन । मेरा स्वरूप 
विशुद्ध चैतन्यभाव है । ऐसा जीवत्व भाव पारिणामिक है, वह न कमंके उदयसे है, न क्षयसे, 
न क्षयोपशमसे । 

सव्यत्वभाव व प्रभनव्यत्वभावकी पारिणामिकता--कुछ पारिभाषिक शब्द है, पर 
कठिन कुछ नही । कर्म इतने छाये है कि कर्मका कही उदय है, कही उस कमका उदयाभावी 
क्षय है, कही दबा है 'तो ऐसी स्थिति जब निमित्तकी हुई तो वहाँ अपनी योग्यतासे ये श्रनेको 
भाव परिणम जाते हैं | परन्तु जीवत्वका श्र है चैतन्य, यह नैमित्तिक नही । भव्यका प्रर्थ 
सम्यग्दर्शन, ज्ञान, चारित्र परिणामसे जो हो जायगा, होगा, उसे भव्य कहते हैं । श्लौर जो 
सम्यग्दर्शन, ज्ञान, चारित्र परिणाम रूपसे न बन सकेगा उसको श्रभव्य कहते हैं। ये दोनो 
"भाव भी पारिणामिक है । भव्य शोर अभव्यका यहाँ यह अर्थ है कि जिसमे ज्ञान, दर्शन, 
चारित्र रूप परिशामनेकी शक्ति है वहे भव्य है, जिसमे इन रूप परिणमनेकी शक्ति नही, 
सम्यग्दर्शन आदिक रूप नही बन, सकता वह अभव्य है। अब देखिये--जीवोंकों चार रूपोमे 
जाट लीजिए---(१) निकटभव्य, (२) दूरभव्य, (३) दूरानदूरभव्य और (४) ग्रभव्य । निकट- 
भव्यके मायने जो निकटकालमे मोक्ष जायगा । दुरभव्य-- जो बहुत, काल बाद मोक्ष जायगा 
ओर दूरानदूर भव्य वह है जो कभी मोक्ष जायगा ही नहों । 

तो यहाँ यह शका बनती है कि जो कभी भी ,मोक्ष न जायगा उसे भव्य क्यो कहते, 
अभव्य क्यो नही कहते ? पर उसका उत्तर यह है कि न जायगा कभी फिर भी उसका भव्य 
राशिमे अन्तर्भाव है । जैसे एक दृष्टान्त लो--प्रागामी काल, जो काल झागे आयगा उसे 
कहते है आगगमी काल । क्या सभो काल गुजरमनेमे भा जायगा ? आगे क्‍या कोई ऐसा काल 
नही बचता है कि जो कभी झ्ायगा ही नही, मगर आगामी कहते है । एक युक्तिसे विचार 
लो-- श्रायामी मायने आने वाला काल (समय) | तो आने वाला सब श्रा चुके, ऐसा नियम 
तो नही है । भ्रगर आने वाला सारा काल श्रा चुकता है तो, फिर काल ही न रहेगा कुछ । 
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तो जो काल कभी आयगा भी नहीं उसे आगामी ही तो कहेगे। श्राने योग्य काल कभी 
आयगा नही, फिर भी श्रानें योग्य है, ऐसे ही जो कभी सम्यग्दशंन, चारित्र रूपसे होगा ही 
नही, फिर भी होने योग्य है, ऐसा प्रभुके ज्ञानमे भलका, उसे कहते हैं दुरानदुर भव्य | न 
सही रत्नश्नय परिणाम, वैराग्य, मगर होने योग्य तो है । जिसको बध्या स्त्री कहते, डाक्टर 
लोग भी जिसे कह दें कि इसके कभी बच्चा हो ही, नही सकता, तो ऐसी बध्या स्त्रीको भी 
“बच्चा होने योग्य नही है” यह नही कहा जा सकता । बच्चा होनेकी उसमे योग्यता है, पर 
होगा कभी नही । श्राप कहेंगे कि' कैसे कहते हो कि बच्चा होने योग्य है ? तो स्त्री है, इस- 
लिए यह बात कहनी ही' पडेगी, भ्रत्यथा चह स्त्री नही रह सकती । तो ऐसे ही भव्य सम्प- 
दर्शन, ज्ञान, चारित्र परिणामसे होने योग्य है, यह कह दिया । चाहे वह कभी यह॒ परिणाम 
को पाये नही, मगर समस्त भव्य रत्नन्नयकों पा लें तो कोई समय ऐसा झा पडेगा कि जब 
कोई भव्य ही न रहेगा | सब मोक्ष चले जायेंगे। अगर यह अर्थ किया जाय कि भव्य तो 
उसे कहते है जो रजन्नय परिणाम रूप हो सके, हो जायगा तो फिर सब हो जायेंगे। भव्य 
कभी रहेंगे हो नही, श्रीर रहते हैं हमेशा, इससे जो दूरानदूर भव्य हैं वे भी भव्यराशिमे 
शामिल है । इस तरह इस सूत्रका व्याख्यान किया जा रहा है कि पारिणामिक भाव तीन 
प्रकारके है--(”) जीवत्व, (२) भव्यत्व श्रौर (३) अभव्यत्व । 

सुत्रोक्त पदक बहुबचनान्त प्रयोगका तथ्य--पअ्रब सूत्र-रचनाको देखकर एक शद्भा- 
कार कहता है कि सूबको यो न बनाना चाहिए था- “जोवभव्य अव्यत्वानि च॒ ।” अच्छा, तो 
कसा बनता ? यो बनता--जीवभव्याभव्यत्वं, क्योकि द्वन्द्र समास है, एकवचन हो जाना 
चाहिए था, समाहार है ओर व्याकरणरचना वाले सुत्रमे जितने कमसे कम श्रक्षर रख सकते 
है उतने कम अक्षर रखते है और उसमे अपनेको बडा समारोह मनाते हैं । ज्ञान होनेका जो 
आनन्द है वह आनन्द तो किसी भी पदार्थमे नही है। पज्चेन्द्रियके विपयोके भोगमे यह 
प्रानन्द नहीं मिल सकता, जो कि एक रुच्चा ज्ञान (पानेमे आनन्द होता । एक दृष्टान्त ले लो 
किसी बालकसे कोई सवाल पूछा गया, मानो यह ही पूछा गया कि बताश्रो १३ १८ ८ ८ 
कितने होते है ? तो पश्रब बहु इस सवालको सुनकर उसे तुरन्त उत्तर न झ्राया तो कुछ विचार 
मे पड गया । उस समयकी उसकी मुखमुद्रा देखियि--कितना वह झाकुलित हो रहा एक 
समस्याके हल करतेके लिए और जिस समय उसे याद आ जाय कि १३% ८५८ १०४ तो 
ऐसी याद आते ही उसके मुखकी मुद्रा देखो कितना आनन्द टयकता है। न उसे कुछ खाने 
वो दिया गया, न कोई चीज दो, गईं फिर भी इतना ग्रानन्द हुआ । तो वह किस बातका 
प्रानन्द है ? वह आनन्द है ज्ञानका | जो झानद ज्ञानमे श्राता वह खाने पीने, विपयभोग झादि 
के प्रसगोमे नही झा सकता । तो आत्मीय श्रानन्‍्द हो, भात्मीय ज्ञान ही वास्तविक अआानन्द 


झव्याय २, सूत्र ७ ६१ 


है । आ्रात्मज्ञान नही है तो कही भी चले जावो, कुछ भी कर डालो, बस परेशानी हो रहेगी । 
उसमे अपनी समस्यावोका हल नही हो सकता । 
तो यहाँ श्रात्ण की ही बात चल रही है | परिचय कराया जा रहा है कि श्रात्माके 
पौरिणामिक भाव याने निरपेक्ष भाव ये तीन है--जीवत्व, भव्यत्व, अ्रभव्यत्व । तो इसमे यह 
शंका चल रहो है कि जब समास हो गया तो एकवचन हो जाना चाहिए ।। तो उत्तर देते है कि 
ये भाववान्‌ प्रमेक सिद्ध हो रहे है द्रव्यके भेदसे । जीवका भाव जीवत्व, जीवत्व प्रत्येक जीवके 
जीवत्व तो चूकि प्रत्येक जीव न्यारे-न्यारे है तो जीवत्व भी श्रनेक बन गए । भव्यत्व, ग्रभव्यत्व 
भी और इसमे बहुवचनका प्रयोग बन गया । तब सूत्र सहो रहा -जीव भव्याभव्यत्वानि व । 
बहुवचन रखनेसे मिथ्या अद्वैतवादका निराकरण हो जाता है, यह रहस्य है । इसके पारिणा- 
मिक भाव तोन प्रकारके है--(१) जीवत्व, (२) भव्य, (३) अभव्य । इनमेसे जो शुद्ध चैतन्य 
है, शुद्ध जीवत्व है उसका श्राश्रय करें, उसकी जानकारों करें । उसका ही जब कब दर्शन 
किया करें तो यह ससारसकटोंसे पार हो जानेका एक भ्रमोष उपाय है । श्रपने स्वहूपको 
पहिचानें उस ही मे 'यह मैं हु! ऐसा प्रनुभव बनावें और सदाके लिए सकटोंसे दूर होवें । 
जीवके सहज स्वतत्वके परिचयका प्रसंग--सम्यग्द्शनकी उत्पत्तिमे प्रयोजनभूत 

७ तत्त्वोका परिचय करानेके लिए मोक्षशास्त्रकोी रचना हुई है। उन ५ तत्त्वोमे प्रथम तत्त्व 
है जीव श्रौर जीवतत्त्व है प्रधान । इसलिए सववंप्रंथम जीवतत्त्वका वर्णोन किया । जीवतत्त्व 
बतलाये है ५--आ्रौपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक, ग्रौदयिक और पारिणोमिक, जिनमें 

पारिणामिक भावका वर्णान चल रहा है। शेष भाव तो नैमित्तिक है, कोई निर्मित्तके उदयसे 

है, कोई क्षयरूप निमित्तसे है, कोई उपशमरूप निमित्तसे है और ये पारिणामिक भाव कर्मके 

उदय उपशम, क्षय, क्षयोपशम आ्रादिक किसी की भी अपेक्षा नहीं रखते । द्रव्यके होनेके 

सम्बन्धसे जो परिणाम है, स्वभाव है उसका वर्णान करते है। तो पारिणामिक भावमे तीन 

आव है--(१) जीवत्व, (२) भव्यत्व, (३) श्रभव्यत्व । जीवत्व मायने चैतन्यस्वरूप । जो 

आत्मामे भ्रपने आप अपने सत्त्वसे है, अनादि श्रनन्त अहेतुक है, जिसमे किसी की भी श्रपेक्षा 

नही है वह है पारिशामिक भाव । इसे परमपारिणामिक भाव भी कहते है। जिसके श्राश्रयसे 

सम्यक्त्व होता, रत्नश्नयका विकास होता.वही एक परमपिताका रूप है जो अपने झ्रापकी रक्षा 

करता है, यही शरण है । भव्यत्व और अभव्यत्व भी पारिणामिक हैं, मगर वे शुद्ध भाव 

नही है, भ्र्थात्‌ जीवके सत्त्ससे, अनादि अनन्त श्रहेतुक सहज भाव नही है कुछ ऐसा और 

अ्भव्यत्व प्रनादि श्रनन्त है, मगर वह एक भाव है, एक पर्याय योग्यता है वह जीवके सच्त्व 

की चीज नही है, स्वरूपकी चीज नही है । ऐसा जो हो सकते योग्य है सो भव्य और जो न 

होने योग्य है सो अभव्य । तो योग्य और अयोग्यसे तो पर्यायका सकेत हुआ । शुद्ध भाव है 
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जीवत्व भाव । 

कर्मनिरपेक्ष श्ररितत्व, श्रन्यत्व श्रादि अनेक भावोंको पारिणामिक भावोंकी संख्यामें 
बढ़ाने श्रौर नाम बहनेकी एक श्राशंका--पारिशामिक भावके इस प्रकरणमे एक शका होती 
है कि पारिंणामिक भाव तो उस ही का नाम है ना कि जो कर्मके उदय, उपशम, क्षय, क्षपो- 
पशमकी शअ्रपेक्षा न रखे, किन्तु द्रव्यमे द्रव्यके ही सत््वके कारण हो, तो ऐसे पारिएामिक्र भाव 
तो हैं अनेक, फिर ३े हो क्यो कहे? कैसे है अनेक ? अ्रच्छा वतागओ्रो। अस्तित्व भाव यह 
कोई कर्मके उदय श्रादिकसे होता है क्‍या ? अस्तित्व मायने सत्ता । तो जीवकी सत्ता क्या 
किसी अच्य द्रव्यके कारण है ? तो अस्तित्व भी पारिणामिक हुप्ना ना ? फिर ३ ही क्यो 
कहते ? ऐसे अनेक पारिणामिक है, अन्यत्वभाव याने पदार्थका अन्य पदार्थसे जुदा बना रहना 
यह वरतुका स्वरूप हैं। जब पदार्थ सत्‌ है तो नियमसे वह अ्न्य-पदार्योसे निराला है| तब 
ही तो वह सत््‌ कहलाता है । तो अन्यत्व भाव याने श्रन्य द्रव्यसे पुथक्‌ बचा रहना यह एक 
कर्मके उदयसे है या उपशमसे है ? किससे है ? किसोकी अपेक्षा नहों रखता । वस्तुका संत्तव 
ही इस ढंगका है कि वह अन्यकी अपेक्षा नही रखता । तो यह अन्यत्व पाने पृथक्‌ रहना, 
कोई भी वस्तु ग्रन्य सब वस्तुवोसे पृथक्‌ है याने उसके सत्से निराली है, किसीके सतच्तवमें 
मिला-जुला कोई नहीं होता । ऐसा जो वस्तुका अ्न्यत्व स्वरूप है यह भी तो पारिणामिक 
है। तो पारिणामिक भाव तीन ही क्यों कहे ? अ्रच्छा और भी देखो एक कतुत्व भाव । 
निश्चयसे तो प्रत्येक पदार्थ अपने श्रापकी परिणतिको करने वाला है । ऐसा कृत त्व क्या किसी 
प्रद्वव्यकी अपेक्षासे है ? याने पदार्थभ जो यह कला है कि वह प्रतिसमय परिणमे और 
परिणमनेका ही नाम कर्तापन है तो परिणमता ही रहे याते करत त्व चलता ही रहे, यह जो 
एक स्वरूप है, वह क्या पारिणामिक नही है ? वह ती किप्ती कमंके उदयादिकसे नहीं होते 
तो फिर इसे भी शामिल करो । इसी प्रकार भोवतुत्व भाव । प्रत्येक पदार्थे अपनी पर्यायको 
भोगने वाला होता है | जीवके अनुभव बनता है, श्रजीवके झनुभव नही होता, पर प्रत्येक 
पदार्थ भ्रपनी ही पर्यायकों भोगा करते हैं और उनका भोग यही है कि वे सदा बने रहते है । 
श्रगर पदार्थमे पर्याय न हो तो सत्ता नही रहती, फिर भोकतृत्वभाव भी तो पारिणामिक है ! 
और भी सनो - पर्याय्वत्व प्रत्थेक पदार्थ पर्याय वाला है कि नहीं ? प्रत्येक सत्‌मे प्रतिसमय 
नई नई भ्रपूर्व श्रपूर्व श्रवस्थायें होती डै तो ऐसा पर्यायवान होना क्‍या किसी भ्रन्य पदार्थकी 
दयापर है ? कर्मके उदय उपशम आदिकके कारण है क्या ? नहीं । यह तो पदार्थका स्वहूप 
है । पदार्थ विसी न क्सी पर्यायमे सहेग्ग । तो पर्यायवान होना यह भी तो पारिणामिक भाव 
है। तो इसे भी उसमे शामिल कर दें। और भी देखो--प्रत्येक पदार्थ असवंगत हैं, मा 
कोई पदार्थ किसी अन्य पदार्थमे नही मिला, सबसे नहीं मिला, अपने हो प्रदेयोमे रहगा है | 
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सबमे बात पहुचे ऐसा भी तो स्वरूप है पदार्थका । तो यह स्वरूप क्या किसी कर्मके उदयसे 
होता है ? सभी पदार्थमि स्वरूप है, अच्दनमे भी है, जीवमे भी है । 


तो यहाँ जीवके जब भाव बताये जा रहे है तो इनको भी शामिल करो पारिणामिक 
भावकी सख्यामे तो दो सख्या तो ठीक नही हैं । यह सब एक आशका चल रहो है कि पारि- 
णामिक भाव जब जीवके बताये है तो कुछको क्यो छोड दिया ? और भी पारिणामिक भाव 
इसमे शामिल करना था श्रौर भी देखो प्रत्येक पदार्थ श्रौर प्रकृतिमे जीव ले लो, यह प्रनादि- 
सत्तति बधन बद्ध है, मायने भ्रनादिकालसे अपनी पर्यायमे बंधन चलता रहता है। तो यह भी 
तो पदार्थका स्वरूप है, कर्मोके उदय आदिकसे नही होता । ये भी पारिणामिक भाव मानो । 
जीव प्रदेशवान है, क्‍यों है प्रदेशवान ? क्या कमके उदयसे या उपशम, क्षय आदिकसे ? नही 
नही, यह तो स्वरूपकी बात है । प्रत्येक पदार्थ अपना स्वरूप लिए हुए है। सभी पदार्थ प्रदेश- 
वान है । जीव प्रदेणशवान है । तो जीवमे प्रदेशवत्व भाव है, धर्म है, यह क्या कमेके उदयसे 
है ? भ्ररे किसी अन्य द्रव्यसे नही, तब पारिणामिक भाव रहा ना ? तो इसे भी शामिल करते, 
फिर तीन ही भाव क्यो कहे जा रहे कि जोवके साथ जीवत्व, भव्यत्व और श्रन्यत्व है । ये 
तो बहुतसे भाव निकल रहे है जो जीवके पारिणामिक हुआ्ना करते है और भी देखिये प्ररूपी 
होना । जीवमे रूप, रस, गध, स्पर्श झाविक नहीं है, अमृत है, तो ऐसा अरूपी होना क्या 
जीवमे किसी कर्मने किया है या उदय आदिकसे हुआ है ? भ्ररे स्वरूप है जीवका ऐसा कि 
उसमे रूपादिक नही होते । चेतनमें ज्ञान, दर्शन होते हैं। तो रूप न होना, श्ररूपी होना यह 
भी तो पारिशणमिक ही रहा । कोई करके उदय आदिकसे तो न रहा, फिर इसे भी ग्रहण 
करते । श्रौर भी देखो जैसे नित्यत्त्र भाव । जीव नित्य है, सदा रहता है, अपनी पर्यायोको 
गहरा करता जाता श्रौर पर्याय कंभी नष्ट नही होती श्रर्थात्‌ ऐसा समय नही आता कि लो 
अब पर्यायें होता बद हो गईं | चाहे सिद्ध भगवान भी हो जायें, पर पर्यायें तो द्रव्यके नियम 
रूप है । तो नित्यत्व होना भी तो पारिणशामिक भाव हुआ, ऐसे अनेक भाव है, उन भावोकों 
इस सृत्नमे क्यो नही ग्रहण किया ? यह एक आशका है । 


अत्तित्व, अन्यत्व श्रादि भावोका 'च' शब्दके प्रहरण तथा श्रन्य द्रव्योमें भी पाये जाने 
के पारिणामिक होनेपर मी असाधारणताके श्रभावसे प्रधान रूपसे सृत्रमे भ्रनिर्देश बताते 
हुए उक्त शंका कर समाधान--तो उक्त शकाके उत्तर दो है--प्रथम उत्तर तो यह है कि 
जीव भव्याभ्व्यत्वानि च, इस सूचमे जो 'चः शब्द दिया है उससे ये सब भाव ग्रहण कर लो 
जीवत्व, भव्यत्व, अञ्न्यत्व । “'च मायने और, इसके माग्रने पह है कि शअ्रभी कुछ और कहना 
था । कुछ और भी भाव है । तो जो भाव शद्धूकार बता रहा है कि इसे प्रारिशामिक कहना 
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चाहिए, सो उनको ग्रहण कर लिया जाय । तब शड्भाकार कहता है कि शरच्छा ग्रहण तो किए 
लेते हैं, पर तुमने “चः शब्दसे क्यों ग्रहण कराया ? उन तीनोमे क्‍या पक्षपात था जो तीनका 
तो नाम लिया जीवत्व, भव्यत्व श्रौर श्रभव्यत्व श्रौर बाकी ये पारिण(मिक्र ठीक नहीं हैं । क्या 
जो तुमने “च' शब्दसे ग्रह किया ? जैसे किसी विषय समारोह, आयोजनमे बडे-बडे घनिवों 
को या किसीको नाम लेकर कहते कि भाई ग्रमूंक साहबको भोजन करा देना और सबको 
करा देना तो श्रौर सबको करा.देना इतनेमें ही सब गौणा हो गये । प्रमुकको भोजन करा 
देता, सबको भोजन जरा देना । अरे जब नाम लेते तो सबका नाम लेते, न लेते तो करिसीका 
न लेते । तो 'च' शब्दसे अन्य पारिणामिकको ग्रहण करना और नाम लेकर सृत्रमे नही बोलते 
इसका कारण कया है ? इस आशकाका समाधान यह है कि हैं तो ये सब पारिणामिक, जितने 
शड्भाकारने कहा, मगर ये ऐसे पारिणामिक हैं कि ये जीवमे भी रहते और प्रन्य पदार्थमि 
भी रहते । जीवके असाधारण भाव नही है । जैसे अ्रस्तित्व जीवमे रहता सो ठीक है, श्रगर 
जीवमे ही श्रस्तित्व रहता हो तब तो हम पारिणामिकमे नाम ले दें। जैसे तीन भाव कहा 
जीवत्व, भव्यत्व, अ्रभव्यत्व, ये जीवमे ही हैं भ्रन्यमे नही, इसलिए नाम लिया गया, किन्तु जो 
श्रौर पारिणामिक भाव बताये जा रहे है, शच्धूाकार कह रहा है तो उन पारिणामिक भावोका 
न्ताम लेकर सृत्रमे इस कारण ग्रहरा नही किया कि वे अन्य द्रव्यमे भी पाये जाते है, इसलिए 
गौण रूप करके 'च' शब्दसे ग्रहण करना । होता है ना ऐसा कि कोई यदि अननन्‍्य मित्र है, 
एक उस ही व्यक्तिसे घनिष्ट मित्रता है तो उसका आदर विशेष करता है श्र भी तो मित्र 
थ्राये है, मगर वह सभीसे दोस्ती रखता, कोई श्रनन्‍्य नहीं है तो उनकी बात और ढगकी होती 
है | तो थहाँ प्रस्तित्व, श्रन्यत्व, कतु त्व श्रादिक ये सब अन्य द्रव्योमे भी पाये जाते है इसलिए 
सूत्रमे नाम नहीं लिया । श्रच्छा इसका विवरणा सुनो--कंसे पाये जाते है श्रन्यमे और क्यो 
इनको गौणा कर दिया, प्रधान रूपसे नाम नही लिया | तो देख लो--- 
प्रस्तित्व, प्रन्यत्व, कतृ त्व सावका पारिरस्यासिक होनेपर भी भ्रन्य द्रव्योमें पाया 
जानेसे जीवके स्वतत्व पारिण्यासिक भावके सुत्रमे नामरूपसे 'परनिर्देश--श्रस्तित्व जीवमे 
ही क्‍्या--पुदूगल, धर्म, श्रधर्म, आकाश, काल सभी द्रव्योमे रहता है । तो यद्यपि कर्मके 
उदय, उपशम, क्षयोपशमकी श्रपेक्षासे नही है यह अस्तित्व इसलिए पारिणामिक तो है, मगर 
ग्रन्य द्रव्यमे भी पाया जाता, इसलिए गौण करके “च' शब्दसे ग्रहरा किया (जाता है । इसी 
प्रकार भ्रन्यत्व भाव याने पृथक्‌ रहना, जीवका अन्य पदार्थोसि अलय बना रहना, श्रलग रहता 
कि नही, सभी जीव श्रन्य सबसे अलग है | तो ऐस्ला अन्यत्व यद्यपि कर्मके उदय श्रादिव से 
नहीं है, इसलिए पारिणामिक तो है, लेकिन सभी द्रव्योमे अन्यत्व पाया जाता है । क्या पर- 
माणु अन्य सब द्रव्योसे जुदा नही है ? तो वह भी एक श्रत्यत्र वहाँ भी रहा और साधारण 
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होनेसे “व शब्दसे ही ग्रहण कर ल्यि। गया। सूत्रमे इसक्रा नाम नहीं लिया गया । इसी 
प्रकार कतु त्वभाव पारिणामिक भव है, परका कर्ता है--यह्‌ बात नही कही जा रही, किन्तु 
प्रत्येक पदार्थ अपने आपकी पर्यायोका सर्जनहार है, क्योकि प्रत्येक पदार्थ क्रियाकी उत्पत्तिसे 
स्वतत्र रहा करता है इसलिए कतुत्व साधारण है, भ्रतएव 'च! शब्दसे ग्रहण किया है । सूत्रमे 
नाम नहीं लिया, क्योकि कतृ त्व सब पदार्थेमि पाया जा रहा। श्रच्छा बताओओ्रो धर्मद्रव्यमे 
क्या कतृ त्व है ? आकाशमे क्‍या कतृ त्व है ? थोडा जीवमे समझ तो श्रा जाती है, पुद्यलमे 
भी समझक्त बन जाती कि हाँ यह पदार्थ अपनी परिणतिका कर्ता है, पर धर्म, अधर्म, श्राकाश, 
कालमे क्या बात है, कैसा कतृ त्व है ? तो भाई वह पदार्थ है ना, तो पहले तो वह है, तो 
है भी तो एक क्रिया है अस्ति । वाक्यमे क्रिया बोलो ही जाती है | तो उस क्रियाके विषयमे 
तो उसकी स्वतत्नता है, उसीका ही कतृ त्व बन गया और प्रत्येक पदार्थ अमुर्त भी, धर्मादिक 
भी अपनेमे अवस्था बनाता है । यदि उत्पाद न हो तो उसकी सत्ता ही नहीं है, इसलिए 
कतृ त्वभाव साधारण है, सो कर्मोदयकी अपेक्षा न रखनेसे पारिणामिक तो है मणर भश्रन्य द्रव्य 
में साधारण है, इस कारण नामका उल्लेख नही किया, किन्तु 'च' शब्दसे ही ग्रहण कर लिया 
गया । 
प्रदेशपरिस्पंदरूप योगमे पारिणासिता न होनेसे योगका सूृत्रस्े श्रग़हरा--क्या 
प्रकरण चल रहा है ? कोई कठिन बात नही चल रही । जीवमे स्वभावत: क्‍या रहता है 
इसका वर्शान चल रहा है । तो उस वर्शनमे तीन तो नाम ले लिये, बाकीके नही लिए जा 
रहे । शेषके जो अन्य पारिणामिक भाव है वे श्रन्य द्रव्यमे भो रहते, इस कारण उनका नाम 
नही लिया गया । 'च' शब्दसे ग्रहण किया | तो यहाँ यह शद्भा बनती है कि आत्माके प्रदेशों 
का जो परिस्पद हुआ याने योग प्रदेशमे जो प्रक्रम्पन होता है वह भी तो एक कर्तृ त्त्र है । 
आत्मा अपने प्रदेश परिस्पदको करता है, तो यह कर्तृत्व तो साधारण नही है, बतलाग्रो अन्य 
ईकस परिणतिमे प्रदेश कंपत्ते है ? आकाश कॉपा क्‍या ? काल एकप्रदेशी है, वह कँपता क्‍या ? 
धर्म, अधर्स सारे लोकमे व्यापक है, क्या ये कँपत्ते हैं ? पुदुगल परमाणु कपता है क्‍या ? एक 
परमाणु है, एक प्रदेशी है। कपना तो अनेक बनता, अगर एक यहांसे वहाँ हो गया तो 
गति हो गई उसको । कॉपना तो नही कहलाया । तो प्रदेश परिस्पद अर्थात योग, उसका तो 
कर्ता है जीव श्र वह है असाधारण । अन्य द्रव्यमे नही पाया जाता, तब फिर कतृत्वका 
नाम तो लेते सूत्रम । वह तो असाधारण हुथ्ना ना, प्रवेश परिस्पदका करणहार होनेसे । 
इस शज्भाका उत्तर यह है कि श्रात्माके प्रदेशोका जो परिस्पद है वह पारिणामिक 
नही है, किच्तु क्षययोपशमिक है । वीर्यान्तरायका क्षयेपशम है मन, वचन, कायकी परिणति 
है, योग बन जाता है । तो जिस योगको तुम असाधारण वह रहे हो वह योग पारिणामिक 
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नही है भौर जो वतृत्व साधारण है, पारिणामिक है वह असाधारण नहीं, इस कारणसे सत्र 
में उक्त ३ ही भाव जीवत्व, भव्यत्व, श्रभव्यत्व ऐसे है जो जीवमे ही पाये जाते, भ्रन्यमे नही । 

पुष्य पाप श्रादिके कतृ त्वमे पारिणामिकताका प्रभाव होने से सुत्रमें श्रग्रह॒णा-- 
भ्रच्छा उक्त शड्भा समाधानका उत्तर यह भी कहा जा सकता है कि जीव पुण्य पापका भी 
कर्ता है | पुण्यभाव हुआ, पापभाव हुथ्रा, राग है, द्वेप है, क्रोध है, कषाय है उसका करनहार 
है, यह बात तो साधारण नही है, याने भ्रन्य द्रव्यमे तो नहीं है, जीवमे ही है। कहते है कि 
हाँ है तो जीवमें ही, मगर वह पारिणामिक नहीं है। यहाँ तो चर्चा पारिणामिक भावकी 
चल रही है। जो भी पारिणासिक भाव है वे अगर जीवमे ही पाये जाते, उनका नाम तो 
सत्रमे लिया है औलर जो णीवके ग्रतिरिक्त भ्रन्यमे भी पाये जाते बस वे साधारण हैं, इसलिए 
"व! शब्दसे ग्रहण विया है, क्योकि पुण्य पाप तो उदयसे क्षयोपशमसे हुआ करते, श्रौदयिक हैं, 
पारिणामिक नही है । 

यदि शद्भूाकार इस विपयमे ऐसी झाशका रखे कि भले ही पुण्य पाप मिथ्यात्वादिक 
कर्मके उदय, क्षयोपशम आदिकसे बनते हैं, मगर बनते तो चेतनके ही सब्निधानमे ना । कही 
झ्रौर जगह तो नही बन रहे | तो जब एक चेतनके सन्निधानमे ही पुण्य पापका कर्तापन बन 
रहा तो उसको पारिणामिक क्यो नही मान लेते ? कहते हैं कि नहीं। भले ही जीवमे ये 
सघ हो रहे लेक्नि ये श्रौदथिक झ्रादि है। यदि पारिणामिक होते तो सदा ही जीवमे रहना 
चाहिए । क्रोध कहाँ जीवमे सदा रहता ? संसारमे भी सदा नहीं रहता । क्रोध मिटा, मान 
गे गया, मान मिटा माया हो गई । यो कषायें बदलती रहुती है, सर्वे काल नहीं रहती ओर 
सिद्धमे कहाँ रहती ? तो इस कारणसे ऐसे पारिणामिक भावको ग्रहण करें जो संदाकाल रहे 
श्रौर किसी भ्न्य द्रव्यकी श्रपेक्षा न रखे । 

भोव्तृत्वसामान्यमावका श्रम्यद्रव्यमे भी पाया जनेसे सुत्रमें नामका श्रग्रहए+-- 
शस्धरूकारने जिन-जिन भावोकी पारिणामिक बताकर सूत्रमे ग्रहण करना चाहिए, ऐसा प्रश्न 
किया था, उनका उत्तर चल रहा है । एक भाव है भोवतृत्त, मायने भ्रपनी पर्यायकों भोगना । 
जीव श्रपनी ही पर्यायको भोगता है, दूसरीकों *नही भोगता । जिन लोगोका ख्याल बन गया 
कि भोजन भोगा, वस्त्र भोगा, वैभव भोगा तो यह उनका गलत ख्याल है। जीव किसी भी 
परद्रव्यको भोग नही सकता, विच्तु परद्रव्यके बारेमे जो ख्याल बना, राग बना, विचार बता, 
उसमें अपने उपयोगको एकाग्र करके भोगता है। किसे भोगता है ? अ्रपनी परिणतिकों 
भोगता है । तो ऐसा जो भोवतुत्व भाव है इसे क्यो नही सत्रमे बताया ? उसका कारण यह 
है कि ऐसा भोक्तापन तो सभी द्रव्योमे है । ध्षभी पदार्थ अपनी पर्यायकोीं भोग रहे है, उनमे 
पर्यायें घटती हैं, गुजरती है, यह ही उनका भोगना है। अचेतनाओे चेतना नहीं है इसलिए 
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अनुभव तो नही बनता, मगर पर्यायें श्राती है, उनको आत्मसात्‌ करता है और पदार्थ अपनी 
सत्ता कायम रखता है तो यह ही 'भोगना कहलाता है | तो भोवतृुत्व अन्य द्रव्यमे साधारण है 
इस कारणसे इसे इस सूत्रमे “च शब्दसे ही प्रहणा किया, नाम लेकर बात नही कट्ठी गई । 
यहाँ भोक्तृत्व साधारण भोकतृत्व लेना है। यदि पुण्य पापका, अन्य सुखोका भोक्ता है, ऐसा 
भोक्तृत्व लगे तो वह पारिंणामिक नहीं है, वह ओऔदयिक है । तो जो पारिणामिक भोक्‍क्तृत्व 
है याने केवल पर्यायोको भोगना इतनी हृष्टि लेकर जो बन रहा है वह है पारिशणामिक्, लेकिन 
बह सब द्रव्योमे साधारण है इस कारण “च' शब्दसे ही उसको ग्रहणा किया गया । 
पर्यायवत्व, श्रसवेगतत्व भावका प्रप्य द्रव्यमे भी पाया जानेसे सुत्रमें श्रग्नहश--- 
इसो तरह पर्यायवान होना, यह है तो पारिणामिक भाव, क्योकि पदार्थ पर्याय वाला बनता 
है, यह किसी अन्य द्रव्यकी श्रपेक्षासे नही बतता । एक साधारण बात लेनी है यहाँ याने 
विकार पर्याय बने ऐसा न सोचना । विकार श्रौर अ्विकारका यहाँ विकल्प न रखना, क्रिन्त्‌ 
पदार्थ है नो वह अपनेमे पर्यायोको रचता ही रहता है झ्ौर यो प्रत्येक पदार्थ प्रतिसमय 
पर्यायवान है । क्या किसी समय कोई द्रव्य पर्यायरहित भी हुआ क्या ? तो ऐसा पर्यायवान 
होना हाँ है तो पारिशामिक, क्योकि पर्यायवान होनेमे न तो कर्मके उदयकी अपेक्षा'है, न उप- 
शम आदिककी अपेक्षा है | वह तो वस्तुके सत्त्वके नातेसे हो ही रहा है । तो ऐसा पर्यायवान 
होना है तो पारिणामिक भाव, मगर सब द्रव्योमे साधारण है, इस कारणासे सूत्रमे “व” शब्द 
से ग्रहण किया है । नाम लेकर नही बताया गया, ऐसे ही अ्रसबंगतपना साधारण है । प्रत्येक 
यरमासु अपने ही प्रदेशमे है, बाहर नहीं है, सवेगत नही है । ञसवेगत है, स्वगत है, ऐसे हो 
धर्मादिक द्रव्य ये लोकाकाश प्रमाण है, ये स्वंगत नही हैं, क्षेत्रसे भी स्वंगत नही, स्वरूपसे 
भी सर्वंगत नहीं, याने जहाँ धर्मद्रव्य है वहाँ श्रन्य द्रव्य भी पाये जाने, मगर घर्मद्रव्य श्रस्य द्रव्य 
में नही है, वह तो केवल अपने ही स्वरूपमे है । तो ऐसा असवेगतपना सभी भ्रन्य पदार्थोंमि 
भी है। इस काररा पारिणामिक होनेपर भी याने पदार्थक्ा, जीवका अपने ही प्रदेशमे रहना 
अन्य जगह दूसरे पदार्थभे न रहना ऐसा जो स्वरूप बना है सो यह कर्मके उदय, उपशम, 
क्षप आादिक्की अपेक्षा रखकर नही निकला, सो है तो पारिणामिक भाव, सगर पारिणामिक 
भाव हा पर भी श्रन्य द्रव्यमे साधारण है, इस कारणसे सूत्रमे नाम लेकर नही कहा गया, 
का । च! पाब्दसे उनका भी ग्रहण कर लियो गया है | यहाँ बात कही जा रही है अ्सवंगत- 
कोई यदि ऐसी शड्भू करे कि जीव अपने प्राप्त देहमे रह रहा है भौर किसी न 
सारे लोकमे भी “व्यापक बन जाता, जैसे केवलीसमुद्घातमें । तो ऐसा कोई कहे 


ः कि संगत हो 
जया सो भी सर्वगत नहीं है, क्योकि सभी द्रव्य भी एक दूसरे स्थानमे रहे 


जायें, ले किन 
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प्रत्येक द्रव्य अपने ही स्वरूपमे रहता है दूसरेके स्वरूपमे नहीं रहता, इसलिए ऐसा शअसवंगत 
होना साधारण बात है । सब द्रव्योमे पायी जाने वाली बात है ।. हाँ ऐसी कोई जिज्ञासा रख 
सकता है कि देखो कर्मके उदयसे जो शरीर मिला है उस शरीर प्रमाण श्रात्माका,रह जाना 
यह तो साधारण नही है याने श्रत््य द्रव्यमे नही पाया जाता, केवल जीवमे ही पाया जा रहा 
है, ऐसा असवंगतपना तो असाधारण हो गया ना ? सबमे नही है तो उसको तो ग्रहण करते 
सृत्रम । तो उत्तर. उसका स्पष्ट है कि जो देहके प्रमाण श्रात्मा बनता है ऐसा असर्वंगतपना कर्म 
के उदयसे हुआ वह पारिणामिक नही है । यहाँ तो'पारिणामिक भावकी ज़्र्चा की जा रही 
है । इस प्रकार अनेक पारिणामिक भाव है, मगर वे साधारण है, इस कारण वे सृत्रमे ग्रहण 
नही किए गए । परिणाम शब्दके भ्रनेक अ्रथ होते हैं । | 

पारिशासिक सभायके प्रकरणका स्सरण--परिणामका प्रर्थ परिणमन भी है। वह 

परिणमन चाहे कमेके उदयके निमित्तसे हुआ हो या उपणमसे या क्षयसे या -क्षयोपशमसे या 
स्वभावसे । पर्यायोका नाम परिणमन है श्रोर स्वभावका भी नाम परिणाम है। जैसे जीवका 
स्वभाव है चेतन । जीवका परिणाम है चेतन | तो परिणाम शब्दके श्रनेक श्र है, पर जो 
ज्ञानी-विवेकी पुरुष है वे प्रसगवश ठोक ठीक श्रर्थ ,करते है । यहा परिणामका श्रर्थ स्वभाव है, 

ऐसा भाव कि जो कर्मके उदयसे नही, उपशमसे नही, क्षथसे नही, क्षयोपशमसे नही, किस्‍्तु 
इसकी अपेक्षा बिना स्वय स्वभावसे है। ऐसे पारिणामिक भाव - तीन बताये गए जीवमे- 
(१) जीवत्व, (२) भव्यत्व और (३) श्रभव्यत्व । याने जीवका जो स्वरूप है, चतन्यस्वभाव 
है उसका नाम है जीवत्व श्रौर जीवमे जो ऐसी योग्यता है कि वह सम्यग्दशंन, ज्ञान, चारित्र 
परिणाम सहित हो सकनेके योग्य है उस भावका नाम भव्यत्व है। श्रब श्राप यह देखिये कि 
चाहे कभी मोक्ष न जा सके या बहुत काल बाद मोक्ष जाय; कई पुद्गलपरिवर्तेन बाद मोक्ष 
जाय, पर जिसमे रत्नत्रयकी योग्यता है उसे भव्य कहते है | तो ऐसा भव्य होना कर्मके उदय ' 
श्रादिकसे नही है । जब रत्तनत्षय होगा तो उस रत्तत्रय परिशामकों तो औपशमिक, क्षायिक 

कह सकेंगे, पर उस रत्नत्रयमे जो योग्यता जीवमे श्रनादिसे पडी है उसके योग्य है | सामान्य 

योग्य है ऐसा भाव उदयादिकमे नही है, किन्तु पारिणामिकमे है । ऐसी ही अभव्यकी बात है । 

इस सृत्रमे यह शल्भूग की गई थी कि पारिणामिक भाव और भी तो है उन्हे क्यो नही ग्रहण 

किया ? जिनमेसे अ्नेकका वर्रान हुआ था । 

'गरनादिसततिबन्धनबद्धत्वका सर्वद्रव्योपलब्ध होनेसे सूत्रमे चामानिर्देश--श्रव श्रनादिं 
सतत्ति, बधनबद्धत्व इसपर विचार चल रहा है । शकाकारने एक प्रश्न किया था कि यह जीव 
अ्रनादिसे जो इसकी सतति है, श्रनादिसे यह जीव चला गया रहा है उस सतानके बन्ब्नमे तो 
बद्ध है । कही जीव औरके सतानमे तो नही बँध गया । श्रपनों हो सततिमे रहता है, यह : 
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भी तो एक गुण है, इसे पारिणामिकमे ग्रहण करना ' चाहिए, क्योकि यह बात कर्मके उदय 
आदिककी अपेक्षासे नही होता । इसका समाधान यह है कि यद्यपि है तो यह पारिशामिक 
मायने जीव श्रपनी सततिमे याने जीवकी जो पर्याय होती है उनमे यह बँधा हुआ है भ्र्थात्‌ 
यह जीव अपनी पर्यायोकी सत्ततिमे ही चलता है । यह बात उदयादिक्की अपेक्षासे तो नहीं 
है । यहाँ सामान्य सतति लेना है। लेकिन यह भाव साधारण है.। जीव ही क्या, समस्त 
द्रव्य भ्रपनी-अपनी सततिके बन्धनमे है गौर साधारण होनेके कारण इसे पारिशामिक भावमे 
नाम लेकर नही कहा, किन्तु 'च! शब्दसे इसका ग्रहण कर लिया। “चः का श्र्थ होता है-- 
और, जिसे हिन्दीमे कहते है श्रौर, उसे सस्कृतमे कहते है च ।-जीव भव्यभव्यत्वानि व, इस 
सूत्रमे जो 'च! शब्द दिया हैं उससे उन भावोको ग्रहरा कर लेना । हाँ इस विषयमे यह ध्यान 
जरूर रखना कि जीव भ्रपने प्रनादिकालसे चली आाणी हुई सततिमे बँधा है, यह तो पारिणा- 
मिक है, लेकिन कोई यह देखे कि श्रनादिकालसे कर्मकी सततिके बधनमे बधा है याने श्रनादिसे 
कर्मंबन्धनबद्ध है, वर्म इसमें बघे हुए है, ऐसी बात श्रगर देखे कोई तो यह पारिशामिक ही 
नही है, क्योंकि बथों वर्मंबन्धनमे बधा ? कर्मक्रे उदय श्राये, वहाँ जीवमे कषाय जगी, कर्मके 
बन्धन बघ गए । तो कर्म॑बन्धनसे बँध जाना यह जीवका स्वभाव नही, स्वरूप नही, पारिणा- 
पक भाव नही । पारिणामिक भाव तो वह है जो जीवमे रवभ!वसे हो, किसी परकी श्रपेक्षासे 
नद्ढों। ह ' 

प्रदेशवत्वका भी सर्वेद्रव्योपलब्ध होनेसे सुन्नसे नामानिर्देश--भ्रच्छा श्रब शकाकरने 
एक प्रश्न और किया था कि जीव भ्रपने प्रवेशमे है, प्रदेशवान है, तो प्रदेशवत्व, यह भी तो 
पारिणामिक भाव है याने जीव है तो उसके प्रदेश भी है, जिनसे श्राकार बनता है। श्रभी 
जितने शरीरमे हम है उस प्रमाण हमारा श्राकार है । है यह श्रमृत॑, लेकिन जैसे लौकिक 
इृष्टान्तमे लौकिक प्रमाण है तो प्रवाशदीपक यदि एक घडेमे रख दें तो उसका प्रकाश घड़े 
बराबर रहेगा और यदि उसे कमरेमे रख दें तो कमरे बराबर रहेगा । तो ऐसे ही यह है 
चैतन्यप्रकाश, ज्ञानमोत्र अमूर्त, लेक्नि इस ससार-अवस्थामे जिस देहमे यह आत्मा जाता है 
उस देहप्र माण यह श्रात्मा होता है । त्तो वह प्रदेशका ही तो फैलाव है, संकोच विस्तार है । 
तो ऐसे प्रदेश वाला भी तो यही जीव है । तो प्रदेश बला होना क्‍या कर्मके उदयसे होता ? 
किसी अपेक्षासे नही है । वस्तुका स्वभाव है कि वह प्रदेश वाला रहे | तो इस प्रदेशवत्वमे 
तो पारिणामिक भावसे ग्रह करना था। इसका उत्तर भी यही है कि हैं तो पारिणामिक 
प्रदेशवत्व, लेविन यह साधारण है श्रर्थात्‌ प्रदेशवत्व जैसे जीवमे है दैसे ही पुदगल आदिक 
यदार्थोमि भी है । प्रत्येक पदार्थ प्रदेशवान है, कालद्रव्य भी प्रदेशवान है, किन्तु वह एकप्रदेश। 
है, ध्सलिए उसे अरित्तिकायमे नही गिना ।_ परम रु भो एकःदेशी है, वह भी वास्तव 
अस्तिकाय नही, लेक्नि परमारुझोका सज!तीय बन्धन होता है, स्कृध बन्धन है श्रौर व हू ४ 
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१७० 
श्रसख्यातप्रदेशी ,हुआ करता है । तो इस प्रकार यह प्रदेशवत्व भाव भी पारिणामिक तो है, 
लेक्नि भ्रन्य द्रव्योमे नही पाया जाता, इसलिए प्रधान रूपमे नही रखा, 'च' शब्दसे ही इसका 
सग्रह किया । । 

श्ररुपत्व, नित्यत्व व ऊध्वेगतिस्वमावका भी साधारण होनेसे सूत्रमे नामानिर्देश-- 
शद्धाका रने एक श्ररूपत्व भी बताया था । शआरात्मामे रूप नही है। काला, पीला, नीला आदिक 
ये रग तो नही है भ्रात्मामे । तो ऐसा प्ररूपत्व भी है और पारिणामिक है याने कर्मके उदयसे 
नही है, भ्रर्वपीपना कर्मके उपशम भ्रादिकसे नहीं है। जीव स्वतः ही भरूपी है, तो वह है 
तो पारिणामिक, लेकिन साधारण है। अस्तित्व जैसे जीवमें है वैसे ही धर्म, अधर्म श्राकाश 
शभ्ौर काल--इन चार द्रव्योमे भी अरूपीपना है| इस कारण यह प्रधान भाव नहीं क्रिन्तु गौण 
भाव सानकर 'च! शब्दसे इसका ग्रहण किया गया है। अव इस प्रकार नित्यपना भी है,। जीव 
हमेशा रहेगा, ऐसा नित्यपना क्‍या कर्मकी वजहसे है ? यह तो श्रपने श्राप है। जीव है और 
रहेगा । प्रत्येक पदार्थी ऐसी ही कला है । तो जीवमे नित्यत्व है तो पारिणामिक मायने कर्म 
के उदयादिफे कारण नही होता, यह तो जीवमे श्रपने श्राप है, लेकिन यह साधारण है । जैसे 
नित्यपना जीवमे है ऐसे ही नित्यपना भश्रन्य द्रव्यमे है। प्रत्येक पदार्थ नित्य होता है । पर्याय 
होकर भी प्रतिसमयमे पदार्थकी पर्यायें होती रहती हैं तिसपर भी सदा होती रहेगी पर्याय 
उसकी सतति म मिटेगी । इस प्रकार प्रत्पेक पदार्थ नित्य है । तो पारिणामिक होनेपर भी 
नित्यत्व साधारण है, इस कारण प्रधान भाव न मानकर गौण भाव समभकर “च' शब्द द्वारा 
सग्रह किया गया । शद्भाकार एक और प्रश्न रख सकता है कि देखो जीवकी गति ऊध्वे 
होती है याने जीव स्वभावसे ऊपरको गमन करता है। जैसे जब कम छूट जाते है ती यह 
जीव कहाँ जाता है ? 

कोई दाशंनिक तो कहते हैं कि जहाँ है वही रह जाना । कोई कहते, हैं कि सवंग्यापक 
बन जाना | जैनसिद्धान्त बताता है कि कर्ममुक्त होनेपर यह जीव जिस-शरीरमे रह रहा 
था उस शरीरके परिमाण ही -रहते हुये एक ही समयमे लोकके श्रन्त तक क्पर गन कर 
जाता है । तो देखो--जीवका ऊध्वंगमन स्वभाव है| तो जीबमे जो यह ऊध्वंगमनका स्वभाव 
झ्राया यह कमंके उदय उपशम श्रादिकसे नहीं है, यह तो जीवमे ऐसा स्वभाव ही पडा है 
ग्रौर वह स्वभाव कही जाता नही । लोकके श्रन्त तक पहुच गया । वह आगे भी जा सकता 
था स्वभाव है ऐसा, पर गति मात्रके लिए निमित्त कारण है धर्मंद्रव्य । वह धर्मद्रव्य वही 
तक है श्रतएव वहाँ तक गमन है । तो ऊध्वेंगनि स्वभाव भी तो पारिशामिक है, उसे क्यो 
नही इस सन्नमे ग्रहण किया ? इसका भी यही उत्तर है क्रि हाँ है तो पारिणामिक भात्र । 
जीवका ऊपर गमन करता स्वभाव है, लेकिन यह भी साधारण भाव है । ऊपरकों ग़मन करने 


प्रण्याय २, सूत्र, ७ ५ 
-का स्वभाव कुछ और पदाथोमे भी पाया जाता ।; 
जैसे भ्रग्निकी ज्वाला, उसका ऊपर गमन करनेका ही स्वभाव, है । वह कभी नीचे न 
जायगी । हां हवा कोई ऐसी चले कि जिसकी वजहसे तिरछी भी चली जाय, नीचे भी चली 
जाय तो यह तो श्रौपाधिक गमन हुआ, पर कोई बाघा न हो, कोई प्रेरक उल्टा न'हों तो 
अग्निकी शिखा ऊपर ही जायगी | तो अग्निकी शिखा भी ऊपर जानेका ही स्वभाव रखती 
है.। तो लो ऊध्वेंगति स्वभाव श्रन्य जगह- भी तो मिल गया, इस कारणा ऊध्वंगति स्वभाव 
पारिणामिक होकर भी चूकि साधारण- है, इस कारण सूत्रमे इसका नाम नहीं लिया और ऐसे 
ही यहा तो ये कुछ भाव बताये गये है, इनके अतिरिक्त अनेकों श्रौर भी पारिणामिक भाव 
है, लेकिन जो पारिणामिक भाव है और जीवमे ही पाये जाते है, अन्य द्रव्योमे नहीं पाये जाते, 
'उनका जिक्र सूत्रमे है कि जीवके पारिणामिक भाव तीन है- (१) जीवत्व, (२) भव्यत्व और 
(३) प्रभव्यत्व । रा | 
सात्र दर्शनमोहकी भ्रपेक्षसे पारिश्शमिक होनेसे, किन्तु श्रनन्तानुबंधी कषाथकी श्रपेक्षा 
झौदयिक होनेसे -सार्सादन गुणास्थानमे पारिशासिकत्वका श्रसाव---यहाँ एक जिज्ञासु यह 
बात रख रहा है कि गुणस्थान १४ होते हैं, उनमे. दूसरे 'गुरास्थानका नाम सासादन है, सो 
सासादन गुरास्थानके लिए सिद्धान्तमे यह बनायाः है कि वह पारिणोमिक है। जैसे १४ गुण- 
स्थानोमे एक व्यवस्था कही गई 'है कि मिथ्यात्व गुणस्थान तो औदयिक है, क्योकि वह दर्शन 
मोहनीय कर्मके उदयसे होता | मिथ्यात्व प्रकृतिके उदयसे मिथ्यात्व भाव होता है अ्रतएव 
पहला गुणस्थान ,श्रौदयिक है । तीसरा गुगास्थान क्षायोपशमिक है, क्योर्कि क्षयोपशम तुल्य जो 
सम्यमग्मिथ्यात्व प्रकृति है उसका उदय होनेपर होता है । यद्यपि तीसरा गुणस्थान सम्यरिस- 
थ्यात्व नामक कंर्मके उदयसे होता है, लेकिन-वह सम्यग्मिथ्यात्व स्वय एक क्षोण शक्ति वाला 
है याने वहाँ सम्यक्त्व पूर्णातया नष्ट हो जाय, सो नही ।“ सम्यक्तत और मिथ्यात्व मिलकर 
परिणम रहे है। इस मिश्रताकी वजहसे इसे क्षयोपशममे कहा । चौथा गुरास्थान उपशम 
क्षायिक, क्षायोपशमिक तीन तरहंका है, क्योकि ज़हा ,७ प्रक्ृतियोका क्षय हो गया और सम 
क्त्व हुआ, प्रनन्तानुबधी क्रोध, मान माया, लोभ, -मिथ्यात्व, 'सम्यम्मिथ्यात्व, सम्यकपक्नति 
इन ७ प्रकृतियोका, जहां क्षय हो चुका वहाँ क्षाथिक सम्यग्दर्शन होता, सो वह क्षायिक भाव 
है | जहाँ इन ७ प्रकृतियोका- उपशम होता वह ग्रौपशमिक है । श्रौर जहा क्षयोपशम है वह 
क्षायोपशमिक है ! ऊपरके भी गुणशस्थान बताये गए । शशवाँ क्षायोपशमिक है, छठा क्षायोप- 
शमिक है, ७वां क्षायोपशमिक है, ऊपर उपशमश्रेणीमे श्रौपशमिक, लपकश्नेणीमे क्षायिव: 
भाव है । उसोके साथ यह भी बताया गया कि दूसरा गुणस्थान पारिणा 


व रिणाप्रिक है। क्योकि वर्त 
दर्शबमोहका उदय नहीं, उपशम नही, क्षय नही, क्षयोपशम नहीं। तो उप्त दूसरे भुणस्थातन्र 


के 
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का नाम तो इस सूत्रमे रखना था | पारिणामिक|भाव चार -बताना-- (१) जीवत्व, (२) भव्य- 
त्व, (३) प्रभव्यत्व भौर (४) सासादन गुणस्थान, उसे बयो छोड दिया ? तो उसका उत्तर य्हृ 
है कि सासादन गुणस्थान भी जो पारिणामिक महा, सिद्धातमें वह केवल दर्शनमोहक। ग्रपेक्षा 
कहा । बसे तो अनच्तानुबंधी क्रोध, | मान, माया, लोभ इनमेसे किसीका उदय हो तब दूसरा 
गुरास्थान बनता है। सो निष्पत्तिकी श्रपेक्षा तो श्रौदयिक भाव है यह, लेकिन चूँकि यह 
सकल्‍प किया कि पहलेके चार गुणस्थान दर्शनमोहबी श्रपेक्षा बने तो वहां ही तो देखना होगा 
कि दर्शनमोहका उदय है पहलेमे । दर्शनमोहका क्षयोपशम रूए उदय है तीसरेमे और दर्शन- 
मोहका उपशम हो, क्षय हो, क्षयोपशम हो वह है चोथेमे, विन्तु दूसरेमे दर्शशमोहका न उदय 
है, न उपशम है, न क्षय है, न क्षयोपणम है । इस प्रसगमे उसे पारिणामिक कहा, किन्तु 
वास्तवमे वह पारिणामिक भाव नही है, जो जोवमे ५ भावमे कहे । वास्तवमे वह तो श्रीदर्क 
भाव है । इस प्रकार सूत्रमे जो तीन भाव कहे गए वे विल्वु ल ठीक है, तब सूत्र बना--जीव 
भव्यभग्यत्वानि व । 

गति श्रादि श्रौदयिक पर्यायोकों पारिशासिक भावसे गर्मित फिये जानेकी ग्रशवयता--- 
प्र यहाँ शकाकार यह कहता है कि जहाँ “व” शब्द कहा जाता, जिसका भ्रर्थ श्र है, उससे 
सग्रह बनता । जैसे कहा कि भाई अमुक चंदकों भोजन कराग्नो और इनको भी कराग्रो तो 
ओऔर' शब्दसे बहुतका ग्रहएा होता है । तो इस 'च! शब्दसे पहले सूत्रमे जो गति श्रादिक भाव 
कहा, उनका ग्रहण हो जायगा । उत्तर देते है कि नही, गति आडिकको ग्रहएा न॑ करना, 
क्योकि वह पारिणासिक शब्द नही हैं। नरकगति ,क्‍्या जीवमे स्वभावसे होती ? नहीं । बह 
तो शोदयिक है । जो ये सब श्रौदयिक है उन भावोकों यहां न ग्रहण करना । दूसरी बात यह 
है कि जहाँ इन ५ भावोके भांत बताये गए वहां यह प्रतिज्ञा की थी कि पारिणामिक भाव 
३ प्रकारके- हैं। इस कारणसे ये ही तोन भाव पारिणामिकमे लेने चाहिएँ। 

भ्रब॒ शकाकार कहता है कि देखो गति श्रादिक अनेक भाव मिलवा भी हैं मायमे 
श्रौदयिक और पारिणामिक, इसलिए जैसे क्षायोपशमिक भाव मिलवा है ऐसे ही गति भी 
मिलवा है। यो पारिणामिकमे ग्रहण करते, क्योकि परिणाम तो हैं ही । गति जीवकी एक 
पर्याय है, परिणाम है, तो भ्रौदयिक भी रहने देते भर पारिणामिक भी बोलते । उत्तर उसके 
यह है कि यहाँ पारिसण्यामिकमे परिणाम शब्दका श्र परिणमेन नही है, पर्याय नही, किन्तु 
स्वभाव है । सो गति श्रादिक स्वभावभाव होते ही नही, भ्रौर यद्धि ग्रतिकों स्वेभाव मान 
लिया जाय तो जीवका फिर कभी मोक्ष ही न हो सकेगा, - क्योकि स्वभाव बन गया, नरक 
तिर्य>च कही जायें । जैसे एक सिद्धान्त है जो यह मानता है कि जीवमे राग कभी मिटता 
ही नहीं । राग स्वभाव है, जीवका काम है कि उसमे राय श्राये, यह कभी मिट्ता नहीं, और' 
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जब कभी जीवको मोक्ष होता है, बकुण्ठ होता है तो वहाँ राग अत्यन्त मद हो जाता है #ौर 
कल्प काल तक वह मुक्त जीव रहता है। बादमे (जब उसका कल्पकाल समाप्त हो जाता तो 
जो एक सदाशिव ईश्वर है, जो जगतकी ,सृध्टि रचता है' वह उसे वहांसे ढकेल देता' है और 
ससारमे रुलना पडता है । | ः हि 
एक़ दाशंनिक यो कहता है तो उनका यह कथन एक कुछ मिलान करके देखा जाय 

तो यो लगावो कि जहाँ राग ग्रत्यन्त मद होता, शुक्ललेश्या होती, ऐसा कोई मुनि नवग्रैवेयक' 
तक गया तो उनका बैक्ुण्ठ ग्रेवेयक जैसा ही है।। ग्रैवेयकमे कोई कष्ट तो है नहीं, मदलेश्या है, 
शुक्ललेश्या है, रहता है बहुत सागरो पर्यन्त । जब उसकी स्थिति पूर्ण हो जाती है तो यह 
ही सदाशिव ईएवर मायने स्वयं श्रात्मा, बस वहाँसे नीचे श्रा जाता है, मनुष्यगतिमे जन्म 
लेता है तो वह मोक्ष तो नहीं है । राग भाव तो विकार भाव है, श्रौदयिक भाव है । यह 
भाव छूट सकता है, श्रौर रागरहित हो जायगा, फिर कभी उस जोवमे राग नही भ्रा सकता । 
तो जीवका स्वभाव नही है राग, गति, कषाय, अज्ञान झ्रादि सब श्रौपाधिक है, इनका नांण॑ 
होता है तब मोक्ष होता है | यदि गति आदिक भावोकों जीवका स्वभाव मान लिया“जाय 
तब तो इसका कभी मोक्ष ही न हो सकेगा । इस तरह सूत्र बिल्कुल व्यवस्थित है कि पारि- 
णशामिक भाव जी में तीन, ही होते है । 0.3 ' 
'च' शब्दसे ग्रहण किये-जामे वाले श्रस्तित्व, श्रन्यत्व श्रादि भावका गौर होनेके 

कारण सुत्रसे कण्ठ क्त नामसे अ्प्रह्शा--अब यहाँ फिर एक जिज्नासा होती है कि जो प्रभी 
अनेक अस्तित्व आदिक पारिणामिक! भाव बनाये गए और उनका स्वरूप स्वीकार भी कर 
लिया गया कि हाँ पारिणामिक तो है, मगर साधारण है--यह कहकर टाल दिया तो इससे 
अच्छा यह होता कि 'च' शब्दके बजाय “ग्रादि' शब्द देते याने जीवत्व, भव्यत्व, अभव्यत्वा- 
दिक पारिणामिक 'भणव है। तो श्रादि, शब्द देकर क्यो नहीं ग्रहण किया ? उत्तर इसका ' यह हे 
कि प्रतिज्ञामे तीन ही कहे गए थे कि पारिणामिक भाव तीन है, उस प्रतिज्ञासूत्रमे तोन भाव 
बताये गए । तो प्रतिज्ञाकी हानिके भयने तुम तीन नाम दे रहे हो तो प्रतिज्ञाकी हानि तो 
'चः शब्द देनेसे भी हो जायगो याने सूत्रमे दिए गए “च' शब्दके द्वारा तुमने अनेक पारिणामिक 
भावोको ग्रहरा किया तो ३े तो न रह फिर ? इसका उत्तर यह है क्रि प्रधात और गोणमे 
बात है । जो तीन भाव कहे वे प्रधान है. जो कठमे उक्त है। जो मुंखसे ब्लोले गए है--तीन 
भाव परघान है, उसकी श्रपेक्षा प्रतिज्ञा बराबरू है शौर , अस्तित्वादिक्य गौण भाव है, क्योकि 
साधारण है, इनकर “च! शब्दसे ग्रहरा फ़िया है, इस कारणसे जीवके तीन भाव हैं-.यह 
बिल्कुल सही-सूत्र है। ४ 


बुद्ध जीवत्व नामक परमपारिणामिक् भाववी श्राश्ेयता--भैया | अपने-प्रपनेमे * 
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श्रनुभव करके भी देखो तो इन तीन वातोंमे भी घुद्ध पारिणामिक जीवत्व है देखो भव्यत्व 
का भी विनाश हो जाता । जब जीच मुक्त हो जाता तो सिद्ध भगवानमें भव्यत्वभाव नही 
कहा गया | जैसे किसी बच्चेको कहते हैं कि यह चोथी क्लासके योग्य है श्रौर जब वह बच्चा 
चौथी क्लास पास हो गया, ५वी बलास पास हो गया तो क्या फिर भी उसे कहेंगे कि यह 
चौथी क्लासके योग्य है ? भरे वह तो उत्तीर्ण हो गया । तो इसी तरह जीवको कहा जाता है 
कि यह जीव रत्नन्नयके पाने योग्य है याने भव्य है, श्रौर जब रत्नन्नयकी पूर्णेता हो गई, मुक्त 
हो गए तो क्या उस समय भी कहा जाना चहिए कि यह रत्नत्रयके योग्य है ? तो वहाँ 
भव्यत्व रहता ही नही है। वहां तो भव्यत्वका विनाश है। श्रभव्य कहते हैं रत्तत्रय परि- 
णामके योग्य न हो, तो यहू तो कोई भली बात नही, यह तो विकारका सूचक ही वृत्तान्त 
रहा, तो यह श्रशुद्ध भाव है, एक जीवत्व ही शुद्ध भाव है । और जीवत्वके भी दो श्रर्थ किये 
जाते है--एक तो दस प्राणो करके जीवे । इन्द्रियां मिली हैं, श्वास मिला है, श्रायु मिली है, 
मन, वचन, काय मिले, इनसे जिन्दा रहता है जीव, ऐसा जो जीवत्व है वह तो अशुद्ध भाव 
है, क्योकि यह तो कर्मोदय श्रादिकसे होता है । विनष्ट हो जाता, मगर जीवमे जो चैतन्यस्व- 
रूप है वह शुद्ध भाव है | श्रनादि श्रनन्त भ्रहेतुक भाव है, तो इन सब भावोमे एक विशुद्ध 
चैतन्यस्वरूप याने जीवत्व भाव, यह ही हम श्रापका शरण है, इसका ही हमे प्रालम्बन लेना 
है । लक्ष्ममे यह ही भाव श्राना है, जिसका शरण लेने पर सम्यक्‍त्वकी उत्पत्ति होती है भौर 
इसीका ही आलम्बन समस्त छुद्ध भावोमे रहता है । इसलिए जो एक ऐसी भीतर भावना 
होती कि मैं किसी रक्षकका शरण ग्रहरा करूँ तो इस जीवका वास्तवमे रक्षक स्वयका ही यहे 
चैतन्यस्वरूप है । इसका रक्षक जगतमे कोई भी दूसरा पदार्थ नही है, ऐसा एक शुद्ध निर्णय 
रखकर एक ही भावना रखनी है कि मेरा जीवन इस घर्मपालनके लिए हुआ है श्रर्थात्‌ श्रपना 
जो अनादि श्रनन्त भ्रहेतुक चैनन्यस्वहूप है, जीवत्व भाव है परमपारिणामिक भाव, बस 
उसका आलम्बन लेनेके लिए ही हमारा जोवन है, ऐसा एक हढ निर्णाय रहना चाहिए। 
द्वितीय भ्रध्यायके प्रथम सुत्रमे उक्त “मिश्र: च से फहे गये 'च' शब्दसे सान्निपातिक 
भावके प्रहराफी समवता-जीवके स्वतत्त्व बताये जा रहे हैं । यहाँ ५ हल कहे गए--- 
प्रौपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक, श्रौदयिक और पारिणामिक्र । तब यहाँ एक जिज्ञासु यह 
जानना चाह रहा है कि जैसे क्षायोपशमिक भाव कहा तो उसमे क्षय और उपशम दोनोका 
मिश्र है, तो ऐसे ही औपशमिक, क्षायिक, श्रोदयिक इनका भी मिश्र हो जायगा और होते ही 
है, इनका नाम है सान्निपातिक भाव । साश्निपर्ततिकके मायने मिश्र, मिलवाँ । कई मिल गए 
और उससे होने वाले भावक्रा नाम है साब्निपातिक भाव | तो सान्निपातिक भाव क्यो यहाँ 
नही बताया गया ? जैसे मिश्र भाव कहा, ऐसे ही सान्निपातिक भाव | और भी कहते कि 
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६ भाव हो जाने देते । इसका समाधान यह है कि सान्निपातिक भाव जैसे क्षय श्रौर उपशम' 
होकर क्षयोपशम है, ऐसे ही श्रोपशमिक, क्षायिक मिलकर साजन्निपातिक भाव है, अन्य-ग्रन्य 
-भी मिलकर साजन्निपातिक भाव हैं, पर फर्क यह है कि जो क्षायोपशमिक है वह तो एक ही 
भाव है, दो वा मिलकर नही है । किन्‍्ही स्पर्धकोका क्षय है, उपणम है, कुछका उदय है इस 
तरह मिश्र बनता। तो वह भाव एक है, मगर सान्निपातिक भावमे तो दो दो, तीन-तीन, 
चार और पाँचका मेल है श्रौर ऐसा सान्निपातिक भाव मजूर तो है, किन्तु पुनरुक्त हो जाता 
है। तो सूत्रमे कहे गये च' शब्दसे ग्रहण कर लेना चाहिये | द्वितीय अध्यायके पहले सूत्रमे 
जो 'मिश्रः चः इस तरह 'च'ः शब्द दिया है उससे सान्निपातिक भाव भी लेना चाहिए। 
सान्निपातिक भावका मतलब क्‍या है कि जैसे यह कहा जाय कि यह क्षायिक सम्यस्टृष्टि 
उपणशान्त क्षाय है । किसी जीवका परिचय कराया याने सम्यक्त्व तो क्षायिक किया श्र 
श्रेणी उपशम मान लेता है, वह गिरेगा, मगर सम्यक्त्वसें नीचे न गिरेगा, क्शेक्ति क्षयिक 
सम्यकत्व है। तो यह क्षायिक सम्यग्दृष्टि उपशान्त कषाय है। तो इसमे दो भाव 
थ्रा गए--क्षायिक भाव श्रौर औपशमिक भाव। तो इसे कहेगे क्षायिक व औपशमिक 
भावका साजन्निपात । जैसे कहा कि यह क्रोधी मनुष्य है तो मनुष्यका तो ग्रौदयिकभाव है गति 
प्लौर क्रोध भी श्रौदयिक भाव है तो/यह हो गया श्रौदयिकका साज्निपात । जैसे किसी जीवको 
कहा कि यह जीव भव्य मनुष्य है तो भव्य हो गया पारिणामिक श्र मनुष्य हो गया श्ौद- 
यिक । तो यह ग्रौदयिक पारिणामिकका साज्निपात है तो ऐसे सान्निपातिक भाव भी तो हुआा 
करते है, उसका ग्रहएा क्यो नहीं प्रथम सूत्रमे किया गया कि जीवके स्वतत्त्व ६ होते हैं हे 
उसका उत्तर दिया जा रहा है कि इसमे व्यर्थ पुनरुक्तता बनती है, इसलिए सूत्रमे तो ग्रहरण 
नहीं किया गया, मगर यह भाव है उनको 'च' शब्दसे ग्रहरा करना । कैसे सूत्र बनाया गया--- 
ओपशमिकक्षायिकौ? इसमे भाव तो यह बता दिया, फिर भ्रागे यह बता दिया--'मिश्र घः 
तो क्षायोपशमिक 'मिश्र' शब्दसे कह दिया । श्रब जो “च” शब्द उसमे पडा है उमसे अ्रर्थ लेना 
कि सान्निपातिक भाव भी जीवके स्वतत्त्व है। श्रव यहाँ शंका होती कि “च* शब्दसे तो औप- 
शमिक और क्षायिकका मिश्र बताया गया था याने श्रौपशमिक, क्षायिक और मिश्र याने किसका 
मिश्र ? औपशमिक और क्षयका, तो अथ॑ हुआ था क्षायोपशमिक । तो 'च” शब्दसे ग्रहण तो 
क्षायोपशमिकके समर्थनके लिए है, सान्निपातिक भावके लिए नही है । इसका समाधान यह है 
कि 'च' शब्द द्वारा दोनोका ही १्रहरा होता है | वैसे तो सान्निपातिक नामका कोई छठा भाव 
नही है शोर सयोगकी अपेक्षा देखें तो छठा भाव है। सो यहां जो मिश्र: शब्दके श्रागे 'चः 
शब्द दिया है सो पहले कहे गये दो भावोका मिलान करनेका प्रसंग हुआ, तब तो “च” शब्दसे 
क्षायोपशमिक श्र्थ हुआ श्रोर यदि सयोगकी श्रपेक्षा हो तो उससे सान्निवातिक श्रथे होता है। 
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अ्रोपशमिक भावके साथ जोडे गये ट्विसयोगी सान्निपातिक भावके धार प्रकार-- 
श्रब देखो-- सान्निपातिक भाव कितनी तरहके होते ? मूल भाव ४ हैं--श्रौपशमिक, क्षायिक, 
क्षायोपशमिक, शौदयिक श्र पारिणामिक । [यह सब श्रपने श्रापकी कहानो है । कैसे-कैसे 
जीवमे भाव होते है, उन भावोकी पहिचान विधिरूपसे तो उस भावको हो देखनेसे होगी भौर 
निमित्तदृष्टिसे कोई कर्मका उदय होनेपर हुआ, उपशम होनेपर हुआ्ना, क्षय होनेपर हुआ श्रादिक 
भेदोसे भेद समझमे श्रा जाता है । तो मूल भाव ५ है, जो कर्मके उपशमसे हो सी ओपश- 
मिक । जैसे उपशम श्रेणीके भाव श्र उपशम सम्यकत्वके भाव, श्रौर कर्मके क्षयसे हो सो 
क्षायिक । जैसे क्षायिक सम्यक्त्व केवलज्ञानादिक । कुछ उदय हो कमंका, कुछ दब गये हो, 
कुछ अलग हो रहे, क्षय हो रहा, ऐसी स्थितिमे जो भाव होता है सो क्षायोपशमिक और 
श्रौदथिक उदयसे होने, पारिणामिक मायने भ्रपत्ते आप । तो इनका मेल बलावें, इनका दो का 
मेल बनाया तो कितने भाव वन जायेंगे ? पहले औपशमिकके साथ मेल बनाया । श्रौपशमिक- 
क्षायिक, श्रौपशमिकक्षायोपशमिक, श्रौोपशमिकग्रौदयिक, श्रौपशमिकपरारिणामिक--ये चार भेद 
हुए | इसके मायने क्या ? दृष्टान्तससे ठीक समभमे आायगा । 

जैसे कहा शपशमिकक्षायिक तो उदाहरण लो उपशान्तवपाय' क्षायिक सम्यस्दृष्टि । 
इसमे दो भेद श्रा गए-- (१) श्रौपशमिक और (२) क्षाविक । जैसे वहा - जाय औपशमिक- 
क्षायोपशमिक, इनका मिलकर क्या दृष्टान्त होगा ? कहो--उपशम सम्यम्दृष्टि मतिज्ञानी जीव 
तो उपशमसम्यवत्व हो गया श्रौर मतिज्ञान क्षायोपशमिक हो गया । तो दो भाव आ गए, जैसे 
कहा श्रौपशमिक औदयिकभाव तो उदाहरण लो--उपशमसम्यरहृष्टि मनुष्य | उपशमसम्यस्दृष्टि 
कहा तो यह तो हुआ श्रौपशमिक भाव और मनुष्य वहा तो यह श्रौदयिक भाव हुआ । ओप- 
शमिक पारिणामिक जैसे वहा--उपशान्त कषाय भव्य जीव तो उपशान्त क्रपाय हुआ औप- 
शमिक भाव और भव्य हुआ पारिणामिक । तो ऐसे औपशमिक्के साथ एक-एक और जोडनेसे 
चार सान्निपातिक माव हो ,गये । ' 

क्षायिक भांवके साथ द्विसयोगी भाव ३, क्षायोपशसिक भावके साथ द्विमयोगी भाव 
२ तथा श्रौदयिकभाण्के साथ दह्विसयोगी एक मिलाकर सर्वे अपुनरुक्त देस सान्नियातिक भावों 
के दर्सनकी समोष्ति--प्रब क्षाण्किके साथ भी जोडें । यहाँ पुनरुक्त न करें, क्षायिकके साथ 
झ्रौपशमिक जोडा जा सकता है | मगर ये तो जुड गए। अब झागे बढों । क्षाथिक क्ष योप- 
शमिक भाव । जैसे कहा कि अरवधिज्ञानी क्षायिक सम्यग्हृष्टि जीव । ततो' क्षायिक सम्यग्दष्टि जीव 
तो हो गया क्षायिक और भ्रवधिज्ञानी हो गया क्षायोपशमिक । क्षायिकके साथ ग्रौदयिक भी 
जोड लें । जैसे क्षाग्रिक सम्यश्दृष्टि मनुष्य तो मनुष्य हो गया श्रौदयिक और क्षायिक' सम्यस्दृष्ट 
हो गया क्षायिक और इस क्षायिकके साथ पारिणामिक जोड लीजिए । क्षायरिक सेस्यरइथ्ट 
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भव्य, तो इस प्रकार क्षायिव के साथ एक एक ग्रौर जोडनेसे तीन भेद हो गए । ४ ओर 
३० ७ और तीसरा है क्षायोपशमिक, उसके साथ श्रौदयिक जोडा, यह ८वाँ सान्निपातिक 
भाव हुप्ना । क्षायोपशमिकके साथ पारिणामिक जोडा तो यह €वाँ हुआ । जैसे कहा कि मति- 
ज्ञानी मनुष्य श्रुतज्ञानी मनुष्य । तो श्रुतज्ञान हुआा क्षायोपशमिक श्र मनुष्य हुआ श्रौदयिक । 
जो भावोके पहले भेद कहे गए थे । उन्तका जिनको व्युत्पत्ति पूर्वक परिचय है उन्हे शीघ्र 
समभमे झा जायगा । जैसे कहा--भव्य मनुष्य तो यह औदयिक पारिणामिक होगा । तो यो 
९ भाव हुए और एक श्रौदयिक पारिणामिक मिलाया तो १०वाँ हो गया | तो जीवके जो 
भाव कहे गए उन्हीका मिलाप करके चर्चा की जा रही है । आप इस समय कुछ सोच रहे है 
या समभमे नही ञ्रा रहा तो नींद आा रहो है, तो यह बतलावो कि इस समय आपके कौनसा 
भाव चल रहा ? औदयिक भाव | श्रौर कुछ सो रहे है, कुछ सुन भी रहे है तो कौनसा भात्र 
चल रहा ? झौदयिक और क्षायोपशमिक मिलकर चल रहा । तो जीवके प्रतिक्षणमे जो जो 
भाव होते, मनुष्य ही क्‍या ? तियञच हो, नारकी हो, देव हो, सभीके ये जो स्वतत्त्व चलते 
हैं, जिसकी जैसी योग्यता है, तो उनका अलग-अलग परिचय कराया गया था कि ये ऐसे ५ 
भाव होते है । अब मिलाकर परिचय कराया जा रहा है कि कोई जीव यदि ऐसी स्थितिमे 
है तो उसका कोनसा भाव कहलाता है? 

देखो सिद्धान्तमे प्रत्येक वर्शणाके साथ भावका परिचय कराया जाता है और ऐसा 
परिचय जब हो तब समभिये कि बह भात्माके अ्रन्दरकी चोजकों ठीक तरहसे पहिचानता है । 
केवल. एक पारिणामिक, भावकी ही रटन करें और इस परिणमन रूप भावोको न जानें 
समझें तो उसका ऐसा ही परिचय होगा जैसा कि अन्य एकान्तवादी किया करते हैँ | वस्तु 
पकड़मे कुछ न आयगी और शब्दों द्वारा बहुत वन हो जायगा । 

केवल पारिशामिक भाव सानकर भ्रन्य भावोका निषेध करनेसे होने वाली विडम्बना 
का एक उदाहरणा-- जैसे बोलते है कुछ लोग कि इस जगतमे केवल एक ब्रह्म ही तत्त्व है 
ग्रौर कुछ नहीं है । जो कुछ यहाँ दिखता है वह सब मांया है, मिथ्या है, उसका तो कोई 
परिणाम नहीं, परिणामन नही, कूटस्थ है, निठंय हैं ऐसा एक ब्रह्मतत्व । शब्दोसे श्लौर-और 
भी कह दोजिए, मगर अनुभवमे क्‍या आया ? सो कहने वालेके भी अ्रनुभग्मे नही श्रा पाता । 
और यह मैं ब्रह्मतत्व जैसा कि कहा जा रहा है -- एक है, प्रपरिणामी है, श्रनादि श्रनन्त है 
उसकी कोई पर्याय नही, इस ही तत्त्वकों पर्यायाथिक्तयकी बात मानकर फिर द्रव्यहृष्टिसे देखें 
तो यह सही उतर जाता । तो पर्याय बिना द्रव्य नही । द्रव्य बिना पर्याय नहों, बस इसीको 
झूलमे अनेक दाशनिक बन जाते है। कोई पर्यायकों छोडकर द्रव्यको ही लेता है कोई द्रव्य: 
को छोडकर पर्यायको ही सर्वस्व माद लेता है, और फिर इसके श्रौर भेद प्रभेद, इसीकी गा 
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मे, इसीकी निरपेक्षतामे श्रनेक दार्शनिक ऐकान्तिक बन जाते हैं। तो यह सब वस्तुप्रोमे 
विदित होगा कि द्रव्य और पर्याय--ये दोनो/वस्तुके स्वरूप हें। भले ही यह बात हैं कि 
पर्यायको दृष्टि रखनेमे उपयोगमें समाधिभाव नही जगता, क्योकि पर्याय श्रनित्य है। उस 
पर्यायकों लक्ष्यमे लिया तो दृष्टि न हो सकेगी । पर्याय मिटा तो दृष्टि कहाँ टिके ? हृष्टि बदल 
गई । श्रन्य पर्यायको लेने लगे तो दृष्टिमे एकाग्रता न रही भौर एक द्रव्यस्वरूपकों दृष्टिमे लें 
तो दृष्टि रखने वाला पुरुष अपनी श्रोरसे भूल करे श्रौर एकाग्न न रहे यह तो उसकी बात है, 
मगर हृष्टिमे जिसको लक्ष्प्रमें लिया है वह न हटेगा, वह न मिटेगा, वह तो है ही । तो ऐसा 
पर्यायाथिकनय मानते हुए द्रव्याथिकनयका सहारा लें, वह तो मार्ग है और पर्यायाधिकनयका 
खण्डन करके द्रव्याथिकनयका सहारा लें तो वह मार्ग नही है। वस्तु द्रव्यपर्यायात्मक है । 
द्रव्यफे मायने है जो सतान है, सदा रहने वाली वस्तु है, जो कभी मिटेगी नही, जिसका स्व- 
रूप बदलेगा नही, ऐसा जो एक आन्तरिक शक्तिरूप है, सदा रहने वाली वस्तु है उसे तो 
द्रव्य कहते हैं। और उसकी प्रति क्षरामे जो अ्रवस्थायें होती हैं उसका नाम पर्याय है। बत- 
लावो है कोई ऐसा पदार्थ कि जिसकी पर्याय नही होती झौर पदार्थ है ? नही, श्रौर ऐसा भी 
पदार्थ नही कि बस एक क्षणकी पर्यायमान्र है श्रौर द्रव्य कुछ नहीं। 

शुद्ध पदार्थोमे भी द्रव्यपर्यायात्मकताकी ग्रनिवार्यता--जो शुद्ध पदार्थ होते हैं उनमे 
समान-समान परिणमन चलते है, भ्रौर प्मान-समान परिणमन चघलनेके कारण उनमे ग्रतर 
का सद्भाव विदित नही हो पाता, लेकिन किसी क्षणका परिणमन अगर रुक जाय तो वह 
पदार्थ रहेगा क्या ? जो सिद्ध आत्मा है, मुक्त जीव हैं, मिद्धप्रश्ु हैं एक द्रव्यके नातेसे देखो-- 
कोई परिणमन न हो, रुक जाय तो वह द्रव्य रहेगा क्या ? कुछ भी द्वव्य न रहेगा । तो क्या 
परिणमन है ? बताते हैं कि उनमे केवलज्ञान है, केवलदर्शन है, अ्रनन्तभानन्द है, अनन्त- 
शक्ति है । यहाँ कोई शक्ता करे कि परिवर्तत तो हम लोगोके है, क्योकि सिद्ध हो गए तो 
उनका ज्ञान सब लोकालोकको जान गया, बस जान लिया जो कुछ था । जब एक बार जान 
लिया तो श्रब दूसरे समयमे क्या कर रहे हैं, सो बतलावों ? वह तो सबको जान गया | तो 
भाई समाधान यह है कि समानताकी हृष्टिसे दूसरे समयभे भी यह ही कार्य कर रहे, तीसरे 
समयमे भी वही कार्य कर रहे मायने वही-वही सर्वेका ज्ञान चल रहा, याने जैसा जाता वैसा 
ही जाननेका काम श्रगलि समयमे भी है। तीनो लोकालोकको जानमेका बोथे समयमे भी काम 
है, ऐसा अ्रनन्‍्तकाल तक, अनन्त समयों तक लोकालोककों जाननेका काम करते रहेगे । 

ग्रब यहाँ देखों कि वे परिशामन सब स्यारे-ल्यारे भिन्न-भिन्न हैं। पहले समयमे पहली 
शक्तिसे जाना, दूसरे समयमे अन्य शक्तिसे जाना । उसका परिणमन बराबर हो रहा है, पर '* 
समान होनेसे विदित नहीं होता । तो कुछ श्रनोखा काम कर रहे है क्या ? जैसे गेसबत्ती 
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जल रही हो, अब कोई पूछे कि भाई जो पहले मिनटमे गंसने काम किया था कि यहाँकी सब 
चीजें प्रकाशित हो जायें, सो यह काम तो कर दिया । श्रब गैस क्‍या नया काम्म कर रहा है ?' 
तो भाई यह ही काम नया फिर कर रहा, प्रकाशित करनेका ही नया काम फिर कर रहा। 
यदि ये नये-नये काम न हो, 'जो किया काम वहीका वही हुम्ना हो तो फिर"गैसबत्तीका तेल 
क्यों खत्म हो जाता ? नई-नई बूँदसे प्रकाशमान हो रहा, और पर-अपेक्षासे परपदार्थोको 
प्रकाशित कर रहा, यह तो एक विकारी पदार्थंकोीं हृष्टान्ममे लिया | हृष्टान्त एक देश होता है । 
ऐसे ही सिद्धभगवान जो भ्त्यन्त पवित्र है, कर्मसे मुक्त है, वे जो काम अब कर रहे सो काम 
आ्रागे करेंगे तो वह नया-नया ही काम है, अपूर्व अपूर्व काम है, पहलिका जानना पहले समय 
की श्रवस्था थी । इस समयका जानना इस समयकी ग्रवस्था है | कोई भी पदार्थ पर्याय बिना 
नही रहता । भ्रब स्याह्रद शासनका जिन्होने ग्राश्नय नही लिया और उन्हे कोई चीज 'प्रच्छी 
सी जची बस उसी एकान्तमे बढ गए तो श्रन्य श्रपेक्षा छूट जाती है। जैसे यहाँ जिस किसी 
भी मनुष्यका परिष्य है तो खाली एक बातके परिचयसे ही परिचय नही है। जैसे कोई जानता 
है कि यह अमुक लल्लूके पिता है तो क्या इतना ही मात्र समककर उसका परिचय बन 
पायेगा ? कहाँके रहने वाले, कहाँ घर है, क्या करते है, थे श्रीरके क्यों लगते 'है श्रादि सारी 
बातें जब जानकारीमे है तो उसका परिचय है पूरा। तो ऐसे ही बस्तुमें श्रनेक दृष्टियोंसे जो 
कुछ धर्म बनता है, भाव बनता है उन सबका परिचय हो तो परिचय है प्रा । 
त्रिसंयोगी भावके श्रपुनरक्त दस सान्निपातिक भाव-यहाँ जीवके स्वतत्त्वमे ५ भावों 
द्वारा परिचय कराया था कि जीवमे औयशमिक भाव है, क्षायिक भाव है ग्रादिक । वे ग्रलग- 
अ्रलग परिचय थे, लेकिन इतने मात्रसे परिचय पूरा नही बनता श्रथवा जिसको पूरा परिचय 
है वह इस दृष्टिका भी परिचय रखता है। तो उसका परिचय सान्निपातिक भावोमे बताय्ग 
जा रहा है । तो दो दो भावोको जोड जोडकर तो बने १० भाव और तीन तीन जोड़े जाय 
तो कितने हो, इसको समझ लीजिए । भ्रगर यह विपय कठिन लगे तो खाने की चीज हृशन्त 
मे ले लो। भ्रगर ५ चीजें रखी है और दो दो चीजें मिलाकर खायें तो श्राप १० तरहसे तो 
खा सकेंगे । और तीन तीन मिलाकर खायें तो १० प्रकार होगे । जैसे भावोमे घटा लीजिए--- 
५ भाव है- (१) औदयिक औपशमिक, क्षायिक । (२) औदणयिक औपशमिक क्षायोपशमिक, 
(३) श्रौदयिक औपशमिक पारिणापिक । यो ओऔदधिकके साथ' मिलानेसे तीन भेद बने । 
श्रेब द्वितीय त्रिभाव सयोगके लिये औपशमिककों छोडकर औदणिक क्षायिकको लेकर क्षायोप- 
शमिक व पारिणामिकमे से एक एकको लगा दो २ भग होगे--(४) श्रौदयिक क्षायिक क्षायो- 
पशमिक (५) श्रौदयिक क्षायिक पारिणामिक | अब तृतीय त्रिभावसयोगका एक भग रहा-- 
(९) ओदयिक क्षायोपशमिक पारिणामिक । अ्रब घतुर्थ त्रिभावसयोगम्रे औदणिकको छोड़कर 
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श्रौप्शमिक शादि चार भावोमे से एक एक, छोडमेसे ४ भग होगे-- (७) औपशमिकक्षायिक्क 
क्षायोपशमिक, (८5) औपशमिक क्षायिक्र, परिणामिक, (६) औपशमिक क्षायोपशमिक पारि- 
णामिक, (१०) क्षायिक क्षायोपशमिक पारिशामिक । यो तीन भावोके सयोगसे भ्रपुनस्क्त १० 
सान्तिपातिक भाव हुए । इनके उदाहरण जीव विशेषशके साथ लगा,लें | जैसे -- (१) झौव- 
विकौपशमिकक्षायिक-मनुष्य उपशातमोह क्षायिक सम्यस्हष्टि | ( ०) श्रौदयिकौपशमिक क्षायो- 
पशमिक--मनुष्य उपशांतकषाय पश्रवधिज्ञानी । (३) श्रौदयिकौपशमिक पारिणामिक--मनुष्य 
उपशातमोह!जीव । (४) ओदयिक क्षायिक क्षायोपशमिक-मनुष्य क्षीणकपाय मनःपर्ययज्ञानी । 
(४) श्रौदयिकक्षायिक पारिणामिक मनुष्य क्षायिक सम्यन्दृष्टि जीव ३ (६) श्रौदयिक क्षायोपश- 
मिक पारिशामिक मनुष्य श्रुतज्ञानी जीव । (७) झऔपशमिक क्षायिक क्षायोपशमिक उपशान्त 
कषाय क्षायिक सम्यर्हष्टि काययोगी । (८) श्रौपशमिक क्षायिक पारिणामिक---उपग्रास्तकषाय 
क्षायिक सम्यग्दृष्टि भव्य । (६) झ्रौपशमिक्क्षायोपशमिक पारिणामिक---उपशमसम्यन्दृष्टि श्रुत- 
ज्ञानी जीव । (१०) क्षायिक क्षायोपशमिक पारिणामिक-क्षायिक सम्गग्हृष्टि पल्चेन्द्रिय भव्य । 
यो त्िसयोगी सान्निपातिक भावके अ्रपुनरुक्त १० भग होते है । क्सी भी जीवको दृष्टातमे लो 
कि यह जीव क्या है ? झगर एक मबखी बेठी है भौर उसका परिचय करना है तो इन शब्दों 
में कहे कोई कि यह ॒चतुरिन्द्रिय तियेड्च जीव है, तो इतना बहनेमे तीन भाव आ गए--- 
क्षायोपशमिक, औदधिक श्रौर पारिशामिक । हि 

जीवके पश्च स्वतत््वोके परिच्च॒यसे उपादेय शिक्षा--यहाँ जो भावोका इतना विस्तृत 
वर्णान किया जा रहा है उससे यह समझ बनाना है,कि जितने भी, औदयिक भाव है उन 
भावोको दृष्टि रखना हितके लिए नहीं | चीज तो है, मिथ्या नही है, किन्तु पारिणामिक है। 
जा जीवत्व भाव है वह सहज परमार्थ है उसका आ्राश्नय लेना है, क्योंकि जगतमें हम श्रापके 
इस अन्तस्तत्वके श्रलावा कुछ भी शरण नही है । कही घूम झाये, किसीकों ही मान ले, 
किसीकी शरण गह लें, आखिर शरण वही न मिलेगा | स्वय थक जायेंगे । कोई घोखा न दे 
तो स्वय थर्केगे । कोई धोखा देगा । तो श्राखिर इसी नतीजेपर आना होगा कि मेरेसे, जो मेरा 
सहज स्वरूप हैं बस उसकी उपासना, उसको दृष्टिमे लेना, उसमे ही यह मैं हैं, पूरा हू, मेरे 
करनेको कुछ काम तही पडा, इतार्थ हू, जो हु सो हू । ऐसी दृढताके साथ अपने आपमे ग्रनादि 
झ्रनन्‍त सहज बसे हुए इस चैतस्यप्रकाशमें जो यह मैं हु, ऐसा अनुभव करे वह श्रमीर , है, 
विजय पायगा, सकटोसे मुक्त होगा और इसको छोडकर, भ्रन्य-श्रन्य रूपमे यह मैं हु ऐसा अु- 
भव करेगा तो वह ससारमे झुलेया। मैं मनुष्य हू, ब्रती हू, (त्यागी हू, जैन हू, धर्मात्मा हू, 
पूजा करनें वाला हू, परिवार वाला हु--आदिक किसी भी रूपमे कोई अनुभव करे तो उसकी 
पर्यायदष्टि है । वह ससारमे जन्म-मरण करेगा, वह जन्में-मरणसे नहीं छूट सकता । इस कारण 
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पर्याय मात्रसे दृष्टि हटाकर अपने विशुद्ध चैतन्यस्वरूपमे 'यह मै हू' ऐसा अनुभव करना यह ही 
निष्कर्ष निकालना है भावोके परिचयसे । 

श्रात्मज्ञान बिना संक्रठसुक्तिकी श्रस्भवता--जीवका स्वरूप क्‍या है, यह ज्ञानमे श्राये 
बिना धर्म न होगा, शान्ति न मिलेगी, कर्म न कटेंगे, इस कारण हर सम्भव प्रयत्न करके 
इसकी जानकारी कर हो लेनी चाहिए कि मेरा वास्तवमें स्वरूप क्‍या हैं ? जीव सुख ही तो 
चाहना है, शान्ति ही तो चाहता है । शान्ति श्रात्मज्ञान बिता नहीं मिल सकती, यह बात 
थ्रव सत्य है। किसी भी बाहरी पदार्थपर, धन वैभवपर या 'लौकिक ग्राचरणपर दृष्टि रख- 
रखकर कोई चाहे कि समता श्राये, घीरता श्राये, शान्ति श्राये तो ये कभी नही भरा सकते । 
एक आत्मज्ञान नही तो सब बेकार है । श्रौर एक गआात्मज्ञान है तो जितना भी जो कुछ करते 
बने वह भी मददगार बनेगा । तो आात्माका स्वरूप निश्चयसे जो पारिणामिक भाव है, 
जीवत्व भाव है, चैतन्यस्वरूप है । जीव है वह ज्ञानमात्र है, जञानका ही उसमे परिणमन है, 
ज्ञानका ही उसमे भोगना है । सर्व कुछ वभव जीवका ज्ञान है | अपने वैभवपर दृष्टि न जाय 
श्रौर यहाँ वहाँ ही दृष्टि डाले तो इसमे जोवका कल्याण नहीं हो पाता । मै ज्ञानमात्र हु, ऐसा 
अ्रनुभव बनना ही चाहिए, श्रौर वह बन सकेगा तो विधि निषेध दोनोके उपायोसे । निपेधमे 
तो यह चाहिये कि यह मैं नहीं हू, यह मेंरा सहज स्वरूप नही है, श्लौर विधिमे यह चाहियें 
कि येह चैतन्यस्वरूप मेरा वास्तविक स्वरूप है । 

जैसे चावल शोधते है तो वहाँ हमको ' दो बातें ज्ञानमे होनी ही चाहिएँ कि यह तो 
चावल है और यह सब गैर है, श्रचावल है, कूडा-करकट है, तब ही तो कूडा-करकटका त्याग 
कर चावलका ग्रहण करना बनेगा । ऐसे ही जीवके बारेमे यह भाव तो मेरा सहज स्वभाव है, 
स्वरूप है और यह भाव मेरा स्वरूप नहीं है, ऐसा ज्ञान तो करना ही चाहिए ना। ऐसा 
ज्ञान किए बिना आत्मपरिचय नही होता, श्रात्मानुभव नही होता । 

प्रौपशमिक्त क्षायिक भाव जैसे निर्मल पर्यायोसे विलक्षण श्रात्मस्वभ्ावका दर्शन -- 
अब विचारों कि जो भेरे द्रव्यसे बाहरकी चोज है, बाहरी पदार्थ है--धन, मकान, वैभव 
श्रादिक, उससे भेदविज्ञानके लिए क्या माथा रगडना ? वह तो प्रकट भिन्न चीज है, स्पष्ट 
पर है । जो कोई स्पष्ट परयदार्थमे मोह करे उसका तो अत्यन्त व्यामोह समझिये । भेदविज्ञान 
तो करना है खुदके भावोमे, खुदके परिणामोमे । यह परिणाम तो मेरा स्वरूप नही है, स्व- 
भाव नहों है, और यह परिणाम मेरा स्वभाव है- यह ज्ञान करता है । तो वही ज्ञान भरा है 
इन ४ तत्वोके परिचयसे, जो जीवके ५ तत्त्व कहे जा रहे --भ्रोपशमिक, क्षायिक, क्षायोपश- 
मिक, श्रौदयिक और पारिणामिक, इत ५ भावोमे जीवका स्वरूप क्‍या है वास्तवमे ? तो 
देखो--- भौपशमिक भाव किसे कहते कि कर्म भ्रगर दब जाय, कर्म उदय और उदीरणामे त्त 
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श्राये, ऐसी स्थितिमे जो थोडी ८रको गआत्मामे निर्मेलता जगती है उसका नाम है प्रौपशमिक्क 
भाव । तो अब सोचिये कि कर्म दब जाय श्रौर ऐसी स्थितिमे श्रात्मामे जो थोडी विशुद्धि 
बनती है, ऐसा निर्मेल परिणाम होता है, इस ढगसे निर्मेशता आना क्या जोवका स्वरूप है ? 
स्वरूप नहीं है, क्योकि स्वरूप श्रमिट होता है भौर ये कम जब तक,दबे हैं तब तक परिणाम 
निमंल हैं श्रौर कम॑ उखडा कि १रिणाम मलिन हो गए । तो इस प्रकारके उपशम वाली 
विशुद्धि जीवका स्वरूप नही है । यही बात तो सीखनी है जीवके ५ तत्त्वोके परिचयसे । जीव 
का स्वरूप तो नही, मगर जीवका परिशमन है श्लौर वह परिणमन्र भी सदभूत है । श्रसदृभूत 
भो नहीं, विकारी भी नही, मगर वह उपचरित सद्भूत है, जीवका स्वरूप नहीं, वह एक 
अधूरा विकास है । इसी प्रकार क्षायिक भाव, जैसे भगवानके केवलज्ञान होना, केवलदर्शन, 
क्षायिक सम्यक्त्व, क्षायिक वीये ग्रादिक जो क्षायिक भाव हैं ये कैसे हुए कि कर्मका विनाश 
होनेसे, क्षय होनेसे निर्मल्त। प्रकट हुई, इस निर्मलतामे यह डर नहीं हैं कि यह निर्मेलता 
कभी मिट जायगी, क्योकि कर्मके क्षयसे निर्मलता हुई है, कर्मके दबनेसे नहीं है। दबी हुई 
चीज तो उखड जायगी, पर जिसका सफाया ही हो गया, क्षय हो चुका, फिर वह कहांसे 
श्रायेगा ? तो क्षायिक भाव ये निर्मल परिणाम है, मगर जीवके स्वरूप नही | स्वरूपके परिण- 
मत है, स्वाभाविक परिणमन हैं श्र कर्मके क्षयका निमित्त पावर हुए, ऐसी दृष्टि करनेसे 
नैमित्तिक परिणमन है। तो झ्ात्मामे जो विकास है केवल ज्ञानादिक ये समय समयकी पर्यायें 
हैं । पर्याय जीवका स्वरूप नही कहला सकता ? है स्वरूपमे, क्योकि पर्यायरहित द्रव्य नही 
होता । मगर जीव तो सदा काल एक समान एक रहे वह तत्त्व स्वभाव है, तो क्षायिक भाव 
भी पारिणामिक भावसे विलक्षण भाव है । 

क्षायोपशभिफ श्रौदयिक भावसे बिलक्षण श्रात्मस्वभावका दर्शन--तीसरा भाव कहा 
गया क्षायोपशमिक । यह भाव होता है कर्मका कुछ उपशम हो, कुछ उदयाभावोी क्षय हो, 
कुछ उदय हो तो यह परिणाम एक मिश्न परिणाम है । कुछ मलिनता है, कुछ विकास है, 
ऐसा परिणाम हैं। जैसे हम श्राप लोगोके जो ज्ञान जग रहे हैं मतिज्ञान, श्रुतज्ञान श्रादिक 
जानकारियाँ बनती है, भ्राँखोसे देखते हैं, इन्द्रियसे जानते हैं, जानता श्त्मा ही है, मगर ऐसा 
जो जानना है यह जानना छुद्ध तो है नही, श्रधूरा है, उल्टा है और सापेक्ष है, और ऐसा भी 
नही कि यह उल्टा रूप हो, जाननेका ही छोटा विकास है तो ऐसा जानना यह क्षायोपशमिक 
भाव है। क्षायोपशमिक भाव क्या मेरा स्वभाव है ? इसपर चिन्तन करें, यह भाव भेरा स्व- 
भाव नही । श्रात्माका स्वभाव तो श्रनादि अ्रनन्त श्रहेतुक याने श्रकारण सहज निरन्तर रहने 
वाला चैतन्यप्रकाश है, चैतन्यरवभाव है । तो क्षायोपशमिक भाव भी मैं नहीं । चौथा भाव 
है श्रौदश्कि । औदयिक भाव किसे कहते ? जो कर्मका उदय प्रानेपर बने सो भ्रौदयिक भाव । 
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जैसे क्रोध, मान, माया, लोभ कषाय जगी तो यो जग गई क्या ? जीवका स्वभाव है क्‍या कि 
कषाय करता रहे ? जीवका स्वभाव तो भगवानको तरह है | जैसा प्रभ्ुका स्वभाव वैसा 
'हमारा स्वभाव । मम्त स्वरूप है सिद्ध समान । तो हमारा स्वभाव तो नहीं है कि कषाय बन 
जाय, मगर बन क्यों रही कषाय ? कषाय कही लकडी पत्थरमे तो नहीं बनती ? यह तो 
जीवमे बन रही । तो यह बन रही है उस जातिके कर्मेका उदय होनेपर । तो वह कषायमे जो 
मलिनता है, ऐसी मलिनता कमंमे दिख्वती है श्रौर कर्मकी वह मलिनता इस झात्मामे प्रति- 
फलित हुई । 
जैसे दर्पणके सामने कोई काला, नीला कपडा रखा हो और दर्पणमे काला, नीला 
प्रतिबिम्ब होता है तो वह तो दर्पणका परिणमन है, मगर क्‍या दर्पणका स्वरूप है ? स्वरूप 
तो नही है, पर हुआ कैसे ? तो काला, नीला श्रादिक जो सामने उस्तु है उस वस्तुका सन्नि- 
घान पाकर यह प्रतिबिम्बित हुआ, ऐसा ही वह कपडा है जैसा कि यह प्रतिबिम्त्र है, ऐसे ही 
हम आपमे जो कषायें जगती है, जिस ढगकी मलिनता है ऐसी ही मलिनता कममे भी है । 
जो क्रोधकर्म, मानकर्म आदिक प्रकृतियाँ है उनमे भी मलिनता है । वह फूटा, अनुभाग श्राया 
श्जौर उस उपयोगमे वह प्रतिफलन हुग्ना, यहाँ मलिनता जगी । तो ऐसी जो कषाय होतो है 
क्या यह कषाय जीवका स्वरूप है ? स्वरूप तो नही है | तो जीवका स्वरूप क्‍या है ? तो 
बताया है कि जो पारिशामिक भावमे जीवत्व भाव है वह जोवका स्वरूप है। बस पारिणा- 
मिक्र भावरूप चैतन्यस्वभावकों मै हु ऐसा मानना और श्रन्य भावोकों ये झ्लौदयिक है, आप- 
शमिक है, ये मेरे स्वरूप नही है, ऐसा मानना यह प्रयोजन है जीवके भावोका परिचय 
करानेका । वही एक प्रसगमे चर्चा चल रही है कि जीवके झ्रोपशमिक श्रादिक ये ५ भाव हैं, 
स्वतत्र स्वतत्र, अलग-ग्रलग बताये हुए है, पर ये मिल जायें तो ऐसा सान्नित्रातिक भाव भी 
तो होता है । जैसे दो-दो भाव मिलकर १० भेद हुए 'थे, तीन-तीन भावके मिलकर १० भेद 
हुए थे, ऐसे ही और प्रकार भी है। 
चतुर्भावसंयोगी पांच सान्चिपातिक भाव तथा पश्चसादसयोगी एक साप्निपातिक 
साव--चार भाव मिलकर सान्निपातिक भाव होगे तो वे कितने होगे ? वे ५ होगे। यों 
श्रदाज लगाझ्रो कि कोई ५ चीजें रखी हैं--एक, दो, तीन, चार पाँच, उसके नम्बर मान 
लीजिए, श्रव चार-चारका सयोग बताया.तो एक छोडेंगे, कोई चार लेंगे, फिर दुसरा एक 
छोडंगे, फिर शेष चार लिए जायेंगे, इस तरह ५ भेद बनते है । कोई भी ४ चीजें हो, चार- 
चारका सयोग बनायें तो उसके ५ रूपक बनेंगे | जैसे कोई खानेकी ५ चीजें हो, मानों नमक 
मिचे, खटाई, धनिया और जीरा । श्रब इनको चार-चारफा मेल बनाया तो ४ तरहके मेल 
बन जायेंगे । एक-एक 'ीज छोड़ते जाइये, शेप चार लेते जाइंगे | तो ऐसे ही जो जीवके 
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५ तत्त्व है-- शीपशमिक क्षायिव, क्षायोपशमिक, आदयिक श्र पारिणामिक, इनमे चार चीजें 
लीजिए । जँसे पहले चार लीजिए-- श्रीपण्मिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक, श्रौदयिक । तो कोई 
जीवका विशेषण बताये कि यह क्षायिक सम्यम्दृष्टि उपशान्तवषाय श्रवधिज्ञानी मनुष्य है, तो 
इसमे चार चीजें बता दिया । क्षाविक सम्यग्हपष्टि-यह तो हुआ क्षायिक भाव, ११वें गुणस्थान 
वाला यह हुआ औपशमिकभाव, मनुष्य हुआ श्रौदयिक, अ्रवधिज्ञानी, यह हुआ क्षायोपशमिक । 
इसमे पारिणाभिककों छोड दिया । 

श्रव जैसे कहा कि यह क्षायिक सम्यरटृष्टि ग्रवधिज्ञानी मनुप्य भव्य हैं तो इसमे चार 
भाव झा गए क्रमसे । क्षायिक सम्यग्दृष्टि, यह तो है क्षायिकभाव, अ्रवधिन्नानी क्षायोपशमिक 
ओर मनुष्य यह हुआ श्रौदयिक और भव्य है, यह हुआ्ला पारिणामिक । ऐसे ही क्षायिक छोड 
कर क्षायोपशमिक, औदयिक, पारिणामिक और झऔपशमिक, इनका भाव लगा लें तो जीवका 
वैसा परिचय बन गया । यह अवधिज्ञानी मनुष्य भव्य उपशम सम्यग्हष्टि है। ये ४-४ भाव 
बना करके ५ प्रकारके सान्तिपातिक भाव होते है श्रीर पाचोको मिलाया जाय, ऐसा विशेषरण 
बनाया जाय तो वे ५ मिलकर एक भाव होते है । जैसे कहा कि यह मनुष्य ११वें गुणस्थान 
वाला क्षायिक सम्यस्दृष्टि पचेन्द्रिय जीव है तो पांचों ही भावोका एक-एक विशेषशा वन गया । 
ऐसे सान्तिपातिक भाव होते है । ये सब सान्निपातिक होते तो है, मगर आ्राद्यसूत्रोक्त इन पाँचो 
भावोसे अलग नहीं है, सयोग वनाकर ही बताये गए हैँ । इस कारणसे सूत्रमे छठ। भाव नहीं 
लिया गया और ऐसा तो सयोग लगाकर अनेक प्रत्रारक्े भाव बताये जा सकते हैं। तो इन 
इकहरे भावोसे जीवका परिचय करें, भिले हुए भावोसे जीवका प्रिचय करें और वहाँ भेद- 
विज्ञान करते जायें कि जीवका स्वरूप तो यह है, मैं बुद्ध चित्प्रकाश हूँ । 

प्रज्ञानके क्लेशका सहज ज्ञानस्वभावके ज्ञानसे विनाशको संभमवता--पअ्रज्ञानका 
कितना दुख लदा है जीवोपर ?'यो कहो कि दुःख है तो मात्र अज्ञानका है | झज्ञानके सिवाय 
गौर कोई दु खकी चीज नहीं । जितने भी दु ख जीवोपर आते है' उनमे कोई प्रकारका श्रज्ञान 
भरा है उससे ६ ख हो रहा है। अन्यथा दुख 'कुछ नही । एक लखपति मनुष्य है और 
उसका एक हजार रुपया घट गया, &£ हजार रह गया, श्रब वह यह महसूस करता है कि 
मैं लखपति मिट गया, उसकी उस एक हजार रुपयेपर दृष्टि है जो घट गया । उससे वह 
दु खी रहता है । और एक मनुष्य जो खोम्चा फेरकर ही अप्रना बधर करता था, उसके 
पास किसी प्रकार एक हजार रुपया जुड गया तो वह बडा चैन मानता और बडे सुखमे रह 
रहा है। क्‍या हो गया ? उसकी दृष्टि यह हो गई कि मैं पहलेसे १०० गुना अधिक 'बढ़ गया 
हु । तो खोटे ज्ञानने ही.उस लखपतिको दुखी कर दिया, जिसके पास अभी ६६ हजारका 
घन है भौर वह खोम्चा फेरने वाला गरीब सुख मान रहा । ऐसे :ही हम अपनी सब घटना प्रो 
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पर हृष्टिपात करें तो जैसा हम ज्ञान बनाते है वैसा सुख अथवा दुःख पाते है | सुख दुःख पाने 
का आधार हमारी ज्ञानवला है, न कि बाहरी चीजका मिलना । गरीव लोग रोज मजदूरी 
करते और खूब रातभर श्रच्छी ,तरह सोते और किसी प्रकारकी तकलीफ ओर सर्द नही 
मानते । क्या हो गया ? उन्होने भ्रपने चित्तमे तृष्णाका भाव नहीं रखा और बडे-बडे धनिक, 
ऊचे अधिकारी राष्ट्रपति बगैरा, इनका समाचार मिलता है कि इन्होने श्रांज दो घटा निद्रा 
ली, भ्राज इनकी तबियत अच्छी है ।जिस दिन दो चार घटे आरामसे सो लिया उस दिन 
बडी गनीमत मानते है, तो यह फके किस बातका है ? ज्ञानके चक्रका । तो जो मूल पूर्जा है 
जिससे कि हमारी यह जीवन यात्रा 'चल रही है उसे यदि हम सुधार लें तो हमारी यात्रा 
सफल हो जायगी । वह है ज्ञानस्वभावका परिचय । मैं ज्ञानमात्र हु, अमृत हू,,ज्ञान ज्ञान मेरा 
स्वष्टप है, मझमे किसी परका -प्रवेश हो ही नही सकता । मैं तो श्राकाशकी तरह असूर्ते पदार्थ 
हु । जैसे श्राकाशमे रग नहीं, स्पर्श नही, रस नही, पकडा नही जा सकता, ऐसे ही इस मुझ 
चैतन्यमात्र आरात्मामे रूप, रस ग्रादिक नही है, अमूर्त है, इसमे किसी दूसरी चीजका प्रवेश 
नही है, मगर यह जीव है, चेतन है, इसमे कला है कि यह जानता रहे । भ्रब कर्म उपाधिके 
सयोगमे यह विकल्प रूपसे जान रहा, बस यह ही जीवपर कष्ट है, इसके अतिरिक्त जोवपर 
कोई कष्ट नही है। तो कष्ट तो यह है ऊछि मैं विकल्प क्रिया करता हू, हु तो अन्य समस्त 
पदार्थोसिे निराला और अपनेमे विकल्प बनाता जाता हू, यह है मेरे ऊपर विपत्ति । बाहरी 
गौर कोई चीज विपत्ति नही कहलाती, क्योकि बाहरी बातें तो मोहके कारण बन रही हैं.। 
मोह करते हैं, दुःख मानते है, बाहरमे हम अपनी पोजीशन समभते हैं, कही हम कुछ श्रपना 
रूपक मानते है, बस वह ही दुःखका कारण बन रहा । पर 
ग्रब कोई कहे कि गृहस्थीमे तो नही चलता ऐसा, हाँ हाँ नही चलता, ऐसा तो श्रना- 
कुल भी नहों होता ग्ृहस्थ । यह तो निराकुल होनेकी बात कही जा रही है और ग्रहस्थीमे भी 
जिसके जैसा हृढ विशिष्ट ज्ञान है वह उतना धीर और अ्रनोकुल रहता है | एक ही बात काम 
मे आयगी, एक ही बात शरण है हम श्रापको । वह क्या कि अपना सहो निशंय बने कि मैं 
मनुष्य नही, मै इस सगका नही, पोजीशनका नही, मैं ऐसा जाननहार नही, मै ऐसा विकल्प 
करने वाला नही, किन्तु एक विशुद्ध चैतन्य प्रवाशमात्र हु सै, ऐसा अपने आपमे निर्णय हो 
तो काम देगा यह | और इस बातका निर्णोय नहीं है तो जगतमे डोलनेसे कुछ फायदा नहीं 
है । कुछ भी करलें, कसा हो हो ले, होता भी नही है । जगरतका समागम पुण्य पापके प्रनु 
सार चलता है, विकल्प करनेसे दु.ख मानता है यह जोव, तो अत्रिकार जो जशञातस्वरूप है 
जिसको परमपारिणामिक भाव कहते, दस्मात्र श्रपनेको समझे तो जीवका उद्धार होग, और 
एक अपने इस स्वरूपको न समझ पाया तो उद्धारका मार्ग नहों मिलता । तो स्वरूपको परम 
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पारिणामिक क्यो कहते है कि पारिणामिक भाव! है तीन--(१) जीवत्व, (२) भव्यत्व और 
(३) भ्रभव्यत्व । भर जीवत्वके दो भेद वर तो हो गए चार--शुद्ध जीवत्व, अशुद्ध जीवत्व, 
भव्यत्व और अभव्यत्व । तो सब पारिणामिक भावोसे ऊँचा परम यह शुद्ध जीवत्व है, " इस- 
लिए श्रन्य पारिणासिक भावोको 'ग्रहएा न किया जाय, इसके लिए परम शब्द झौर लगाया 
जाता है । तो ऐसा यह मैं एक चैतन्य प्रकाशमात्र हु । 
जीव स्वतत््वोके परिचयका प्रयोजन स्वानुभवका उद्येम--देखो जब कष्ट श्राता हो 
तो उससे बचनेका उपाय क्या है ? वष्टपर दृष्टि देना कष्ट मिट(नेका उपाय है क्या ? यह 
उपाय नही है, किन्तु कष्टरहित जो जीवका स्वरूप है चैतन्यमात्र उसपर हृष्टि देना यह है 
मेरा स्वरूप । यह उपाय है क्‍या कष्टसे श्रलग होनेका ? जैसे खूनका दाग 'खूनसे नही' घुलता 
ऐसे ही रागह्वेष मोहजन्य सकट रागह्वेष मोहसे दूर नही हो सकता ।' उसके लिए तो विशुद्ध 
ज्ञानजल चाहिए और यह ज्ञान बडी श्रासानीसे बार-बारकी भावनासे प्राप्त हो सकता है। 
भ्रपनेको इस तरह देखें कि मै शुद्ध ज्ञानमात्र हु, केवेल जाननम।त्र । 'जोननमे राग नही होता, 
जाननमे द्वेष नही, कलक नहीं, विकार नही। ज॑से पानोमे तो स्वच्छता ही है । अगर गदा 
है पानी तो वह पानोके स्वरूपके कारण गदा नहीं है, किन्तु कोचडका सबोग, कायीका सयोग, 
घासका सयोग, पत्ते पड गए, उसका सयोग, उससे मलिनता है, पर मलिनता जलमें जलके 
'कारण नही होती, ऐसे ही मुझ ग्रात्मामे मलिनता मेरे ज्ञानके कारण नही होती, ज्ञानका काम 
तो विशुद्ध जाननहार रहना है, पर मलिनता जो श्रायी है वह कषायके सम्बन्धसे, कर्मानुभाग 
के प्रतिफलनसे मलिनता बनी है । सो है तो मलिनतां और की, मगर भोगना पड रहा ज्ञान 
को । और कोई कैसे भोगे ? अचेतन है। तो जैसे दुष्टका संयोग मिलनेपर दू खी कौन 'होगा, 
दुष्ट या सज्जन ? सज्जन दुःखी होगा । दुष्ट तो इठलायेगा, श्रपनेको मौज मानेगा, ऐसे हो इस 
कर्मंप्रपचमे, इस श्रज्ञान वातावरणमे जो कुछ मलिनता बनत्ती है 'वह मलिनता मुझ श्रात्माके 
माये ही लद गई है। इससे अपनेको अपने श्रापपर करुणा करनेकी आवश्यक्रता हुई है । दया 
करें भ्रपने आपपर । ये सब-कुछ मैं नही हू । मैं तो विशुद्ध चैतन्यगात्र' हू, सर्वविशुद्ध ज्ञानमांत्र 
हू, केवल ज्योति ज्योति, ज्ञानप्रकाश, ऐसा बराबर अपनेको श्रनुभव करें तो अनुभव बनेगा 
ग्रौर उस समय जो एक विशुद्ध अनाकुलता अनुभवमे श्रायगी, उससे और हढ श्रद्धा 'बनेगी कि 
श्रोह यह ही मैं हु और इस ही स्वरूपमे मेरा हित है, कल्याण है श्रौर यह ही सर्वस्व शरण 
है मुकको । यह बात समभनेके लिए जीवके इन ५ तत्त्वोका वशुन इन सूत्रोमे किया गया है । 
ग्रीदयिक भावके साथ श्रौदथिक आ्रादि एक एक लगानेसे द्विसयोगी ५ भग--जोवके 
जो ५ जातिके भाव कहे गए हैं उनमे एक-एक जातिके भावोका, एक-एक भेद' लेकर २६ 
प्रकारके सान्निपातिक भाव कहे गए थे । उनमे किसी जातिके दो भेद नहीं लिए गए । श्रब 
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यदि एक जातिके दो भेद 'लेकर सान्निपातिक भाव कहा जाय तो एक ही जातिके दो भेद 
बनाकर और शेष जातिके एक-एक भेद लेकर जो जीवकी' पहिचानके लिए विशेषण बनेंगे वे 
३६ प्रकारके सान्तिपातिक भाव होगे'। ' जैसे श्रौदयिक भावके दो भेद लिए जायें और शेष 
भावका एक-एक ही भेद लिया जाय तो ऐसे भंग ५ होते है । जैसे श्नौदयिक झ्रौदयिक सास्नि- 
पातिक भाव । किसीने कहा-मनुष्य क्रोधी, तो यहाँ मनुष्य श्रौदयिक है और क्रोधी भी ओऔद- 
यिक है । दूसरा भाव है श्रौदयिक प्रीपशमिक सान्तिपातिक भाव । जैसे कहा जाय कि शान्त 
“ क्रोध वाला मनुष्य तो यह शात क्रोध 'वला' यह तो है औषशमिक भाव' झौर मंनुंष्य है औद- 
यिक भाव, क्योकि मनुष्यगतिके उदयसे मनुष्य होता है। तीसरा भग है औदयिक क्षायिक 
' सान्तिपातिक भाव । जैसे किसी जीवका परिचय कराया जाय'कि क्षोणकर्षाय मनुष्य प्र्थात्‌ 
१२वें गुरास्थानवर्ती मनुष्य । तो यहाँ क्षीण कषाय तो है क्षायिक भाव और मनुष्य हैं श्रौद- 
यिक भाव । चौथा भग है औदयिक, क्षायोपेशमिक । ' जैसे मतिज्ञानी क्रोंबी जीवकं! परिचय 
कराया जाय तो यहाँ मतिज्ञानी तो है क्षायोपशमिक्र और क्रोधी है औदयिक, क्योकि मति- 
ज्ञानावरणके क्षयोपशमसे मतिज्ञान होता है और क्रोध कषायके उदयसे क्रोध होता है । 
भवा भग है औदबिक, पारिणामिक सान्निपातिक । जैसे कहा भव्य मनुष्य' तो यहाँ भव्य तो 
'है पारिणामिक्र भाव श्रौर मनुष्य है श्रौदथिक भाव । इन दोनो'भावोका यहा सान्तिपातिक 
कहा गया है । ह 
श्रौपशसिक भावके साथ श्रौपशभिक श्रादि पांच भावोसे से एक एक जोडनेसे 
द्विप्थोंगी पांच भंग -- अरब श्रौोपशमिकके साथ औपशमिक श्रादिके' एक जानिके भेदके विशेषण 
से जोवका परिचय कराया जाय तो उसके भी ५ 'भग होगे । जैसे इसमे प्रथम भंग है औपश- 
मिक्र औपशमिक साच्निपातिक भाव । जैसे कहाँ गया उपशान्त कषाय'। उपशम सम्यग्हृष्टि तो 
यहाँ उपशान्त कषाय तो है श्रौपशमिक भाव । वह चारित्र मोहनीयके उपशमसे होता है श्रौर 
उपशम सम्यक्‍त्वका श्रौपशमिक्र है वह' सम्यवत्व घातक ७ प्रकृतियोके उपशमसे हुआ है । 
दूसरा भज्भध है औपशमिर्क औदयिक सान्निपातिक भाव । जैसे यहां परिचय कराया जाय कि 
यह उपशान्त कषाय मनुष्य है तो उपशान्त कषाय तो औपशमिक भाव हुआ, क्योकि चरित्र 
मोहके उपशमसे हुप्ना है और मनुष्य ओर्दावक भाव है | $तीसरा' भग है औपशमिक क्षायिक- 
सान्निपातिक भाव । जैस कहा-उपशान्तकपाय क्षांयिक सम्यब्दृष्टि 'तो य हा उपशान्त कंपाय तो 
है श्रौषण्िक भाव और क्षायिक सम्यर्दष्टि है' क्षायक भाव । चौथा भंग है श्रौपशमिक क्षायो- 
पशमिक सान्तिपातिक भाव । जैसे कहा-- उपशान्त् कपाय श्रवधिज्ञानों जीव तो यहा उपशान्त 
कषाय तो है औपशमिकाव झौर अवधिज्ञानी है क्षायोपशमिक भाव । ५वा भग है श्रीपशमिक 


पारिण।मिक सास्विपातिकभाव । जैसे कहा-उपशान्त सम्यग्हृष्टि जीब । तो जीव, यह तो 
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है पारिणामिक भाव और उपशमसम्यक्त्व यह है ग्रोपशमिक भाव । 

क्षायिक भाषके साथ क्षायिक झ्रादि ५ भावोसे से एक एक भावको जोडनेसे द्विसं- 
योगो पांच भंग--श्रव दो क्षायिकमावके साथ क्षाथिक प्रादि पांचोमे से एक एकका सन्निपात 
करके जीवका परिचय कराया जाय तो उसके भी ५, भग होते है । जैसे कहा- क्षायक क्षायिक 
सान्तिपातिक भाव । तो इसमे एक परिचय मिलता है, जैसे कि,क्षीराकषाय क्षायिक सम्य- 
गृष्टि ये दोनो हो क्षायिक भाव है। दूसरा भग है क्षायक औदबिक सान्तिपातिक भाव । जैसे 
परिचय दिया--क्षीणकषाय मनुष्य तो यहा क्षीणकषाय तो हुआ क्षायिक भाव क्योकि चारित्र 
भोहके क्षयसे यह गुणस्थान हुआ । और मनुष्य है औदयिक भाव । तीसरा भग है क्षायक 
श्रौपशमिक सान्तिपातिक भाव । ज॑से परिचय किया कि उपशान्त वेद क्षायिक सम्यर्हष्टि तो 
उपशान्त वेद तो ग्रौपशमिकभाव है और क्षाप्रिक सम्यग्हृष्टि क्षायिक भाव है। चौथा भग 
हुआ क्षायिक क्षायोपशमिक स्ान्निपातिक भाव । जैसे ऐसा जीवका परिचय दिया कि यो 
क्षीए। कषाय मतिज्ञानों है तो क्षीणकषाय तो हुआ क्षायिक भाव और मतिज्ञानी है क्षायोपश- 
मिक भाव । इसका ५वाँ भग है--क्षाविक पारिणासिक सान्तिपातिक भाव | जैंसे कहां-- 
क्षोगमोह भव्य तो यहा क्षीणमोह तो है क्षायिक भाव और भव्य है पारिणामिक भाव । 

क्षायोपशमिक भावके साथ क्षायोपशमिक श्रादिसे से एक एककों जोड़नेसे द्विसयोगी 
पाच भसंग--अब क्षायोपशमिक भावके साथ क्षायोपशमिक आदि भावोमे से एक-एकका 
सन्निपात करके भाव बनायें तो उसके भी ५ भय होते हैं---जेसे पहला भग हुआ क्षायोपश- 
मिक क्षायोपशमिक सान्निपातिक भाव ! जैसे यह शअ्रवधिज्ञानी सबमी है तो संयमी भी क्षायोप- 
'शमिक भाव है श्र श्रवविज्ञान भी क्षायोपशमिक भाव है। इसका दूसरा भग हुआ क्षायोव- 
शमिक झौदयिक सान्तिपातिक भाव । जैसे कह--सयमी मनुष्य । तो सयमी तो है क्षायोपश- 
मिक भाव, क्योकि अ्रनन्तानबधी श्रप्रत्याख्यानावरण, प्रत्याख्यानावरणके क्षयोपशमसे सयम 
होता है, भौर मनष्य है श्रौदयिक भाव । इसका तीसरा भग है क्षायोपशमिक झोपशमिक 
सान्निपातिकभाव । जैसे कहा-उपशात कषाय सयमी तो यहा सयमी तो है क्षायोपशमिक भाव 
और उपशात कषाय है औपशमिक भाव । इसका धौथा भग है क्षायोग्शमिक क्षायिक सास्वि- 
पातिक भाव । जैसे कहा--क्षायिक सम्यरहृष्टि सममसयमी जीव । तो क्षायिक सम्यवत्व तो 
है क्षायक भाव और सयमासयम हैं क्षायोपशमिक भाव, क्योकि अनतानुबधी शरीर अप्रत्या- 
रुतनावरण इन ८ कषायोके क्षयोपशमसे ,सयमासयम प्रकट होता है । इसका ५वा भग है 
क्षायोपश मिक पारिणामिक सान्निपातिक भाव । जैसे कहा--श्रप्रमत्त सयमासंयमी जीव तो 
यहां भ्रप्रमत सयमासयमी तो है क्षायोपश मिक भाव है, क्योकि सज्वलन कषायका मद उदय 
होने पर १२ कषायोका क्षमोपशम होनेपर यह गुणस्थान होता है, भर जीव है पारिणामिक्र 
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भाव | । 
पारिणासिक भावके साथ पारिणश्शमिक श्रादि पांच सावोमे से एक एकक्को जोड़नेसे 
द्विसंयोगी पाच भग-अब पारिणामिकके साथ पारिणामिक' आदिसे एक एकके सन्तिपानस 
भी ५ भग होते है। जैसे किसी जीवका परिचय कराया कि भव्य जीव तो यहाँ भव्य तो है 
पारिणामिक और जीव भी पारिणामिक तो यह पारिणामिक पारिशामिक्र नामक सान्निया- 
तिक भाव हुआ । दूसरा भग है पारिणामिक श्रौदयिक सान्निपातिक भाव । जैसे कहा क्रोधी 
जीव, तो यहाँ क्रोध तो है श्रौदयिक श्रौर जीव है पारिणामिक । तीप्तरा भग है पारिणामिक 
ग्रीपशमिक सान्निपातिक भाव । जैसे कहा--उपशान्तकपायभव्य तो यहाँ उपशान्त कपाय तो 
है औपशमिक भाव और भव्य है पारिणामिक भाव । इसका चौथ। भग है पारिणामिक क्षाथिक 
सान्निपातिक भाव । जेसे कहा--क्षीण कषाय भव्य, तो क्षीण कपाय तो है क्षायिक भाव और 
भव्य है पारिणामिक भाव । इसका ५वाँ भग है पारिणामिक्‌ क्षायोपशमिक सान्निपातिक् 

भाव । जैसे कहा -- सयमी भव्य तो यहाँ सयमी तो है क्षायोपशमिक भाव और भव्य है पारि- 
णामिक भाव । इस तरह दो दो के सन्निपातसे ये २५ भंग होते है । 

त्रिसयोगी चतुसंयोगी पंचतंयोगी पुनरुक्तसंयोगी भावोकों श्रागमाविरोधसे लगाने पर 
अ्रनेक भंग- उक्त द्वियोगी २५ भेद तीन भावोके सयोग वाले भगो सहित हो जायें तो १० 
मिलकर ३५ भाव हो जाते है श्रौर पाँचो भावोका सयोग मिलकर एक भग बनाया तो ये सब 
३६ भेद हो जाते | प्रभी इन भेदोमे दो-दो के सयोग वालेमे केवल एक-एक जातिके दो भेद 
श्राये । इसी प्रकार अन्य भावोके साथ भी सजातीय दो-दो भेद किए जायें तो वे भी अनेक भेद 
हो जाते है ग्रौर तीव भावोके सयोगमे यदि एक-एक जातिके अनेक भेद लगाये जायें तो और 
भी भेद हो जाते है । सास्तिपातिक भाववी कोई सीमा नहीं होती । सीमा तो है, परन्तु अनेक 
भेद बन जाया करते है | जैसे कि अभी ३६ भेद बताये गए है, इसमे ४ भावोंके संयोग वाले 
५ भग भ्रीर मिला दिए जायें तो ये ४१ भग हो जाते है | इसीके साथ यदि श्नन्य-अन्य भेद 
भी दो-दो बना दिए जायें तो इसके अनेक भेद हो जाते हैं। इस तरह प्रागमका विरोध नही 
श्राया ग्रौर जीवकफे जितने भी विशेषण सभव है उन सब विशेषताझोके उदाहरणमे लेकर उनके 
भंग कराये जायें तो ऐसे विकल्प अनेक हो जाया करते हैं । वे सब आगमके अ्रविरोधरूप लगा 
लेना चाहिए । 

शान्तस्पन्षाव श्रात्मतत््वके श्राभ्रयसे शाच्तिकी परिपुर्णता--हम श्राप सब जगतके 
जीव यही चाहते हैं कि सुख साता शान्ति रहें । दूसरी बात मजूर नहीं है श्रीर जितने भी 
प्रसत्त करने हैं इसीलिए करते है कि हमको सुख साता, शान्ति झ्रानन्द रहे, मगर पजवदों 
वात यह है कि वास्तविक शान्तिका स्वभाव रख रहे हैं हम और पर्रव्योसे मुख जान्तिती) 
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भीख मागते चले जाते है । देखो क्सी भी पदार्थंका सही स्वरूप जाना जाता है किस विधि 
से | उस विधिसे अ्रपना स्वरूप जानें | इस जीवका वैभव झ्ाप बतलाग्रो क्या है ? सच सच 
बताओश्ो जो आपका वास्तविक वैभव हो, जो आपके साथ, रह सकता हो, जो श्रापको कभी 
कष्ट न देवे, जो झ्रापमे भरपूर श्रानन्द प्रदान करे, जिससे कभी भी झापको घोखा न हो । 
बस जो श्रापका सत्य वैभव है उससे प्रीति करें तो आनन्द होगा और जो आपका सत्य 
वैभव नही है उसमे लगाव रखेंगे तो नियमसे कष्ट होगा । जो कुछ मोहवश थोडासा मौज 
मालूम होता है इस मौजका फल बहुत महगा पड़ेगा । भले ही ये भोग, ये वैभव, ये उपभोग 
बडे सस्ते लग रहे है श्राज, लेकिन इसका फल यह होगा कि ये बहुत महगे पडेंगे । वैसे इसी 
भवमे देख लो, जिस किसी पदार्थंसे प्रीति रहती है। रुचि रहती है उस पदार्थके वियोग होने 
पर कितना बडा कष्ट मानते है और जब तक वह ॒ मिला हुआ है तब तक उसके बारेमे 
कितनी चिन्ता शल्य विकल्‍्त्र किया करते है । अगर सुख शान्ति साता इन बाहरी असार 
वैभवोमे, भोगोमे होती तो जिनकी श्राप पूजा करते उन्होंने क्या किया ? वैभवको त्यागा और 
श्रात्माके सत्यस्वरूपमे अपने ज्ञानकी लगाया । इस ही मे आनन्द है, ऐसी आपको श्रद्धा है 
कि नही ? अगर नही है यह श्रद्धा तो यह पूजा करना धोखा है । धोखा दे रहे किसको ? 
अ्रपने आपको । क्यो पूजते ? जब यह विश्वास ही नही है कि भगवानकी जो स्थिति है वहो 
शान्तिमय है बाको सब बेकार है, भ्रगर यह श्रद्धा नही है तो भगवानको पूजनेका श्रर्थ क्‍या ? 
अ्रगर यह ग्रथं हो कि धन मिलेगा, वैभव मिलेगा, सुख शान्ति होगी तब तो और उल्टे गए । 
जिसके पास जो है उसका ध्यान्त करंगे तो वही मिलेगा, दूसरा न मिलेगा । प्रंभुके पास घर 
घन वैभव पुत्रादिक कुछ नहीं है, वह केवल श्रपने शुद्ध ज्ञानमे हैं, उनका ध्यान करेंगे तो 
प्रापको शुद्ध ज्ञानस्वरूपकी प्राप्ति होगी भर यह ही चाहिए । 

समस्त संकटोसे उद्धार कर परमानन्दधाममे स्थापित करने वाले धर्मंका परिचय -- 
देखो सब चाहते हैं, कहते है कि धर्म करो, सुख मिलेगा, मगर धर्म क्या चीज है-उसकी बात 
तो बतलाओो । धर्म वह चीज है जिसका फल तत्काल मिलता हो । सोधासा अथे है धर्मका । 
धर्म करोगे और उस समय आ्राकुलता हो रही हो यह नहीं हो सकता । श्रगर आकुलता हो 
रही तो धर्म नही कर रहे । जैसे बडे-बडे जुलूस उत्सव मनाते आर वही व्यग्रतायें करते, 
लडाई भी हो जाय, ठीक निर्णय नही होता, कभी-कभी पार्टीबन्दी हो जाती, कही कही लटु- 
मारी हो जाती, श्रनेक दोष हैं । तो दिखावा तो यह है ;कि घर्मं करो, मगर वहाँ निराकुलता 
है क्या ? निराकुलता नही । तो घ॒र्म नही, फिर धर्म है कहाँ ? बर्म देखो-अपना काम, अपनी 
करतूत, अपना त्याग, अपनी वला सिर्फ ज्ञानपर हैं| ज्ञान सिवाय हम आप न कुछ करते हैं, 
न कुछ भोगते है, न कुछ हमारा घन है । यह शरीर छूटा तो अगले भवमे यह साथ जायगा, 
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क्या ? धम पैभल भकात भहल, यहकि ध्यावहारिक क्रिया काण्ड थे कुछ भी इस णीवके 
साथ मन जायेंगे । जीवके साथमे तो जीवका ज्ञान जायगा । उस ज्ञानको निर्मल बनायें यह हीं 
प्रमें है । शागद्रेष मोह उत्पन्न मे हो, सिर्फ एक शाताहश श्हनेकी भ्रवस्था बनाना स्री धर्म है । 


व्यवहारधर्मका प्रयोजत निश्चयपधर्ंकी कोर भ्ुक्ताव--म्रब व्यवहारमे गृहस्थ जन 
देवपूजा, गुरूपासमा झादिक षटकर्म करते ।' तो जो ज्ञानी गृहस्थ है वह कश तो रहा है देव« 
पूजा झ्रादिक फर्म, मशर ज्ञान है कैसा, जैसा कि आप लोग पूजामें पढ़ते हो--अस्मिन्‌ ज्वलहि 
भल केवल बोघ वह्ढों पृण्यं समग्रमहमेकमसा जुहोमि | सब कुछ करके भी उसकी हृष्टि है निर्मल 
किवलज्ञान रूपी वैभव । जेसे किसीके घरमें किसीका वियोग हो गया तो वह सब कुछ करता 
है अतिथि सह्कार आदिकके कार्य, पर उसकी हृष्टि है, उसकी धुन है एक उसी जगह, जिसका 
कि वियोग हुप्न! । ऐसे हो जिस ज्ञामी पुरुषने अपने श्रापके श्रात्माका अन्तःस्वरूप प्रमुभव कर 
लिया और उस श्रनुभवमें एक अलोकिक प्रानन्द पा लिया तो बस उसकी धुन झस ही श्रोर 
है शरीर उसीलिए ये ६ श्रायश्यक कार्य कर रहें कि हमारा कही पापकछपष परिणाम मत हो, 
विपरीत ब्रात न प्रा जाय । हममें ऐसी पात्रता रहे कि हम झपने ज्ञानस्वछूपका प्रभुभव पा 
धर्कें, इसके लिए ये क्रियाकाण्ड हैं, न कि क्रियाकाण्डॉपर पृष्टि रखनेके लिए क्रियाकाण्ड हैं । 
कगवान महावोर प्रशुनें जो उपदेश दिया, उन्हींकी परम्परशमें झाचाय॑े संतोंने रहत्य बताया, 
झपने झापको पहिवाना, ध्यावसे पहिचाना, ज्ञानपते पहिचाना, युक्तिसे पहिचाना, अपने आ्रापमें 
इस देहमन्दिरसे भगवान आत्मा किस स्वरूपका है, में क्या हूं, इसका सही परिचय मिल 
जायगा तो सियमसे कष्ट दृश होंगे । शलौर एक प्राल्मतत्वका परिचय न मिला तो आप कितने 
ही काम फर लें, फष्ट दूर नहीं हो सकते । उससे इस जीवनका ध्येय बसायें कि हमको जीवन 
मिला है तो प्ात्मज्ञान, घ्रात्मश्रद्धान श्रौर आस्मरमणकी घुन बसानेक्े लिए एक कोई प्रोग्राम 
हीता हैं। हम जीवनका ध्येय श्लौर कुछ नहीं । कोई धूल जाये, भटक जाये, खराबी लग जाय 
तो उसे समभायें वि तू गलत फाम मत फर, इसके लिए तेश जीवन नही है। पेरा जीव 
है प्रपने ग्रात्मा भगवानको श्रद्धा करनेके लिए, दृष्टि कर्नेके लिए भौर उस शोर ज्गनेके लिए । 
यह तो बडी विपदा है जो घह कल्पना जगतो है कि घर हैं, सथ्री है, पृत्र है, हमारा इनपर 
अधिकार है, हम ही करेंगे तब ही होगा प्रादिक, क्ष्योकि घरमें लोग है, पे र्वरात्र पणार्थ नहीं 
हैं वया ? उनका भाग्य उनके साथ नहीं हैं कया ? श्ापके थे कुछ श्राइतव्म है. ढया ? फिर 
हृदपमें क्यों वहो वही बसे रहते है ? यहु तो शधकार है, विपत्ति है, विहग्बना है । 


झामय जीवनको परमार्थ भनोरथस्वानमें पहुंचानेयें लुद्धिधानौ--हुक्ष श्रपत्रा ज्ान- 
स्वरूप भग्नवान आत्मा जो अनादिस परिपुर्ण है जिसकी खबर न लेनेसे इर-दर भिल्ारी 
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बनना पड रहा है। उस भगवान श्रात्माकी सुध लें तो सारे सकट दूर हो जायेंगे । बाहरी 
बातोमे कुछ हिसाव मत लगावें--इतनी सम्पदा थी, इतनी कम हो गई, बडा कप्ट है श्रथवा 
श्रमुक हानि हो गई बडा कष्ट है। भरे बाह्ममे हमारा है क्‍या ? परमाणु मात्र भी है क्या 
इस जीवका ? है तो नही, पर कितना अधेर है कि इन प्रकट भिन्न परपदार्थोको अपना मानते 
है । इस जीवका श्रधिकार तो इस अपने पाये हुए देहपर भी नही है। बताझ्रो झ्रापका इस 
देहपर भी कुछ श्रधिकार है क्या ? श्रगर अ्रधिकार है तो किर ये बाल सफेद न होने दो, 
इसे वृूढ्ा न होने दो । इस देहपर भी हमारा कुछ अश्रधिकार नहीं है और विकल्प यह मचाया 
है कि हमपर गृहस्थीका भार लदा है । सभी लोग अपने श्रपनेपर भार मान रहे हैं । जिसका 
जो कुछ है वह उसके भाव, उसकी योग्यतामे पडा हुआ है । श्रापका दूसरेपर कोई अ्रधि- 
कार नही, आपपर किसीका भार नही । आये थे हरिभजनको श्रोटन लगे कपास, यह स्थिति 
न बनावें । हम आये है मनुष्यजीवनमे तो भ्रात्माको पहिचानकर श्रात्मामें तृप्त होनेका उपाय 
बनानेके लिए आये हैं। यह पक्का निर्णाय है फिर मर्जी श्रापकी । देखो--जैसे किसीके दोनों 
और पास एक श्रोर रख देवे रत्न और एक श्रोर रख देवे खलीका टुकडा श्रौर वह कहे देखो 
भाई तुम जो ठुकडा माँगोगे सो दे दिया जायगा और वह माँग लेवे खलीका टुकडा तो उसकी 
बेवकूफी पर क्या किया जाय ? ऐसे ही हम आपके पास इस भावनासे दोनो ही चीजें मिलतो 
है- ससार मिलता और मोक्षमार्गं मिलता । कष्ट मिलता, शान्ति प्रानन्द मिलता । इस ज्ञान 
से किसी परपदार्थमे प्रीति मोहका यत्न कर डाला तो बस हाजिर है दुःख, जितना चाहे 
दख पूरा मिल जायगा, श्र सबसे निराले विभक्त एव प्रतस्तत्वकी सुध भ्रा जाय, इन्द्रिय 
व्यापार बद करके शंखोसे बाहर कुछ न देखकर कही विसीका विकल्‍प न कर क्षण॑मानत्र एक 
स्तव्ध रह जाय, स्वय सहज अपने श्रापमे एक सहज आाननन्‍्दका अनुभव होगा तो किसके ढ्वारा 
पाया आपने यह वैभव ? ज्ञनके हारा । कोई पराधीनता तो नही है। वन होगा तभी धर्म 
मिलेगा, ऐसी कोई पराधीनता नही है या दूसरे झादमी छुश हो जायेंतो धर वर पायेंगे, हमे 
ऐसी पराधीनता तो नहीं । कोई अगर रस्सीसे भी कस दे शरोरकों और जेलको साकलमे भी 
बाँध दे, तो भी वह परावीन नहीं। वहाँ भी यूह ज्ञान 5 श्रपने आपमे के उंतन्यकी 
हे करता ग्रलौकिक आनन्द पा लेगा । धर्म किसी की श्रार्धन्त,से नही है । धर्म तो,अपने 
श्राप एक ज्ञानहृष्टिसे प्राप्त होता है । 

न्ञानताधन हारा श्रमोष्ठकी सिद्धि--श्रापके पास एक ज्ञान साधन है वो उस ज्ञान 
साधन द्वारा चाहे तो ससारके कष्ट पा ले, तैयार हैं और चाहे तो सत्य ध्रलोकिक भ्रानन्‍्द पा 
ले । बोलो क्‍या चाहिए ? यवि कोई कहे कि हमे तो ये ही लडके बच्चे वैभव चाहिएँ तो 
जैसे खल माँगनेकी बेवकूडी पर तरस आती ऐसे हो अपने आपकी वेवकूफीपर क्यो तरस नही 
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आती ? प्रश्चुस्वरूपमे भौर अपने झापके इस स्वरूपमे कोई जातिका ग्रन्तर है क्या ? जैसे गाय 
ग्रौर भेस इनकी जाति जुदी-जुदी है गधा और गाय--दूध गायसे मिलता, गधासे नहीं, तो 
इनकी जाति जुदी है, ऐसी जुदी जाति है क्या हमारी श्रौर भगवान की ? यद्यपि हम बिल्कुल 
ही अलग पदार्थ हुए और भगवान एक विशिष्ट पदार्थ हुए। चैतन्य जातिकी श्रपेक्षा देखें तो 
बात वही की वही है । जैसे एक पत्थर है उसपर कुछ चित्राम कर दिया । कुछ बिना चित्राम 
का रह गया, कुछका चित्राम विघट गया तो भले ही कही चित्राम है, कही नही है, पर पत्थर 
तो एक प्रकारका है ना ? ऐसे ही यहाँ कर्मोका क्षय कर दिया इसलिए परमपवित्र पग्ननन्त 
आनन्द विक्रास उनके प्रकट हो गया । वही चीज मैं हु, लेकिन कर्मकी उपाधि है। भावना 
दूषित है, विषय कषायसे प्रीति है तो इस समय श्रात्मवैभव इसका ढक गया, तिरोहित हो 
गया, भ्रभिभूत हो गया । तो उपाय क्‍या है कि हममे वह स्थिति प्राप्त हो ? उपाय यह है 
कि अपने ज्ञानकों सभालें । इस ज्ञानको सभालनेके लिए ही व्यवहार धर्म है, यह ध्यानमे 
रखिये | भ्रगर शौर श्रौर काम करनेका प्रयोजन ज्ञान न रहता तो वह धर्म व होता । धर्म 
तो सम्यग्दर्शन, ज्ञान, चारित्र है, ये ही हैं, हाथ पर चलाना, कुछ भौर काम करना, तपश्च- 
रणा करना, अनशन आ्रादिक' करना, ये वह धर्मकी पात्रता बनानेके लिए है, न कि स्वय ऐसे 
ही पूरे धर्म है। ध्यानमे लाइये--हम अपने ज्ञानको सभालेंगे तो हम सुख शान्ति प्राप्त कर 
पायेंगे और ज्ञानकी सभाल तो की जाय नही और जैसे बहके है दर्शन चारिच्रके बाबत ऐसा 
करो घर्मं हो गया, ऐसा करो धमम हो गया, ग्ररे करें तो सब, मगर यह प्रयोजन समझें कि 
यह सब-कुछ करना भी एक ज्ञानकी साधनाके. लिए है । ज्ञानकी साधनाका सम्बन्ध मिटा कि 
धर्मका वहाँ नाम नहीं है । 


ज्ञानकी साधनाका उपाय--ज्ञानकी साधना क्या है ? मैं ज्ञानमात्र हू ऐसा प्रनभव 


बने, मैं ज्ञानानन्‍्दसे भरपूर हू ऐसा स्वभावका निरखन बने, मै किसी पर्यायरूप नही हू, होते 
हुए भी नही हू, यह दृष्टि रखनी होगी । कही यह पर्याय इस जीवके साथ नही जाती । यही 
श्राप देख तो--जब्च तक श्राप देहको देखेंगे कि यह मै हू, ये हाथ पैर है, भेरी यह पोजीशन 
है, मुझको यह करना चाहिए, बतलाग्रो श्रापक्ा दिमाम कहाँ दोड गया ? आराकुलतामे कि 
निराकुलतामे ? उपयोग क्या कर रहा ? श्रौर थोडी देरको यही बँठे हुए आाखें बन्द कीजिए 


कुछ मत्त सुनें, कुछ मत विचारें। चिन्तन करें तो एक शुद्ध ग्रात्माका चिन्तन करें श्र कस 


का भी इस ढगसे चिन्तन करें कि अपने स्वभावका, शुद्ध श्रात्मके विकासका एक सम्बन्ध 


मालूम पडे और इतना भी न चिन्तन करिये, इतना चिंन्तन करनेके बाद स्तब्ध हो जाइये। 
विश्राम लीजिए, जिसे कहते है कि दिलमे कोई परपदार्थ नही श्रा रहा, उस समय ग्रापको 
देहका भी भात नहो, जहां बैठे उस स्थानका भी भान तन रहे, मन्दिरमे बैठे तो मन्दिरका भी 
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भान न रहे, यह मैं कितने बजे बैठा--यह भी ध्यान न रहे । बस ध्यानमें यही रहे कि मैं 
एक शुद्ध चेतन्यप्रकाशमात्र यह हु, ऐसा क्षण-क्षणमे एक श्रन्त प्रकाश जगे तो भाप यही 
अ्रनुभव करेंगे कि हमको निराकुलता हुई, शान्ति मिली । तो यह बात जीवतत्त्वकों समझे 
बिना नही हो सकती । इसलिए जीवका परिचय करनेके लिए प्रधिकाधिक प्रयत्न करना है, 
समय नही खोना है । मनुष्यजीवन एक दुर्लभ जीवन है | तो दुर्लभ है ऐसा गा-गाकर समय 
न गवायें, किन्तु उसका उपयोग करे । गृहस्थीमे है तो वहाँ दो ही काम करनेके हैं--एक 
श्राजीविका और दूसरा धर्मंसाधन। । ञश्राजीविकाके लिए समय जाय तो लगाश्रो खूब जितना 
चाहे लगाझो--पर श्राजीविकाको छोड़कर बाकी जो समय बचे वह समय स्वाध्यायमे जाय । 
' ग्रगर कठिन विषय समभमे नहीं श्राता है तो सरल विपयका ग्रन्थ ले लो। पढो, घर न 
बैठो, काम हो तो घर बठो । वाकी समय दोपहर हो तो कया, सध्या हो तो क्‍या, खाली 
समय है तो जाइये मदिरमे, स्वाध्याय करने लगो । शअ्रगर ज्ञानमे चित्त रहेगा तो पाप घटेंगे, 
पुण्यरस बढ़ेगा, सत्यप्रकाश मिलेगा । और ज्ञानसाधना की बात न होगी तो मोक्षमार्ग तो न 
मिलेगा और श्ौर पुण्य करके मानो स्वर्गमे भी उत्पन्त हो गए, पर कर्मोंसे मुक्त हुए बिना 
सकट न टलेंगे । इससे यह श्रावश्यक है कि जीवके भावोकों पहिचानें । यही बात दूसरे 
श्रध्यायमे कही है कि जीवके ५ भाव होते हैं--प्ौपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक, झौदधिक 
ग्रौर पारिणामिक । बताया है ना ? ह 
सहज स्वतत्त्वकी उपांप्तनामें सकटोद्धारक धमंका पालन--पच जीवतत्त्वका वर्णन 
सुनकर जिसने कुछ विवेक किया वह जिन्नासु एक प्रशत कर उठता है कि जीवके स्वत्त्त्व ये 
५ कंसे हो सकते ? स्वतत्त्व तो केवल एक ही होना चाहिए जीवत्वभाव । परमपारिणामिक, 
चैतन्यस्वहप ये औपाधिक भाव तो भिट जाते है, ये जीवके स्वतत्त्व कैसे ? क्षायोपशमिक मिट 
जाता, झौदयिक साक्षात्‌ विकार है, ये जीवके स्वतत्त्व कंसे ? उत्तर--भाई विवक्षा सम्भना 
चाहिए । जीवके परिणाम झ्औौपशमिक, श्रौदधिक होते, ग्रखिर है जीवके परिणमन । कही 
खम्भेमे तो ये नही हो रहे, पुदृगलमे नहीं हो रहे, इस कारण जीवके स्वतत्त्व हैं। श्रव उन 
स्वतत्वोमे भी यह एक ध्यान बनावें कि उपादेय कौनसा ख्त्रतत्त्व है और छूट जाने वाला हैय 
कौनसा स्वतत्त्व है। हेयकी भी व्याख्या आपेक्षिक है । श्रममे यह टो बात आ्रायधी कि मेरा 
जो चैतन्यस्वरूप है, उसको दृष्टि, उसका श्रालम्बन यह तो है मेरा शरण और इस ही शरण 
को ग्रहरा करनेका फल है श्रोपशमिक भाव बने, क्षायिक भाव बने, उच्च व्रिकास बने । काम 
एक करना है, धुन एक रखनी है, दृष्टि एक की बनानी है, शरणने एक हो लाना है । वह 
क्या ? मेरा प्रपने आप सत्त्वके कारण जो सहजस्वहप है वह तत्त्व है, उसका ख्याल बनायें। 
तो-परिणाम तो वेगको भी कहेंगे, स्वाभाविकक्रो भी कहेगे, श्रौदयिक्रकों भी कहेंगे, पर उनमे 
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श्रच्छा बुरा सब कुछ पहिचानकर, फिर सब पर्यायोकी श्रपेक्षा-दृष्टि आलम्बन करके एक 
विशुद्ध स्वभावकी दृष्टि बनाना यह है एक मानवजीवनमे करनेका पौरुष । गुप्त रूपसे करो 
जता कर करनेकी बात नही, जहाँ बैठे वही ध्यान करो, आखिर यह चीज-पाना है--प्रात्म- 
ज्ञान, आत्मश्नद्धात, श्रात्मरमण । बार-बार इस मसक्री सयत बनाकर बाहरसे हटाकर अपने 
शग्रापके स्वरूपसे लगावो, उस ओर मुहिये, झ्ुगर इस-जीवनमे, यह धर्मसाधना कर लिया तो 
जीवन सफल है और यदि यह धर्मंसाधना न बनी तो आगेका न जाने क्या होगा ? अनन्त 
फाल जैसे व्यतीत हो गया, चोरासी लाख योनियोमे जैसा भटक गया यह कि वैसी ही बात 
आगे रहेगी । फायदा वया, हुआ यह मतृष्यजीवन पानेका ? इससे बुद्धिमानी यह है कि इन 
१०-२०-५० वर्षोके लिए मिले हुए या मिल सकने वाले समागमोकी श्राशा तजकर, इसकी 
मोह प्रीति छोडकर जब जैसा बने, सहज बने, एक ध्यानमें लायें अपना परमपावन चैतन्य 
भगवान अतस्तत्वकी उपासनाकों । श्ररहत सिद्धकी भक्ति इसीलिए है, साधुजनोकी सेवा इसी 
लिए है, बाकी व्यावह।रिक क्रियाकाण्ड इसीलिए है, एक यह ध्यान लाये, यह श्रपनी डोर 
अपने हाथमें रहेगी तो यह उपयोगरूपी पतग श्राकाशमे कितनी ही दूर चली जाय पर श्लापके 
हाथ है और एक अपने आपकी सुध भूल गए तो डोर शभ्रापके हाथसे छूट गई, पतग यत्र तत्न 
डोलती रहेगी, लडखडाती रहेगी, लोग लूट डालेंगे। इसलिए. ग्रपने उपयोग-पतगकी डोर जो - 
निजमे है ज्ञानशक्ति ज्ञानस्वरूप उसको पकडनेका यत्न करिये, बहुत सरल काम है । थोडा उस 
झोर उपयोग नहीं दिया इसलिए कठिन जच्र॒ रहा है, मगर ऐसा ज्ञान, ऐसी साधना बनायें, 
तो यह ही चीज सरल हो जायगी। श्रपनेकों जानें, अपनेमे रमण करे, परपदार्थोंका मोह , 
रागह्वेष तजें, यह ही सुख शान्तिका वास्तविक उपाय हैं। | 

मि:संकट परसपारिणासिक सावसय श्रन्तस्तत््वकोी चिन्तना--हम ग्राप सभी जीव 
समस्त सकटोसे छूटनेका भाव रखते है। मुझपर किसी भी प्रकारका सकट नही, भाव तो | 
ऐसा रखना है, पर सकट न श्राये, इसके लिए हमे भ्रभो बहुत कुछ १रुषार्थ अपने अम्तरमे 
ऋरना है | पहले तो यह ही जानें कि मैं क्या हू जो मैं सकटोसे छुटकारा चाहता हू । इसरी 
बात--वे सकट क्या हैं जिनसे हमे छुटकारा चाहिए झ्रौर सकटोसे छुटकारा हो ले तो हम 
किस ढगमे रहेंगे, इन तीन बातोका बहुत साफ निर्णाय होता चाहिए। चन्नो-करें निशांय, मैं 
क्या हु--इसके उत्तर दो प्रकारसे श्रायेंगे एक तो यह कि वास्तवमे सै क्या हु जो सदा रहने 
वाला हू, सहज क्या हू ? दूसरा उत्तर यह है कि मेरी हालत क्या हो रही है क्योकि हालत 
मुभसें अलग नही रही जा रहो है । उस हालतके रूपमे मैं जिस हगका ह वह क्या हो 
रहा है ? उसके निरणयमे इसकी बातका समाधान चाहिए । मैं सहज क्या हू, इसका उत्तर 
सो इप ढगसे मिलेगा कि मान लो _क्षिर्से मात्र मैं ही हु, मेरे साथ कोई दूसरी चीज नही . 
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लगी, न शरीर हो, न कम हो, न संग हो, कुछ भी दूसरा मेरे साथ न हो तो मैं किस स्वरूप 
भे रहता हूं, तो सोच लीजिए--मैं कोई एक वास्तविक पदार्थ हु, शरीरसे निराला हू । 
शरीरको दृष्टिसे हटा लें, इन्द्रियके व्यापार बद करें, कुछ न सोचकर एक चुपचाप बैठ जायें, 
शरीरका भाव ही न रहे, ऐसी स्थिति बने, उस समय प्रयोगात्मक परिचय होगा कि मैं बया 
हूं ? मैं शरीरसे निराला हू । तो ऐसा निराला मैं क्या ? एक चैतन्यप्रकाश | एक ऐसा परम 
ग्रात्मतत््व जो चैतन्यसे परिपूर्ण हूं। चिदात्मक है, उत्कृष्ट ज्योति है, प्रतिभासात्मक है, ऐसा 
मैं देहादिक समस्त पदार्थेसि न्‍्यारा एक चैतन्य तत्त्व हू, इस तरह की दृष्टि जगे तो खुद अनु- 
भव कर लेंगे कि उसमें कोई संकट नहीं, ऐसा भाव परमपारिणामिक भाव जीवत्व है ५३ 
भावोमे सिरताज । 
संकटोका स्वरूप--सकट क्‍या है ? जरा दूसरी बातपर इस समय श्रार्यें । सकट है 
इस अपने सहजस्वरूपकी दृष्टिमि जब न रहते हो तो किसी बाहरी पदार्थका ख्याल होता है, 
विषयोका ग्राश्नय होता है, आकुलता होती है, क्षोभ मचता है, ये है सारे सकट । सकट यह' 
नहीं है कि घन कम हो गया । धन तो घनमे है, यहाँ न रहा श्रौर जगह हो गया । उससे 
मेरा क्या मतलब ? उससे मेरेमे क्या सकट बनता ? जहाँ बाहरमे यह ख्याल बनाया कि! 
भेरे पास धन कम है, यह विकल्प सकट है । धनका कम होना कोई सकट नही ।' कोई पुरुष 
निर्धेन होकर भी उसका कुछ रूयाल नहीं रखता और उससे श्रपने पर कोई प्रभाव नहीं 
मानता, विकल्प नही करता, प्रभ्ुभक्तिमे रहता, आत्मध्यानमे रहता । देख लो साधुजनोके पास 
तो एक भी पैसा नहीं होता, दुनियाके लोगोके देखनेमे तो वे निर्धन ही है, निर्धव कौन ? 
जिसके पास घन नहों । तो साधुजन तो निर्धन होते है, केवल शरीर उनके साथ होता, फिर 
भी उनके किसी प्रकारका विकल्‍प नहीं होता, इसलिए कोई सकट नही होता । तो सकट 
बाहरो चीजोके न होनेका नाप नही है किन्तु बाहरी पदार्थोका रूयाल बनाकर जो भीतरमे 
विकल्प बनाये जाते हैं, जो कि स्वभावके विपरीत हैं उन्न विवल्पोका जो लदान चल रहा है 
यह है सकट । मुझे सकटोसे छूटना है- इसका अर्थ यह लगायें कि मुझे कषायोसे छूटना है । 
कपाय ही सकट है, दूसरा और कोई सकट नहों । मानो घरमे कोई इंष्टवियोग हो गया, कोई 
पिता या पुत्र वगैरह मर गया तो झाप यह बताग्रो कि श्रापके आत्माकों उस दूसरे जीवके 
साथ कुछ नाता है क्या ? जरा भोतरी बात सोचकर बताप्रो । जैसे जगतमे और जीव है 
निराले उतने ही निराले वे जीव हैं जो परिवारके लोग हैं। वे कोई कम निराले नही हु 
स्वरूपकी शोरसे देखो । मोहियोका उत्तर तो गड़बड़ आायगा, पर स्वरूपको ओरसे देखों-- 
सैं अपने स्वरूपमे रहता हू, परिवारके सभी जीव अपने-अपने प्रदेशोमे रहते हैं । मैं अपने 
ध्रदेशोसे जहर रच भी कुछ नही कर सकता, न जा सकता । वे भी अपने प्रदेशोसे ब्राहर मेरो 
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श्रोर कुछ नही कर सकते । जो कर रहे है वे अपने आपमे कर रहे है, मैं जो कर रहा ह सो 
अ्रपने श्रापमे कर रहा। फिर सम्बन्ध क्‍या है कि वें मेरे कहलाये ? कोई दूसरा जीव मेरा 
कहलाये ऐसी गु जाइश कहाँ है ? श्राप कहेंगे कि यह है गुज्नाइश--स्त्री रोटी बनाती, हम 
कमाते, लडके बच्चे भी कुछ काम श्राते है, जीवन चलता है, सम्बन्ध कंसे नहीं ? तो यह 
सम्बध सत्त्वमे नही है किन्तु यह गुजारेका सम्बंध है श्रोर गुजारा हो रहा है पर्यायोका, शरीर 
का । सो यो तो इस तरह नही करते श्रौर दूसरे लोग हैं उनका ससर्ग बना लेते, नौकर रखते, 
यो गुजारा चल जाता । यह परिवार तो एक तरहकी कम्पनी है जो सभी लोग मिल जुल- 
कर काम कर रहे है| तो मेरे झ्रात्माका काम कुछ नहीं हो रहा और हो रहां है त्तो विकल्प 
का काम हो रहा है । ये विकल्प ही सकट है, मुझे सकटोसे छूटना है। सकटोसे छूटकर मेरी 
क्या स्थिति होगी ? इसका भो भली प्रकार स्पष्ट निर्णय करिये, इसमे इस जीवका लाभ है। 

मेरा परसार्थस्वरूप और परिस्थित रूप--मैं क्या हु ? सहज चैतन्यप्रकाश, एकरूप, 
जिसको जीवके ५३ भावोमे जीवत्व नामसे कहा गया है, शुद्ध जीवत्व अर्थात्‌ चैतन्य प्रागमय 
रहना । भ्रच्छा हु तो मैं यह सहज श्रोर मुकपर गुजर क्या रहा है ? ये चार प्रकारके भाव- 
झ्ौपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक, ओदथिक । वर्तमानमे क्षायिक भाव नहीं जगा, पर 
श्रात्माके नातेसे ही तो बात बल रही है। यही न सही, हमारी तरहके श्लौर है, उनपर 
क्षायिक भाव आ रहे है । यहाँ बात श्रोपशमिक, औदधिक व क्षायोपशमिककी तो है ही | इन 
भावोके मायने क्या है ? देखिप्र यहाँ दो बाते समक लीजिए--मैं वास्तवमे हु क्या और मुझ 
पर गुजर रहा क्या ? जिसको इतना भी पता नहीं है वह अपनी शान्तिके लिए पुरुपा्ं ही 
क्या करेगा ? जसे यहाँ किसी आदमीको यह पता न हो कि मैं हू क्या और भुभपर गुजर 
क्या रहा ? कहाँ रहता हू, कौन ढंग है, कौन घर है, तो उसका नाम झा क्‍या रखेंगे ? 
जैसे यहाँ भी एक भाई सडकपर कभी-कभों नंगे या फटे कपडेमे फिरते रहते हैं, चिल्लाते 
है तो आप उन्हें क्या कहते है ? पागल कहते हैं ना ? इश्वी तरह जिस जीवको यह भान नहीं 
है कि मैं क्‍या हु श्रौर मुझपर कया गुजर रहा है उसको आप क्‍या कहेगे ? तो उसे भी आप 
पायल कहेंगे ना ? जिसे यह भान नही कि मैं वास्तवमे क्‍या हैँ भौर युझपर क्‍या गुजर रही 
है उसका चित्त बाहरी बातोमे लग रहा, विपयसाधनीमे श्रौर विपयसाधनोके न होनेसे 
महत्त्व और हीनताका निर्णय किया जा रहा है । दूसरोकी घर्चा भी कर ली जाती है, वह 
इतना बडा है, इतना वैभव है, वह यो मर गया मेरा वैभव यो मिट गया, ये सब स्वप्न 
निद्रा जैसी चर्चायें की जा रही है । पर वास्तवमे मैं क्‍या हु श्रौर मुभपर क्या गुजर रही है 
यह ठिकाना नहीं सनकते । अच्छा यह बात तब समझे श्राए्गी जब गुजारेका कारण भी 
कुछ विदित हो ' 
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मेरे परिस्थित छपके कारण - भुभपर गुजर रहा है क्‍या ? कपायें गुजर रही है, 
घ्िकार गुजर रहे है। कभी-कभी अच्छे भाव भी था जाते, सम्यवरव भी हो जाता, कभी 
पघात्माकी शोर शान्ति पानेके लिए कुछ इृष्टि भी देते है, धपनेमें श्मण भी करते, ऐसी बातें 
गुजर रही है ना तो थे क्यो गुजर रही है ? इसका काश्ण क्या है ? कारण दो प्रकारस समझे 
जायेंगे । गुजश तो में ही रहा हू, इन परिशातियोंकों मैं हो तो कर रहा हूं । तो उपादानकी 
श्रोरते बसर आया कि मैं कर रहा हूं, मेरों जैसो योग्यता है उस प्रकार परिगमता हू, मगर 
यह तो बताग्री कि घनेकरूपत्ताका जो किसी एक वस्तुमे परिणमन होता तो ऐसा क्यो होता 
है ? जब में एक हूं, प्दण वैतत्यञ्रराशमातर हूं तो मुझको परिणमत एक हो प्रकाशका बलना 
घाहिए । यह नामा प्कारका हमपर क्यों परिशामन घल्न रहा ? घालूम होता कि मेरे साथ 
कोई दूसरी विपरीक्ष दोज हामी है, लदो है, उसमे घेधे है, इस कारण उसका मिमिल पाकर 
मैं माना प्रकारते परिणमन्ता हु, इतवा तो रघीकार फरना ही पढ्ैणा, ढयोकि यह तो गणित 
जैपा हिंचाव है | कोई चीन है, धहु एक है तो एकछप रहौ, शपने व्वभावरूप परिणमे, 
उसमें माना पश्चिमघ तधों हो ? भणा पानी हैं तो शहो एक, धह दयों कभी गर्भ होता, कभी 
ठंछा ? दयो उसके धीच माता प्रवारकी घथरबायें बधती । तो ऐसी ताता प्रवस्थायें बननेका 
कारणा क्या है ? पदों बिजनी, गर्मी, कूजर ग्रादिकका संयोग । हो ऐसे ही घु्ममे सुबह कुछ 
भाव है, दौपहरकों छुछ भाव है, शामकों कुछ भाव है । कभी ऐसे परिणाम होते कि जशसी 
शौर विशुर्धि हा जाय मो भावों मीक्षमे जाते | क्रभी ऐसे परिषाम्र होते कि राक्षसवृत्तिकी 
झौर बहुत । तो यह घिधितवा जो हो रही है छयका काश्ग बह है कि उसके साथ लगा हुण 
है कोई हुतरा पद्ाथे । बहु है मिवितत कारता । उत्तौफ़ों तहते है कर्म । कर्मकी विविध परि- 
शिय्रतियों घह्ाँक्ी पिपम्त्नाया नि्वित्त है। 

कर्मजोल्ला--फर्मक बारेत तैसे तो हर पोज देत हैँ कि पार्म है, सकेदौर है, जैसा किया 
हैसा पौगेगा, प* कर्म घाइतववर्ग क्‍या है, इसका रिर्धाय ब्रैधण्तातमसे है। कर्म है एवा बृक्षम 
भरोरियत्, पीफू भिव हयॉंध, धंग थे भ्रपती स्थच्पते भी माना प्रकार हैं | भौर जध यद्र णीव 
वापाय भाव भी कश्ता है, गौर गौर प्रनिवेश्ञ रक्धता है, धन्नात रखता है हो पे ही कर्म माना 
प्रशार्से बंध जाते हैं। जिसे बाहुन है ८ प्रकारये करते । मे कर्म बंद है. हैं बीबके साध । भच 
ली तो हैं इत जीवों साथ, हतना ही भामना ही पड़ेवा | प्रभर इतमा मही मानते तो इश्चका 
उत्तर बया हैं. कि भोला हुवे बयों परिशात रहा हैं? दस मगवमे कोई भो एक पदार्थ देता 
बता दीजिए उद्दाहरणकें लिए कि उनके धाथ किसीका धम्बेशा महीं, संयोग नहीं, ध्केगा दी 
है तर वह मामाहूप विषम परिशम जाता है ? थी ऐसा कोई वे मिस्ैंगा। अगर माना तरह 
दी उसमें प्रवस्थायें बनती है तो समझी वि थौई दुसरे पदार्थका संयोग है। यहाँ णीव॑के 
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साथ वह दूसरी चीज कया है ? कर्म । इस तथ्यसे हट नहीं सकते । भले ही जब निशचयनय 
की दृष्टि लगाये तो वहाँ एक ही पदार्थ दिखता है । इस दृष्टिका विषय एक पदाथर्थ है और 
वहाँ यह ही उत्तर श्रायगा कि यह गआरात्मा भ्रपनी योग्यतासे अपना ऐसा-ऐसा प्रिणमुन-करता 
हुआ चला जा रहा है, पर यह तो एक वस्तुके देखनेकी बात है। उसमे भी लाभ है । मोक्ष 
मार्गममे चलने वालेको इसमें भी लाभ मिलता है.। पर निर्णाय तो नही बना यूह । ऐसा होता 
यो है, ऐसा नाना रूप परिणम क्‍यों रहा है, ऐसी यहाँ योग्यताये क्‍यों चल रही है । कोई 
कहेगा--स्वभावसे । तो बस , फिर तो बेडा गते हो गया। स्वभावसे है तो ऐसी बात चलती 
रहेगी, वह फिर मिटेगी नही । तो वे कर्म अ्रपन्ती एकश्र लग फैक्ट्री रखते है, उनमे अनुभाग 
है। जब पअनुभाग शक्तिका उदय होता है तो उन्हीमे बडी विरूपता श्राती है । वे कर्म जड है 
जानते नही है कुछ, लेकिन जो-जों जीव यहाँ कर रहा वही-वही बात वहाँ करमंमे चली है । 
वहाँ प्रनुभवनहो है, यहां अनुभव है। वहाँ पौदूगलिक ढगसे है, यहां चैतन्यके ढगसे है । 
जब वे कर्म दबते है तो यहां कुछ परिणाम निर्मल होता है । वे कर्म जब हट जाते है तो 
परिणाम मूलसे निर्मेल होते है । तो ऐसी उन कर्मोकी दशाका निर्ित्त पाकर जीवकी यह 
दशा होती हैं । यह बात आयी ना ध्यानमे । 
प्रौदयिक आदि भावोको जीवके स्वतत्त्व कहे जानेका कारण--श्रब यहाँ एक शद्भू 
बनती है कि जब जीवमे ये दशायें कर्मके उदयानुसार बनतो है, कर्मके उपशमके अनुसार 
बनती हैं तो ये सब पौदृगलिक है भाव । इन्हे जीवके भाव क्यो कहा ? औपशमिक, क्षायोप- 
शमिक, क्षायिक, औदयिक ये भाव जीवके क्यो कहलाते है ? यह सब तो पुदुगलकी छाया 
है, पुदूगलकी ऐसी भलक है कि इस प्रकारकी बात जीवमे प्रकट हुई । वहा जीवके भाव क्यो 
कहे जाते ? तो उत्तर यह है कि बात तो सही है कि ये क्मंके उपशम आदिक्रका निमित्त 
पाकर होते हैं, जीवके निजके गाँठके भाव नही हैं, क्योंकि सहज स्वय स्वतत्र ग्रकेला रहकर 
जीवका भाव एक प्रकारका है, लेकिन इतनेपर भी परिणमा तो जीव है । जैसे कागजपर 
भ्राग रखी तो कागज जल गया । कागज श्रव संसर्ग बिना स्वय तो नहीं जला । जला तो 
स्वयं कावज, दूसरा कुछ नही जला, मगर ऐसा जलना अग्निका सम्बन्ध पाकर हुआ ना । 
तो सम्बन्धकी श्रोरसे तो उत्तर है कि यह जलनेकी बात कागजकी नहीं है, यह 'तो आगने 
करोया । परतु कागजकी झोरसे, उप«दानकी ग्रोरसे उत्तर यह है कि जला तो कागज ना 
दूसरा श्ौर कुछ तो नही जला । ्रौर-और बातें ले लो, पानी गर्म हो गया भ्रग्निका सयोग 
पाकर इसलिए वह अग्निकी उष्णता कहलाती है व्यवहारमे, मगर गर्म पानो हुआ कि आग ? 
झ्ाग तो अपनेमे गर्म है, जो पानी गर्म हुआ तो पाती ही भ्रपनों ठडी पर्यायको त्यागकर गर्म 
हुआ । तो ऐसे हो कर्मोका उपशमर आादिक तो हुआ, मगर परणमा तो जीव ही ना । तो जीव 
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की अवस्थायें हैं इसलिए ये सब जीवके स्वतत्त्व हैं । 

निजको जानकर निजधासमें पहुंचनेका घिलास--देखों जब जिसकी दृष्टि बाहरकी 
श्रोर होती है, विषयोकी श्रोर होती है, देहवी श्रोर होती है, यह मैं हू, जब यह मैं हृतो 
इसके बडप्पनके लिए काम करता चाहिए। जब शरीर मैं हु तो शरीरके घडप्पनके लिए 
काम चलना चाहिए। तो उसके लिए धन चाहिए, संयोग चाहिए, सम्बंध चाहिए, श्रौर 
इसके साथ नामवरी चाहिए। वह भी तो एक सतोषका कारण बन रहा लोगोका । इसका 
साधन जुटना चाहिए, तो बस सावनमे जुट रहा यह जीव । और वे साधन प्रपने श्रधिकार 
को चीज हैं नही, तो बस सारे सकट इस जीवपर लदे है । भावना बने कि मुभकों इन सकटो 
से छुटकारा पाना है। . 

देखो यह चार दिनकी चमक-घधमक यह जरा भी काम न शआ्रायगी, भ्रव भी काम नहीं 
भरा रही, मगर श्राज समभमे नहीं भ्रा रही, कुछ दिन बाद समभमे झा जायगी । मोहियो 
को सपझमे न आयगा, मगर समझदार लोग तो समझ हा जायेंगे । यह चमक-धमक इस 
जीवका कुछ साथ न देगी । हम है, हमेशा रहेगे, इसलिए श्रपने भविष्यका बहुत चिन्तन 
करना चाहिए । ध्यान रखना चाहिए कि मुझे इन १०-२० वर्षोके जीवनके लिए ही कुछ 
प्रोटपाये नही करना है । मेरा भविष्य कंसे सुधरे, कैसे शान्तिमे बीते, उसका उपाय बतायें 
तो अभी भी शान्ति मिलेगी श्र श्रागे भी शान्ति मिलेगी । भला जो उपाय इस समय“भी 
शान्ति करा दे श्ौर भविष्यक्रे लिए भी शान्ति करा दे, वह उपाय अच्छा है या 
जो उपाय इस वक्त भी अ्ममे डालकर अपनेको बेहोश करा रहा झौर - भविष्यमे 
भी नाना दुःखोका साधन बना दे वह उपाय श्रच्छा है ? उपाय वह करना चाहिए कि जिस 
उपायसे बरतेमानमे भी शान्ति हो और भविष्यमे भी शान्ति हो । वह उपाय क्या ? 'निजको 
निज परको पर जान, फिर दु खका नहिं लेश निदान ? यह तो है लेश निदानके न रहनेकी, 
बात । याने|प्रब कारण न रहेगे, मगर इसछ्े श्रागे और कुछ बढना है--- राग त्यागि पहुचूँ 
निज धाम, भाकुलताका किर क्या काम ?” वह॒तो सम्यवत्वकी चीज है--निजक़ो निज पर 
को पर जान, फिर दु खका निदान न रहेगा | करना तो दोनो है। जैसे किसीकों रोग हो 
गया तो पहले तो उस रोगका निदान न हो याने वे वे चीजें न खायें, जिससे वह रोग बने, 
फिर उस रोगका इलाज करें, अ्रपथ्य सेवन न करें । ऐसे ही सस्तरण रोग न बढे - एतदरथे 
“निजको निज परको पर जान' भान यह तो है सम्यत्॒त्व भौर चिकित्सा बने-- यह कहलाता 


है चारित्र । 
सहज ज्ञानमात्र प्रन्तत्तत्त्के सुपरिचयमें सकल समस्याप्रोक्षा सहज समावान-- 


ध्रध्याय २, सूत्र ७ १३१ 


जैया | अ्पनेको जानें । अपनेको जाने बिना व्रिडम्बना है। जगह-जगह डोलेंगे सुख ढूँढनेके 
लिए, जगह-जगह आशा बनायेंगे ज्ञान पानेके , लिए--अपने दो ही तो स्वरूप है । हम आप 
ज्ञानवान है । ज्ञान॒विकास, बिना इस जीवको चैन नही मिलती और श्रानद पाये बिता भी चेन 
नही मिलती ।-यह उमग सबके है । कोई चीज़ जा रही हो - तो उसे जब तक देख न लेंगे तब 
तक चैन नही पडती ।-मतलब उससे: कुछ नही,-मगर .सामनेसे कुछ चीज गुजरी तो उसे 
दूसरोसे पूछकर मालोमाल कर लेगे। ज्ञानविकासकी -ओर भी उमंग होती हे और आनन्द 
पानेकी और भी उमग होती है। तो जिसमे ज्ञान और भानन्दकी बात पडी है, ज्ञान श्ौर 
श्रानन्‍दका स्वरूप बसा हुआ-है तब ही तो ज्ञान और आनन्द मिल रहा इसे । तिलमे तेल 
भरा है तभी तो उसे कोल्हमे पेलनेपर तेल निकलता है, और रेतमें तेल नहीं है तो उसके 
पेलनेपर तो तेल नही निकलता । तो ऐसे ही मुझमे ज्ञान और आनन्द है तभी तो ज्ञान और 
आनन्द मुझसे प्रकट होगा-) अगर ज्ञान -और श्ानन्द मुझमे न हो तो कहाँसे प्रकट हो 
जायेंगे । भले ही इस समय दूसरे पदार्थोपर ध्यान देकर ज्ञान श्रौर श्रातन्द नही बन पा रहा, 
बनता था ज्यादा, मगर रह गया कम, फिर भी ज्ञान और आनन्दसे हम श्रापका स्वरूप रचा 
हुआ है । अपने स्वरूपकी दृष्टि करें कि मैं वास्तवमे क्या हू श्लौर मुझपर गुजर क्‍या रहा है, 
श्रौर यह क्यो गुजर रहा है ? गुजर यो रहा है कि कर्मके उदय श्राते है और यहाँ उसका 
छाया प्रतिफलत होता है । तो जैसे सूर्यके नीचे बादल ग्रानेपर सूर्यका प्रकाश तिरस्कृत हो 
जाता है, ऐसे ही रर्माक्रमराके समय ऐसा हो निमित्तन॑मित्तिक योग है कि जीवके स्वभाव 
का तिरस्कार हो गया, यह जीव दब गया, उस समय यह जीव अधीर हो जाता है और उस 
समय इसको विषयकषायोकी बात सूझती है, श्ौर यो यह प्रकट सकटमे पड जाता है । यदि 
यहाँ भेदविज्ञान करें कि कर्मकी छाया माया हो रही, मगर यह मैं नही हूँ, मैं तो स्वभावतः 
चैतन्य प्रकाशमात्र हु तो इस चिन्तनमे वह बल आता है कि हम उस छाया मायामे लिप्त नही 
होते । तो हमारा कतेव्य है कि हम अपने आपको जानें और ये इन्द्रियाँ मेरे लिए कलक है, 
थे मेरे श्गार नही है, ये मेरी शोभा नही है, ये तो पंक है । इनको राजी रखनेके लिए हम 
सकलप न बनायें, किन्तु इनसे निराला एक चैतन्यमान्न अपने आपको अ्रधिकाधिक सोचे । मैं 
सबसे निराला एक च॑ैतन्यमात्र हू, ऐसी दृष्टि बनेगी तो एक अनुपम श्रानन्द प्राप्त होगा । 
ज्ञानकलापर सुख, दुःश्ञ व शान्तिकी ,निमरता--जीवके सुखी शान्त होनेका उपाय 
केवल घम्म है । वह धर्म क्या है ? जिससे यह जीव शान्त हो जायगा । जीवको शानन्‍्त क्रिधर 
होना है ? शनन्‍्दरमें होना है या कही बाहरमे होना है ? जीव तो अन्दर है, बाहर तो होता 
नही है, अन्दरम शान्‍्त होना हैं । तो अदर शान्त होनेके लिए कोई बाहरमे काम करना है या 
श्रन्दरमे काम कृरना है। बाहरमे कोई काम किया ही नही जा सकता, अ्रैदरमे काम करना , 
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है । वह क्‍या काम है कि जिससे यह जीव शान्‍्त हो जाय ? श्रन्दरमे क्या-क्या करता यह 
जीव ? जानकारी केवल जानन, जानन चलता है तो बस इस ही जाननकी कंलामे 
शान्ति है श्रोर इस हो जाननकी कलामे दुःख है । इसका निर्णाय तो जानें । तो जो चांहिये 
हो सो पा लो। जाननेकी कलासे सुख पावें, जाननेकी कलासे दुख पावें, जांननेकी कलासे 
शान्ति पावें । अब दुःख क्‍या है ? जो परवस्तु है उसको चित्तमे लेना! उससे सुखकी श्राशा 
करता, उसपर अपना अधिकार जमाना, ये सब दु खके जनक हैं। 'जो प्रनहोनी बान है उसे 
होनी बनानेका प्रयत्न कर तो दुख होगा । यह बात बिल्कुल अनहोनी है कि मैं बाहरमे जो 
चाहू सो कर दूँ । पुण्य योगसे हो जाय यह बात अलग दे, मगर अधिकार नही है मेरा एक 
परमाणुमान्रपर कि मैं जो करू, जैसा मै चाहु वैसी बात बाहरमे हो जाय । तो जो भिन्न 
पदार्थ है, विनाशीक हैं उनमें अपना लगाव रखना यह तो है दुख पानेके लायक जाननेकी 
कला, और जो निज वस्तु है, भ्रूव वस्तु है, [स्वभाव भाव है, परमांर्थ स्वरूप है उसमे ज्ञान 
बनायें कि मैं यह हु और मैं स्वय शान्त हु, स्वय आ्लानन्दमय हू, स्वरूप भेरा एक विशुद्ध 
चैतन्यप्र काशमात्र है, भ्रविकार अ्रविशेष ज्ञानस्वभावक्रा जानना बनाये रहना यह कला है 
शान्त होनेकी' श्रौर सुखी होनेकी कला क्या है ? 'जो दु खी होनेकी कला है सो सुखी होनेकी 
कला है | दुख भ्रौर सुखमे श्रन्तर नही है। दुख नाम' है उसकां जो इन्द्रियोकों बुरा लगे । 
दुः मायने बुरा, ख मायने इन्द्रिय, श्रोर सुख नाम है--सु मायने सुहावना लगना, ख मायने 
इन्द्रिय, याने जो इन्द्रियोको सुहावना लगे सो सुख | जब इन्द्रियोको सुहावना लगे उस काल 
में भो जीवको श्राकुलता रहती है और जब इन्द्रियोको बुरा लगे तो उस कालमे भी जीवको 
श्राकुलता रहती है। इसलिए भ्राकुलताके हिसाबसे जैसे दु ख' है वैसे ही ससारका सुख है । 
इन दोनोमे अ्रन्तर नही है | इतलिए सुख दुःख दोनोसे परे जो' श्रात्मीय शान्ति है उसका 


३ 


उपाय बनावें । 
शान्तिका उपाय श्रविशिष्ट परिणाम-- शान्तिके उपायको एक शेब्दमे श्रगर कहे तो 


यह होगा कि सुख दु खका तो उपाय है भ्रपनेको विशिष्ट बनाना श्ौर शान्ति पानेका उपाय है 
झ्पनेको अविशिष्ट बनाना । जैसे समुद्र है उसमें विशेषतायें नजर ग्रायें तो उसे कहते हैं क्षुब्ध । 
लहरें उठ रही, भवर उठ रहे, चार ६ फिट ऊंची लहरें उठती है, लहरें उठती है तो क्षोभ 
हो रहा, श्रावाजें भ्राती हैं, लोगोकी जानें चली जाती है, बहुतसे गाँवके गाँव बह जाते हैं । 
समुद्र बडा क्षुव्य हो रहा और वह समुद्र श्रविशेष रहे याने विशेषता उसमे न बने, सामान्य, 
साधारण, शान्त, सहजसा श्रगर बन जाय तो वहाँ क्षोभ नही बनता । ऐसे ही यह श्रात्मा 
जब यह सममता है कि मैं मनुष्य हू, भ्रमुक पोजीशनका हू, मैं इतने परिवार वाला हू, मं 
ऐसी इज्जत वाला हूं, या जिस तरहका भी मानों दु.खी हू, सुखी हू, रक्र हैँ, राव हूं, किसी 
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तरहकी श्रपनीमे विशेषता 'लाते है -तो उसे कहते है दुख व सुख ग्रौर श्रपनेमि विशेषता न 
लाना, जैसा अभ्रपना सहजस्वरूप है उस रूप अपनेको मान लें---मैं यह हू, . यहाँ है आनन्द । 
परमात्मामे खासियत क्या है, वे 'अविशिष्ट, हो गए, साधारण हो ,गए, सामान्य हो गए, उनमे 
भ्रब विशेषता न रही । दुनियाके लोग तो विशेषताकों महान समझा करते है और घ॒र्म अवि- 
शेषताका नाम है, सामान्य स्थिति हो जानेका नाम है, सर्ब समभांव हो जानेका नाम धर्म 
है । अब जितते हमारे “ हलचल है, ओटपाये है क्रियायें है, चेशयें है, प्रवृत्तियाँ है, ये हमको? 
श्राकुलताकी ओर ले जाते हैं श्र मनको शान्‍्त किया, वचन बंद किया, कायकी सयत किया, 
कुछ विचार ही न आये । ऐसा मन स्थिर किया तो वहाँ निराकुलता है। परको न जाना 
तो ज्ञान बिना तो आत्मा रहेगा नही । ज्ञान तो वह करेगा ही करेगा, पर जब ज्ञान परको 
न जाने ऐसी स्थिति बना ली जायगी तो ज्ञान अपने सहज ज्ञानस्वरूपको ही जाना करेगा 
झौर कुछ न जानेगा, बस ड्स ही के मायने है भ्रात्मानुभव । तो श्रात्मानुभव बिना जीवनमे 
कोई सार न मिलेगा। आत्मानुभव कर । 

धाभिक संस्कारोंकी उपयोगिता--देखो धर्मका कोई सस्कार रहेगा, व्यवहार क्रिया- 
काण्डके मार्गसे सस्कार बना रहेगा तो कोई समय ऐसा भी झ्ायगा कि मन, वचन, काय 
स्थिर हो जायेंगे और ज्ञानमे सहज ज्ञानस्वभावका अनुभव होगा । इसके लिए सस्कार बचपन : 
से ड।लना चाहिए । श्रपनेको सुधारों। अपनी सुधार करने के लिए गृहस्थीमे यह आवश्यक 
है कि परिवारको सुधारों । जो परिवार उल्टा उल्टा चलता है, धर्मके खिलाफ चलता है उस 
परिवारका नायक धर्मके मार्गमे निविध्न चल .नहीं सकता | इसलिए आ्रावश्यक है कि गृहस्थी 
मे रहकर अपने बच्चोको[सुधारें । इसमे भी अपनी ही दया है, किसी श्रन्यकी नही श्र 
साक्षात्‌ दया यह है कि अपनेको जाप सामायिक भ्रादिकके प्रसमोमे लगाये । ऐसा एक विशुद्ध 
ज्ञान बनायें कि ज्ञानमे ज्ञानका स्वरूप हा आये श्रोर कुछ श्राये ही नही । यह है प्रपनी 
साक्षात्‌ दया । जब बालक ५८ वर्षका हो जाता है तबसे उसको पूजा पाठ श्रादिकके काममे 
लगावें, उसे सिखावें, यह अपने प्रापको,भी, काम देगा । जब बच्चे विनयशील रहेगे, धामिक 
रहेगे तो श्राप भी आनन्दसे रह पायेंगे । श्रौर जब बच्चे कुपूत निकल जायेंगे, व्यसनों हो 
जायेंगे तो श्राप भी दुःखी हो जाथंगे । ८ वर्षकी ग्रायु हो जाय तो बच्चेको स्वाध्यायमे, पूजा, 
थाठ आदिमे लगावें, उसको घामिक शिक्षा दे । जो ग्रहस्थ सतानोको श्रोरसे उपेक्षा रखेगा 
उसकी संतान बिंगड जायेंगी । ग्रूहस्थोका कतंव्य है कि वे गृहस्थीके कार्य भी करें श्रौर आत्मा 
का वर्त॑व्य भी करें। भला बताग्रो गृहस्थजन धर्मसे न रहे, धर्मके प्रसंगोमे न रहे तो फिर 
खाली समयमे करेंगे क्या ? कही अखबार पढ़ेंगे, गरप्प मारेंगे, दिल बहलायेंगे, विषयोभे लगेंगे 
और द.खी भी हो जायेंगे । धर्म बिना आपके अआत्माको, मूवकी विश्राम तो न मिला । आपने 
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ने बाहरमे मन फसाया और कल्पनाश्रोमे मौज माना, मगर वास्तविक शान्ति तो आप नहीं 
पा सकते । और एक धामिक प्रसभोंके बीच श्रायें, प्रात:काल जगनेके बाद चित्तमे ओर कोई 
बात न हो । हाँ जैसे श्रावश्यक, काम है गाय भैंस आदिक दुहनेकें तो वे भी करें; पर नहाना* 
धोना, दर्शन करना, पूजा-पाठ ,करना, सत्सगमे आना, प्रवचन सुनना श्रादिक इन प्रसंगोको 
प्राथमिकता दें। एकान्तमे कही बैठकर चाहे, दूकानमे हो; या धरेमे हो .या वनमे हो, बारह, 
भावनाग्रोका चिस्तवन करें । अपना व परिवारका घामभिक वातावरण अश्रपने लिये शान्तिका 
साधक होगा ऐसा समझें व प्रयत्न करे। ४ ०, .. है 


पदार्थोंको स्वतंत्र जानकर, उनसे सोह हटाकर सहज  भ्रन्तस्तत्त्वमे लीन होनेकी 
सारता--देखो भैया | श्रपनी एक खास समस्याका समाधान कर लो । मेरे लिए जगतमे कौन 
सी वस्तु है जो सर्वस्व सार है ? कुछ नही । देखो बड़े पुरुष वे हैंजो कीचडमे नही फसते 
श्रौर अ्रपना सारा जीवन पवितन्न बनाते हैं और जो ऐसा नहीं कर सकते वे कुछ समय बाद 
चिन्तन तो करेगे, भ्रपनेकों भ्रविशेष श्रनुभव करंगे । मैं वह ह जैसे सब- एक चैतन्यस्वरूप 
जाननहार, देखनहार, जहाँ किसी प्रकारकी उपाधि नही, ऐसा एक श्रपने श्रापका सहज शुद्ध 
स्वरूप वह ज्ञानमे लायें, मैं यह हू, भ्रौर यह मैं हो कया गया हु ? यह तो बडी विडम्बना है 
कि कभी मनुष्य बनते, कभी पशु-पक्षी बनते, कभी कीट पतिंगा बनते, ' इनमे क्‍या तत्त्व रखा- 
है ? यहाँसे मरे, फिर जन्मे, फिर लदे फिरे, फिर मरे, फिर जन्मे । यहाँ सार किस बातमे 
है ? मेरेको शरण कौन है ? कौन मुझे दुर्गंतिसे बचायेगा ? प्रभु बचा देंगे क्‍या ? प्रभु भी न 
बचा पायेंगे । कुठुम्ब शरौर मित्रकी बात तो अत्यन्त दूर है, प्रभु भी'न बचा पायेंगे । क्यो न 
बचा पायेंगे कि प्रभ्ुको क्या पडी है कि वे ऐसा करें कि किसोको बचायें, किसीको सकटमे 
डालें ? वयो वे अपने शअ्रनन्त आनन्वके ' प्रनुभवसे चिगें ओर ससारी बनें, भ्रपविश्र बने ? तो ' 
फिर हम प्रभ्ुुका सहारा क्यो लेते है ? प्रभुका सहारा हम यो लेते हैं, प्रश्रुकी भक्ति हम इसे 
कारण करते है कि प्रभुका ध्यान करनेसे, प्रश्चुके' स्वरूपकी उपासना करनेसे मेरेको अपने 
भ्रन्त. बसे हुए प्रभ्रुके स्वरूपका अ्रनुभव होता है । तो जो मेरा है, ग्ह मेरी प्रभ्मताका अनुभव 
यह है अश्रविशेष । यह मेरे चैतन्यप्रकाशका अनुभव यह मेरेको पार करेगा, भ्रन्य कोई मेरेको 
पार करने वाला है हो नही । ह 

भाई इस मनुष्य भवमे मुख्य काम है यह कि अपनेमें धर्मकी बढवारी करें | ये वैभव 
मकान आदिक, मित्र पक्ष पार्टी श्रादिक ये सब भी काम नहीं दे रहे। इस जोवको अगर 
कोई शरण है तो इस जीवको श्रपना एक सहज विशुद्ध ,परिणाम है, भाव है, स्वरूप है । मैं 
क्‍या हू, असलमे क्या हू, ये विचार विकल्प भ्रादिक भी मैं नही, यह सब तो कर्मकी छाया 
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है। मनुष्य पशु पक्षी श्रादिक मैं नही, क्योकि »हं सब करमकी छाया है, मैं हु 'एक सहज 
ज्ञानज्योति जिसमें शात्र जाननेका काम रहता है । सिफे जाननेके कॉममे कोई तरंग नही 
रागद्रेषादिक नही, ऐसा एक श्रपने आपके स्वृहूपका श्रतुभव करें, सबसे निराला हू, ऐसा 
ध्यान ग्रगर एक क्षण भी बन जाय तो वह श्रात्मानुभव है। श्रात्मानुंभव जिसे हो गया उसे 
फिर .जगतकी कोई अन्य चीज नही सुहाती । उसे तो एक अपना श्रात्मानुभव 'ही सुहाता, 
यह हो धर्म'है। यह अ्रविकार ज्ञानस्वरूपका 'जार्न जिसे प्राप्त हुआ है उसके इच्छायें दूर हो 
जातो है | जिसके इच्छायें दूर हुई वह सतुष्ट रहेगा, श्रानन्‍दमय रहेगा, पवित्र रहेगा, मोक्षमार्ग 
में बढेगा, उसे मुक्ति प्राप्त हो जायगी 4 हमारे समस्त विकासोपर कुठाराघात करने वाली यह 
है इच्छा श्रौर इच्छाको पुष्ट करने वाला साधन है मोह ओर मोह मिला है भ्रज्ञानसे, इसलिए 
सबसे बडा पाप ग्रज्ञान है | देहको मानना कि यह मैं हू, बाह्य पदार्थीकों मानना कि ये मेरे 
हैं, यह हो अज्ञान है, यह ही मोह है, यह हो इच्छाका जनक है । जहाँ इच्छा हो वहाँ 
समस्त कष्ट ही कष्ट है। इसलिए भाई अ्रपनेपर करुणा करके यह भाव बनायें कि भेरेमे 
इच्छा' न रहे, ऐसी पविन्नता बने तो भला है । इच्छा न बने इसके लिए चाहिए कि मभेरेक्रो 
मोह न रहना चाहिए । मोह न रहे इसके लिए चाहिए कि मेरेमे भ्रज्ञान न रहे । भ्रज्ञान न 
रहे इसके बलिए चाहिए कि जीव भ्रजीवका, स्व-परका सही स्वरूप समझे कि परमाणु परमाणु 
स्वतत्र है, प्रत्येक जीव स्वततन्न है । 

शाश्वत्त शान्तिके लाभके श्रथ जीवनको निर्दोष पविन्न बनानेकी श्रावश्यकता--- 
जिसका जीवन दोषोमे बीता है उसकी मरणके समय बहुत दीनताका अनुभव होता है और 
उसदा भविष्य बिगड़ जाता है ।'जिसका जीवन पवित्र रहता है, दोपोसे अ्रछूता है उसको प्रपने 
श्रापमे कुछ महत्त्वका श्रनुभव रहता है और उसका भविष्य उत्तम है | यद्यपि लोग वर्तंमानके 
सुखोके प्रीछे न्याय अन्याय पाप शअ्रज्ञान कुछ भो न गिनकर जिससे वर्तमानमें मौज मिले उस 
प्रकारसे अपनी प्रवृत्ति करते है, लेकिन यह निश्चित है कि जो जैसा करता है जो जैसे भाव 
बनाता है उसके ग्रनुकूल कर्मका बन्धन होना है, “नियमसे होता है, ऐसा निर्मित्तनैमित्तिक 
योग है । यद्यपि ये दो चीजें श्रलग-अलग है कर्म और जीव, लेकिन इनका विकार एक दूसरे 
के निभित्त हुआ करता है । यह जीव यह जानता है कि जो मुझको १०-२०-५० वर्षकी 
जिन्दगी मिली है और इसमे जो कुछ हमे प्रसग 'मिले है ये सब अपूर्व है, श्रदृभ्ठत हैं-- किन्तु 
काल कितना है ? भ्रनन्तानन्‍्त जितना काल व्यतीत हो गया वह भी श्रनन्त और जो काल 
व्यतीत होगा वह उससे भो अ्रनन्तानन्तगुना, यद्यपि ग्रत गतका भी नही है तो भी भविष्य 
सदा अत्तोत्से अधिक ही रहेगा । उस सारे भ॑विप्यका कुछ ख्याल नही करता । वतंमानमे थोड़े 
समयको कुछ सुविधा मिल जाय उसका यह बड़ा मान' रखता है । पर दु.ख श्र सुखमे छाँट 
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क्रो । एक होता है वैषय्रिक सुख ग्रोर एक होता है नाना प्रकारका दुःख | श्रच्छा इस सुख 
और दुःखमे कुछ अपेक्षाकृत भला क्या है ? सूख भला है या दुख भला है ? सुखमे प्रभुकी 
याद नहीं रहती, सुखभे धर्मके लिए समय नही मिलता, » सूखमे ऐसा गव॑ हो जाता है कि 
महान पुरुषोका भी तिरस्कार हो सकता है | सुख हर दृष्टियोसे बुरा है। भले ही वह मोही 
थोड़े समयको मिले हुए सुखमे ऐसी ,प्रीति रखता है कि जैसे न्मानों सर्वस्क॑ वस्तु हो, लेकिन 
इस सुखमे बड़े दोष हैं, सुखमे श्रएविश्वता है, सुखमे गदगो,है,नसुखभे इस जीवका पतन है, जब 
कि दुःख सुखसे कही श्रेष्ठ है, -दुःख पडनेके बाद मोक्ष तो हुआ है ऐसे श्रापको श्रनेक उदाहरण 
मिलेंगे, मगर वैषयिक सुख़ पानेके बाद भोक्ष हुआ हो, ऐसा कोई उदाहरस न मिलेगा । बडे, 
बडे मुनिराज सुकौशल, - गजकुमार श्रादिक श्रनेक लोग बडे-बडे उपसग सहकर मुक्तिको 
प्राप्त हुए । बल्कि अच्त:कृत दस महापुरुष होते हैं उनका ही एक जुदे श्रगमे वर्णन है । तो 
सुखसे दुःख कही श्रेष्ठ है । जहा आ्रात्माकी सुध -नहीं वहाँ सारी विडम्बना है । यहा तो जरा, 
से लालचमे बह गए, मगर भविंष्यमे नरक निगोद आ्रादिककी कितनी यातनायें भोगनी पड़ेंगी 
इसका कुछ ध्यान नही इस कारण पापोसे -दूर होना और श्रपने-आत्माकी विशुद्धः आराधना 
मे लगना यह जीवके लिए मुख्य कतंव्य है इस मानव-जीवनमें । पचपापोंसे हो तो जीवनमे 
मलिनता होती है और पचपापोके त्यागसे ही जीवनमे पविश्वता होती है । पविश्रतासे जीवन 
गुजरेगा तो सतोष रहेग। श्रौर मलिनतासे जीवन ग्रुजरेगा तो जीवन भर भी शल्य रहेंगे और 
मरणा समयमे भी शल्य रहेगी । इससे हमारा कतंव्य है कि हमारा जीवन सतोषमे बीते । 
जीवनको संतुष्ट निर्दोष पवित्र बनानेका श्राधार तत्त्वज्ञान--सतोषमे जीवन बीतनेके 
लिए क्‍या करना चाहिए ? प्रचपापोका और चारो प्रकारको कपायोका त्याग, पर यह त्याग 
उसीके निभ सकेगा जिसने निजको निज परको पर जाना ॥ जो विश्ुद्ध ज्ञाता बन गया है 
उससे ही यह त्याग निभेगा । तो श्रपना , सम्यम्जान बनायें, पचफापोका त्याग करें, कषायो 
को दूर करें, तुम्हारे जिम्मेदार ,तुम-ही हो; “दूसरा कोई नही है, इसलिए-जो श्रसल बात है ' 
उसकी तो उपेक्षा न करें और जो-अपने वशकी बात है ही नही उसके -पीछे कमर कसकर 
त रहें । बाह्य पदार्थे कुठुम्ब घन वैभव आदिक ये सब कैसे, भ्रायें, कैसा ढंग बने, यह अपने 
प्रधिकारकी बात नही है, यह सब पूर्वक्तत पुण्य कर्मका ठाठ है इसलिए यहाँ घत्रढायें नही, 
किन्तु अपने परिण्यमोमे उज्ज्वलता लायें। परिणामोमे उज्ज्वलता हर परिस्थितिमे रखना 
झावश्यक है, चाहे कुछ सुखकी स्थिति हो, चाहे ढ्ु ख़की, प.रणामों की निर्मेलता इस जीवका 
मित्र है और इसको शरण है, सहाय है, दूसरा कोई इसका मददगार नहीं। इससे ज्ञानका 
श्र्मेन और परिणामोकी निर्मलता--यें दो बातें करें श्रौर यहाँके परिग्रहोके « प्रसगमे उनकी 
तृष्णामे इस जीवनको उल्मायें नही | आस.नीसे जो, श्राप हो उसमे सतुष्ट रहे, पर परिणामों 


भ्रध्याय २, सूत्र ७ ९३७ 


में निर्भलता रह श्रीर ज्ञानस्वभावी परमांत्मतत्त्वके प्रति हृढता बन जाय, ऐसा एक अपना 
निरणंय होना चाहिए । 


झ्रौपशमिक श्रादि भावोको जीवके स्वतत्त्व माननेके समर्थनका उपसंहार--तत्त्वार्थ- 
सूत्रमे मोक्ष जानेकी कु्जीका वर्णान है । मोक्षका मार्ग क्या है-- इसका वर्शान तत्त्वाथेसुत्रमें है 
श्रीर इसी कारण तत्त्वाथंसूत्रके प्रति पूज्यताका भाव प्रायः सभी जनोको है। मीक्षमार्ग क्या 
है ? सम्यग्दर्शन, सम्यरजान, सम्यकचारित्र मोक्षका मांगे है। सम्यर्दशनका श्रर्थ है--आत्मा 
का जो वास्तविक स्वरूप है, प्रपने श्रापके सत्त्वके कारण जो श्रात्माका स्वभाव है, स्वरूप है 
उस रूपमे अपना श्रद्धान बनाना कि मैं तो यह हू, इसे कहते है सम्यम्दर्शन भौर इस ही 
प्रतस्तत्व की जानकारी बनाये रखना यह है सम्यग्ज्ञान भ्ौर ऐसी ही जानकारीमे रमना यह 
है सम्यकूचारित्र । सम्यग्द्शन उत्पन्न करनेके लिए याने सहज प्रात्मस्वरूपमे 'यह मैं हु” ऐसा 
श्रद्धान बनानेके लिए. उपाय कया है ? जीव, अ्जीव, श्रान्नव, वध, सवर, निजजेरा, मोक्ष, इन 
७ तत्त्वोंका सही परिचय करना । तो तत्त्वार्थ सूत्रके प्रथम श्रध्यायमे तो इन सबके परिचयके 
उपायोका वर्णान है, प्रमाण नयका वर्णान है । प्रमाण श्रौर नयोसे जीवादिक तत्त्वोका ज्ञान 
होता है । सो उन उपायोका वर्णन करने के बाद दूसरे श्रध्यायसे इन तत्त्वोका वर्णन चलता 
है। दूसरे अ्रध्यायमे जीवत्तत्वका वरणणोन है। प्रथम यह बताया है कि जीवके स्वतत्त्व क्या 
है ? तो श्रौोपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक, औदयिक श्र पारिणामिक ये भाव है । जी के 
स्वतत्त्व खूब निवरणके साथ यह वर्णोन चला। उसके बाद यह आशाणका हुई कि जीवका 
स्वतत््व केवल चित्प्रकाश मानना चाहिए | एक चेतन्यस्वभाव जो सहज है, स्वतंत्र है, निरपेक्ष 
है, भ्रात्माका प्राणभूत है, वही मात्र स्वतत्व है। शंकाकारका कहना एक नयसे तो ठीक है, 
वहाँ कोई भेद न श्राना चाहिए, पर यह परिचयका प्रकरण हैं। जीवमे जो-जो बात हो 
सवःती है चाहे उपाधिवश हो, चाहे उपाधि बिना हो, वे सब जोवके परिणाम कहलाते है, 
इसलिए वे सब जीवके स्वतत्त्व है, इस त्तरहसे परिचय कराया गया है। पदार्थ जिस झपमें 
परिणमता है वह परिणाम उस पदार्थमे तन्मय है और उस समय अह़ उसका लक्षख है, 4 ह्‌ 
उसका तत्त्व है, इस दृष्टिसे भले ही कर्मके उपणमका निमित्त पाकर कोई जीवमे परिणाम 
जगा, पर जीव ही वो वैसा परिणमा, गजीव तो नहीं परिणमा, इसलिए ये भाव जीवके 
स्वतत्त्व हैं । यहो उत्तर क्षायिक, क्षायोपशमिक, ग्रौदथिक भावमे हैं । हों पारिणामिक भावमे 
जी सहज जीयत्व भाव है उसे तो शवाकार मानता ही हूँ। 


भूत प्रात्माका मुर्ते कर्मतुद्यल हारा श्रभ्निनव होनेफकी चर्चा--जीवके स्वनस्वका 
बस किये जानेके बाद भव एक झ्राधंण होती है कि झत्मा तो हसूते है । उससे रूप, रस 
डर 
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गंध आ्रादिक नहीं । तो आत्माके इस स्वभावक्ता, भ्रात्माके इस चैतन्यप्रकाशका तिरस्कारः हो 
कंसे गया ? और तिरस्कार हुए बिना झ्रौपशमिक, भ्रौदयिक आदिक भाव नही बन सकते । 
आत्मा अमूर्त है, ,उस श्रात्माका अभिभव न बनता चाहिए । बस स्वतत्त्व एक ही रहना 
चाहिए । जोवत्व, चैतन्य भाव, चित्रवभाव ये भाव जीवके न कहलाने चाहियें, क्योकि श्रमृर्त॑ 
ग्रात्माका तिरस्कार ही नही हो सकता । इस श्राशंकाका समाधान यह है कि देखिये आत्मा 
सैतन्यवान है । यह तो सब लोग मानते हैं । श्रब श्रनादि निरुपाधि चैतन्यभावमय आत्माके 
जो-जो भाव होते है वे सब चेतन कहे जाते कि नहीं ? मतिज्ञान, श्रतज्ञान श्रादिक ये चेतन हैं 
कि नही ? तो जैसे चेतन परिणाम वाले जीवके जो-जो भी भाव है वे चेतन कहे जाने 
चाहिएँ, यहाँ तक कि नारकी, तिर्य॑च, मनुष्य, देव ये चेतन है | तो जैसे चैतन्यवान आत्माके 
परिणामोको चेतन बताया गया है ऐसे ही आत्माके साथ कर्म भी.तों लगे हैं । श्रनादि वलसे 
सततिबद्ध कमंका जो बोफ लदा है सो कर्मंबान भी तो श्रात्मा है । फर्क यह है कि चैतन्यवान 
होना सहजस्वहूप है, कर्म परपदार्थ है । आत्मा चैतन्यवान है स्वरूपसे तो सम्बन्धसे यह 
कर्मवान भी है । तो ऐसे अनादि कर्म वाले जीवके जो-जो भाव होगे, चैकि कर्म हैं मूतिक 
कौर कर्म वाला बन रहा यह जीव तो मूर्तिकवान जीवके भाव मूतिक हो जायेंगे तो मूर्ति 
कमेंसे मुर्त श्रात्माका श्रभिभव बन जायगा । 

कथंचित्‌ श्रमुत व कथचित्‌ घृर्त संसारी श्रात्माके श्रभिभवका निर्णय--आात्मा 
ससारभ्रवस्थामे एकान्ततः अमूर्ते नही, वह बधकी दृष्टिसि मृत है, लक्षणकी दृष्टिसे भ्रमूर्त 
है । जब इस जीवको बधन चल रहा है तो लक्षणकी दृष्टिसे हों तो कह रहे हैं कि बधन है 
नही जीवके, पर वह लक्षणकी ही तो बात रही । उससे कही निब॑न्ध अ्रवस्थाके फल तोन 
मिल जायेंगे । जैसे गायकों वाँध लिया एक रस्सीसे, तो उसके बाँघनेकी तरकीब क्‍या है कि 
रस्सीके एक छोरसे रस्सीके दूसरे छोरमे गाँठ लगा दी, यह ही तो गायको बांघनेकी तरकीब् 
हैं या यो है कि गायका गला ग्रौर रस्सी पकड़ा श्रौर दोनोंकी गाँठ लगाया । इस तरह तो 
कोई नही करता और अगर करे तो गाय मर जाय । तो जैसे गायका बंधन हो गया है । 
श्रब यहाँ लक्षणसे देखो, गायके स्वरूपसे देखो तो गाय नही बधी, मगर इस स्वरूपके देखनेका 
लाभ क्‍या ? गाय कही जा सकती नहीं। वहों कोई खाता पीना दे तो खा पी ले _ श्रन्यथा 
तकलीफ भोगे । और कोई कहे कि वाह गायके स्वरूपकों देखो वह बघी ही नही है, भरे तो 
गावो यह बात, मगर निर्वेन्ध दशाका फल तो उस गायको न' मिला । उसे तो बघनेका ही 
फल मिलेगा, परतत्रता मिलेगी, स्वतत्रताका घात है, अपने श्राप कुछ कर नही सकती । 
तो जैसे गायकी प्रोरसे देखें तो निर्बन्ध है और वर्तमान परिस्थितिकी ओरसे देखें तो बधी है, 
ऐसे ही इस झात्माको लक्षणकी श्रोरसे देखो तो अभूृर्ते है श्लोर परिस्थितिकी ओरसे देखो तो 
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५ मृतं बन रहा है। कथंचित्‌ मूते, कथंचित्‌ श्रमृत॑, . ऐसा श्रनेकान्तसे सिद्ध करके फिर निर्णाय 
बनायें स्व॒तत्त्वका । जो लोग इस श्रात्माको एकान्ततया अमृत कहे उन्हे दोष श्रौर जो एकान्त 
से भूत कहे उन्हे दोष, मगर कथचित्‌ मूर्तं, कथचित्‌ श्रमूर्त रूपसे इस. सिद्ध हुए ससारी जीव 
को ये सब बातें घटित होती हैं । वहाँ कोई बाधा नही । 

.. हृष्टान्त द्वारा श्रात्मासिभवको दिग्दर्शन--पश्रात्मा श्रमृर्त है और उस श्रमूर्त होनेपर 
भी इस ससार भ्रवस्थामे उसका तिरस्कार हो रहा, श्रभिभव हो रहा, यह बात हृशन्तसे भी 
समझ सकते है । जब कोई मनुष्य शराब पी लेता है तो यह जीव बेहोश हो जाता है कि 
नही ? इसको कुछ ज्ञान रहता क्‍या ? सुध रहती क्या ? समझ रहती है क्‍या ? उस समय 
क्या निर्णेय या विवेककी बात बता सकता है क्या ? खुद विकल जैसा हो जाता है। तो 
शराब तो मूर्तिक है भर जीव श्रयूतं है। जीवमे तो रूप, रस, गध, स्पर्श नही, लेकिन 
वर्तमानमे ही देख लो, शराब पीनेसे जीवका तिरस्कार होता, बेहोशी होती, पागलपन श्रा 
जाता । देख लीजिए, इससे ही सिद्ध हो जायगा कि श्रमूर्त होनेपर भी श्रात्माका पौदृगलिक 
कर्मके द्वारा अ्रभिभव देखा जाता है श्रौर जब कर्मका उपशम है तो श्रौपशमिक भाव हो गया, 
कर्मका उदय है तो श्रौदयिक भाव हो गया । तो जैसे यह जीव शराब पीकर अपनी स्मृति नष्ट 
करके काठ पत्थरकी तरह पड जाता, बेहोश हो जाता, अभिभव हो जाता, इसी प्रकार 
कर्मोदयसे ग्रभिभव बनता है श्रात्माका तो श्रात्मा भी अपने स्वलक्षणकी पहिचान नही कर 
पाता, चेतना, शुद्धि, जानकारी इनको व्यक्त नही कर पाता । उस समयमे यह जीव मूर्त॑ 
ही कहा जांता । यह एक शअ्रपेक्षासे बात चल रही है। इस प्रसगमे बात यह कही जा रही है 
कि जेते शराब पीने से जीवकी स्थूति नष्ट हो जाती है भ्ौर वह बेहोश काछ्ठु पत्थरकी तरह 
पडा रह जाता है ऐसे ही कर्मोके श्रतुभागका स्फुटन होनेसे वहां उसका निमित्त पाकर बीवके 
इन विकारोका प्रादुर्भाव हवा है और यह अपना स्वरूप दृष्टिमे नहीं रहता । वह बेहोश हो 
जाता है । - 

शराबपानसे इन्द्रियाभिभव बताकर ज्ञानासिभवका निषेध करने वाली शंकाका 
समाधान--यहाँ एक शंका हो सकती है कि. शराब पोनेसे तो जीवका प्रभिभव नही होता, 
किन्तु इन्द्रियका होता, इन्द्रियाँ बेहोश होती, मन बेहोश होता । तो मद्य पीनेसे इन्द्रियको 
मोह बना, जीवको नही बना। जीव तो अमूर्त है, उस अमूर्त जीवका कैसे तिरस्कार हो 
सकता, अमूतंपर कैसे प्रावरण श्रायगा ? यह सव तो इन्द्रियोपर प्रभाव पड रहा है। शराब 
पी ली, इन्द्रियां बेसुध हो गईं, ऐसी शका करने वाले यह बताये कि शराब पीनेसे इन्द्रियके 
वेहोशी तो बताते हो, पर ये इन्द्रिया चेतन है या श्रचेतन ? क्या चेतन इन्द्रियोकी बेहो शो 
हुई 'या अचेतन इन्द्रियोकी बेहोशी हुई ? अगर कहां कि इन्द्रिया भ्रनतत है श्रोर शराब पीने 
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से इन इन्द्रियोकों मोह उत्पन्न होता है, ये बेसुध होती तो शराब पीनेसे श्रवेतन इन्द्रियको 
बेहीशी हुई है याने शराब पीनेसे अ्चेत्तन बेहोश हो जाता । तब तो सबसे पहले जिस बतंनमे 
शराब रखी है उस श्रवेतन पदार्थंको वेहोश हो जांचा चाहिए, पर ऐसा तो नही देखा जाता । 
शराबके सम्बन्धसे जड पदार्थ बेहोश होता है क्या ? यदि कहो «कि नही, इन्द्रियां चेतन है 
श्र शराब पीनेसे ये चेतन इन्द्रिया बेहोश हो जाती है तो लगता तो है कुछ ऐसा कि ये 
इन्द्रियाँ चेतनसी है, मगर यह तो बतलावों कि ये इन्द्रिया चेतन अपने प्राप है क्या या 
चेतनके सम्बन्धसे हैं? जो चेतन आत्मा है उसका सम्बन्ध है इन्द्रियात्मक शरीरसे, इस 
कारण इन्द्रिया चेतन है या इन्द्रियाँ अपने स्वरूपसे चेतन हैं ? अगर कहो कि इन्द्रिया अ्रपने 
स्वहूपसे चेतन है तो यह बात तो नही पायी जाती, क्योकि इन्द्रिया तो भौतिक हैँ । पृथ्वी, 
जल, भ्रग्नि, वायुके मेलसे मानते ही हैं शद्भु[कार । 

तो इममे चेतना कहा है ? यह तो चेतनके सम्बन्धसे. चेतन कहा जा सकता है । तो 
प्रत्र स्‍्वरूपसे तो चेतन न रही इन्द्रिया | चेतनके सम्बधसे चेतन मान्री गई इन्द्रिया तो बेहोश 
हुआ चेतन । मायने जो मूल है, ज्ञान है वह ही बेसुध हो गया । यहा इतनी बात समभानी 
है कि मूर्तिक पदार्थके सम्बधसे चेतन बेहोश हो जाता है । चेतन ही तो बेहोश होगा, भ्रचेतन 
कहा बेहोश होगा ? तो यहा यह बात भ्रायी कि मूर्तिक शराबके सम्बन्धसे अमूत्ते जीवपर 
प्रभाव १ड गया, यह हो बात कर्मके साथ है। कर्म है मूतिक पुदूगल, उसमे अनुभाग है, उस 
से श्रपने ढगकी सब बात है । उसमे जब यह जवानी होती है मायने उदय होता है, अनुभाग 
खिलता है उस कालमे उस श्रनुभागका प्रतिफलन इस जीवमे होता है श्रौर वहा, जीव बेयुध 
हो जाय, प्रभावित हो जाय, जीव स्वभावका श्रविभव हो जाय तो यमूर्तिक कर्म पुदुगल द्वारा 
श्रमूर्त जीवका भ्रविभव इस ससार श्रवस्थामे बना रहता है. जब कि सम्बन्धवश बधवश कंथ: 
चित यह जीव भी मू्ते कहलाता है । का 

जीवतत्त्वके श्रमावकी एक श्राशका--यहा आ्राशका होती है कि जीव तो कुछ चीज 
ही नही है । किसीने देखा क्या जीवनसे पहले जीवको, किसीने देखा क्‍या करनेके बाद जीव 
को, किसीने देखा क्या जिन्दाकी हालतमे जीवको ? जीव कोई चीज नही है, किन्तु पृथ्वी, 
जल, भ्रग्नि वायु इनका संयोग होनेसे एक प्रकारकी विचित्र श्रदूभ्ुत भक्ति उत्पन्न होती है, 
उसे हो लोग जीव कह देते है, एक ऐसी यहा शका रखी जा रही है । जैसे कि, गुड, कोदों 
झौर ऐसी चीजें जिनमे खुद मद नही पाया जा रहा, शरावका ग्रुण नही पाया जाता उन्हे तो 
लोग चावसे खाते हैं, वे चीजें शरात्र तो नहीं कहलाती, मगर उनका सम्बन्ध हो, वे सड़ते 
रहे, उनका एक विशिष्ट सम्बन्ब बत जाय तो जैसे उस सथोग विशेषम्ते मदशक्ति व्यक्त हो 
जाती है ऐसे ही पृथ्वी, जल, भ्रस्नि, वायु, इनमें जीवत्व कुछ नही है, ध्रयकृ-पृशक्‌ पढे है, 
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उनमे कया है ? जड हैं, पर उनका सस्वध बन जाय, सयोग विशेष हो जाय तो उसमें एक 
गाक्ति उत्पन्न होती है । जिसमें विकल्प हों, जानकारी हो, चेतना आ जाय, इंस तरहकी वात 
उत्पन्न हो जाती है । जीव नामका पदार्थ कोई अन्य है, फिर जीवके स्वतत्त्व कहना यह कोई 
योग्य बात नहीं है, ऐसी एक आशका होती हैं। कुछ सुनने वाले लोग कहते है कि कसी 
विचित्र शका की जा रही है ? तो भले ही एक ऊपरी ढगमें एक श्रदभुत बात लगे, मगर इस 
विश्वासके मनुष्य बहुसख्यक हैं कि जीव नामकी कोई चीज नहीं हैं । यह तो सब पृथ्वी वगैरा 
के मेलसे बन गया है । सिद्धान्ततः तो चार्वाक मानते है और प्रयोगात्मक रूपसे कुछ मनुष्यो 
को छोडकर बाकी सभी मानते है । यह जीव तो पृथ्वी, जल, भ्रग्ति, वायु इनके मेलका परि- 
णाम है, ऐसा प्रायः सभी लोग मानते हैं । 

जीवतस्वके श्रमावकों श्राशंकाका परिहार--भ्रव इस शंकाके प्रतिपादनभे सो्चें--- 
क्या यह चेतना पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु इनके सयोगसे बनी ? अगर इनकी चीज है चेतना 
तो देखो जैसे रूप, रस आदिक इस शरीरमे पाये जाते है तो शरीर पिण्डरूप रहे तो रूप, 
रम प्रादिक रहते है और शरीर भ्रगर बिखर जाय, छिंद जाय तो भी रूप, रस श्रादिक रहते 
है, और इसमे कोई हानि पढ़े तो वह क्रमसे हानि होती है । ऐसे ही अगर इस शरोरमे चेतना 
है तो शरीर जब मिला हुग्ना है तब या शरीर बिखर जाय तब, उस बिखरेमे भी चेतना पायी 
जानी चाहिए, श्र उस चेतनाका लोप हो, हानि हो, अगर कुछ कमी श्राये तो वह उसमे 
क़रमसे प्राना चाहिए, मगर पृथ्वी ग्रादिक्के रूपादिकमे जैसी बात है वंसी बात चेतनामे नही 
है । दूसरी बात यह हैं कि पृथ्वी, जल, अग्नि, वायुके सम्बन्धक्ा नाम अगर चेतना है तो 
जब यह शरीर मुर्दा हो जाता हैँ तब भो तो पृथ्वी, जल, श्रग्ति, वायुका सवन्ध हैं कि नहीं । 
वहाँ फिर चेतना क्यों नही रहतो ? शभ्रगर यह वहा जाय कि है तो सही प्रथ्वी, जल, अग्नि 
वायुका पिण्ड, किन्तु है वे सब झुर्दो, उसमे यूक्ष्मभूत न रहा, कोई सूक्ष्मभूत था वह निकल 
गया याने जो दिख रहा है वह तो स्थुलभून है, स्वृलभूत तो बरावर पच्म है । भूत मायने पिंड 
पूर्वी, जन, आदिवाका समुदाय स्थृततभूत तो पद्ठा रहेगा, मगर उसमभेसे सूक्ष्मभूत निकल गया 
इसलिए उसमे शव चेतना न रही । तो पहले तो एक यह ही विरुद्ध वात है, अरे सूक्ष्मभूत 
लिकल गया, उसका प्चाव झाना चाहिए या सपूलझूत पढ़ा है उसका प्रभाव आना चाहिए । 
सूध्मनुत न रहा, स्वूलनूच तो है, सो चेतना बरादर रहना चाहिए | इ्यूलभूवका असर बहा 
होना चाहिए भौर बहते हि नहीं, यह बात स्थूलभूतत पायी नहीं जाती, यह वो सूक्ष्मभूतमे 
पायी जाती 8 । तो उसने करके वया है ?ै सिफ्त नामका फर्क हैं । तुम कहते हो सूक््मभुन और 
हम माहते है जीव | सामेवा अन्तर उनेसे पदायंके स्वरूपमे अन्तर तो नहीं पड़ जाता और 
वि एूसरी बात शव भी झवपर हठ करो कि दम तो सूध्मभूतकों जीव नामने कहेंगे ही नहों, 
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वह भी पृथ्वी, जल श्रादिक है, स्घुलभूत, भी पृथ्वी जल शभ्रादिक है, तो इस हठपर फिर यह 
मानना पडेगा कि वह चेतन समुदायसे नहीं बनता, किन्तु सुक्ष्मभूतका ही श्रसाधारणा गुण 
है । नामपर ही डटे रहे, मगर वह पिंड बननेसे कोई शक्ति व्यक्त हुई है यह बात न श्रायगी, 
किन्तु वह सूक्ष्मभूतका ही अ्रसाधारण गुणा है चेतना । हम कहते है जीवका भ्रसाधारण गुण । 
स्वीकार तो यह कर लेना चाहिए कि जैसे सूक्ष्मभूतका श्रस्तित्व माननेपर श्राप श्रार्यगे तो 
उसी तरह श्रात्माका भी अस्तित्व मान लेना चाहिये । 

पदार्थ दो है--पुदृंगल और जीव । इनमे यह बात कहकर मत टालो कि शराब पीने 
से इन्द्रियाँ बेहोश होती है, जीव बेहोश नही होती, जीव श्रमूर्त है, उसका श्रभिभव नही 
बनता और पग्रभिभव बने बिना ये जीवके स्वतत्त्व कहना ठीक नही मालूम होता | मूर्तिक 
कर्म पुदृगलके सम्बधसे, बधके प्रति एकत्व हो जानेसे इस श्रमूर्त जीवका झ्रविभव हुग्ना करता 
है भ्रोर श्रच्छा देखो जो इस हठपर श्रडे है कि शराबके सम्बधसे इन्द्रियको ही वेहोशी हुई है 
तो वे यह बतलायें कि किन इन्द्रियोकी वेहोशी कह रहे, वे श्रन्तःकरण हैं या बाह्यकरण ? 
भ्रन्त.करणकी बेहोशी कहते हो या वाह्यकी । बाह्यइन्द्रिय तो श्रचेतन हैं, उन्हे तो व्यामोह हो 
नही सकता श्र श्रन्तःकरण (भीतरी इन्द्रिय) की वेहोशी कहेगे तो उनमे ये दो बातें तो 
सोचनी पडेंगी कि वे चेतन हैं या श्रचेतन ? अचेतन हैं तो बेहोशी हो नही सकती श्ौर 
चेतन है तो ज्ञान ही रूप तो कहलायगा वह । जिसे कहते हैं भावेन्द्रिय । भावेन्द्रियमे बेहोशी 
होना मायने जीवको बेहोशी होना । इस प्रकार मूर्त पुदूगल कर्मके सम्बधसे जीवके स्वभावका 
ग्रभिभव बनता, तिरस्कार होता, ऐसी स्थितिमें उपाधिके उपशम अआ्रादिकके भेदसे जीवमे ये 
ग्रौपग्रमिक ग्रादिक तत्त्व बन जाते; है और इन तत्त्वोसे जीवका बोध बनता है । औपशमिक 
ग्रादिक भावोकी देखकर जीवके स्वरूप श्रौर जीवकी परिस्थितिका सब परिचय मिल जाता 
है । यो जीवके स्वतत्त्वके परिचय करनेके प्रसगमे प्रथम जीवके स्वतत्त्वका वर्णन हुआ्ना । 

अन्धदशामे एकत्व होनेपर भी विविक्तताके परिच्षायक् प्रात्मलक्षरंकी जिज्ञासा-- 
हम श्राप सब जीव है और इस देह पिण्डके अन्दर बँघे हुए हैं। जीवका स्वरूप तो चैतन्य है 
जो कि श्रमृर्त है, किन्तु बन्चन दशामे यह बन गया मूर्तिक । अमृतं होकर भी बँधा हुआ होने 
से यह मूतिक जैसा बन गया । तब दो दृष्टियोसे यहाँ परखा जा रहा है कि बधके प्रति एकत्व 
होनेसे याने गाढ बधन होनेसे यह जीव मूर्तिक है, किन्तु जीवके लक्षणकी श्रोरसे देखा जाय 
तो जीवका लक्षरः तो सदा एकस्वहूप है। लक्षण श्रव्याप्त नही होता कि कभी पाया जाय॑, 
कभी न पाया जाय । तो उस लक्षणक्री श्रोरसे देखते हैं तो ,जीव श्रमृूते है । जब बधके प्रति 
एकत्व समझा और उस हदृष्टिसे निहारने चले_तो जीवमे औदबिक श्रादिक भावोकी सिद्धि 
होती है । कषायादिक परिश्याम जीवके स्वतत्व हैं, और जब मात्र त्रिकालव्यापी लक्षणभ्रत 
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चैतन्यस्वरूपकी श्रोरसे देखा जाता है तब कहा जाग्रगा कि इस जीवका स्वतत्त्वमात्र जीवत्व 
भाव है । देखिये ५३ भावोमे एक भाव जीवत्व, और शेष भाव ५२ ये एक शोर, यह एक 
श्रोर । ५२ भावोमे कुछ न कुछ भ्रपेक्षा लगी हुई है । यद्यपि भव्यत्व, श्रौर अभव्यत्व भावको 
भी पारिणामिक कहा है | वह कर्मके उदय, उपशम, क्षेय, क्षयोपशमसे नही है, लेकिन पर- 
स्पवरया उन कारणोकी श्रपेक्षा तो बन गई है । एक जीवत्व'भाव जीवका सुलक्षणभूत त्रेका 
लिक पारिणामिंक स्वरूप है । यो निष्कर्ष यह निकला कि जब बध दशाको देखते है तो जीव 
की नाना दशायें होतो है श्रोर जब लक्षणकी श्रोरसे देखते है तो जीवका एक जीवत्व चैतन्य 
स्वरूप है । ऐसी च्चाके बाद यह जिज्ञासा होनी स्वाभाविक है कि वह लक्षण क्या है ? उसे 
विस्तास्स समझना चाहिए कि लक्षणके होनेसे यह जीव बधनदशामे भी शरोरादिकसे न्यारा 
है, एकभेक नही हुआ है, वह लक्षण क्या है ? उस ही लक्षणका वर्णन करते है । 
उपयोगो लक्षणमु ७८०७ - 
जीवके लक्षणकी आख्या--इंस सूत्रका श्रर्थ तो इतना ही है कि उपयोग लक्षरा है । 

अब किसका लक्षण है यह शब्द इस सूत्रमे नहीं दिया है, लेकिन दूसरे अध्याण्मे जो सबसे 
पहला सूत्र है उसमें 'जीवत्व” शब्द आया हैं। जीवस्य स्वतत्त्व-इससे जीवस्य शब्दकी गनुवृत्ति 
की । उपयोगो लक्षण, इस सूत्रका तात्यय बहुत ध्यानसे क्रमशः सुनेंगे तो इसमे श्रापको कितना 
ही तथ्य मिलेगा । सूत्रमे केवल इनने ही शब्द है उपयोग लक्षण है। किसका लक्षण है यह 
बात सूजमे नहीं लिखी, लेकिन जो पहला सूत्र है, जिसमे लिखा है जीवस्व स्वतत््व, श्रौपण- 
मिक भ्रादिक जीवके स्व॒तत्त्व है, उस सत्नसे जीवस्य निकालकर यहाँ रखा, तब श्नुवृत्ति करने 

के बाद सूत्र बना--जीवस्य उपयोगो लक्षण, जीवका लक्षण उपयोग है । श्राप सोचेंगे 

कि पहले सूत्रके बाद ६ सूत्र और भरा चुके है। इन ६ सूत्रोकां व्यवधान होने पर भो कंसे 

जीवस्यकी झनुवृत्ति यहाँ लगाई गई ? बहुत पहले सूत्रमे एकदम शब्द हो उसकी तो भनुवृत्ति 

हो जायगी । जैसे कोई कथा लिखता है ना, कोई बात कहता है, तो सर्वनाम शब्द जो होता 

है उस प्रयोगसे जो प्रथम वाक्‍्यमे हो वह ही तो लिया जायगा कि बहुत पहले कहे हुए, कल 

कहे हुए, जिसका नाम किया वह आदि शब्दसे कैसे ले लिया जायग। ? तो 'जीवस्य” यह शब्द 

६ सृत्रोसे व्यवहृत हो गया, फिर कैसे लिया गया ? तो उत्तर यह है कि जो ६ सूत्र है उन 

सृत्रोमे भी जीवस्यकी भाँकी ली भ्रा रही हैं । ' 2 मग 

जैसे दूसरे सूत्रमे कहा है कि २, & आदिक $द वाला हैं, कौन है? स्वतत्व। 

किसके ?जीवके । तीसरे सूत्णे कहा हैं कि ओपशरक और चारित्र । किसके ? जीवके । 

प्रत्येक सूजमे' जोवस्यकी फ्ॉकी चली आयी । इसलिए उस भाकीके सिलसिलेमे यह श्री 

'ज्ीवस्य'” शब्द रहा । जीवका लक्षण उपयोग है । 
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स्वतत्त्व श्रौर लक्षणमें प्रन्तर--देखिये इस सृत्रसे पहले जीवके स्वतत्त्वका वर्णान है । 
जीवके स्वतत्त्व ५ है-प्रोपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक, भौदयिक, पारिशामिक । और यहाँ 
कह रहे--जीवका लक्षण उपयोग है, तब, दो बातें आयी ना तुलनामे--स्वतत्त्व श्रौर लक्षण । 
जीवके स्वतत्त्व तो भ्रौर हैं' श्नौर लक्षण कुछ ओर हैं ।स्वतत्त्व और लक्षणमे अन्तर क्‍या है ? 
क्यो जुदे-जुदे रूपसे यह कहा गया है ? हाँ ,भ्रन्तर है। स्वतत्त्व तो लक्ष्य 'है और उपयोग 
लक्षण है । वह किस प्रकार ? उपयोग द्वारा क्या परंखा जाना है ? परखा तो जाना है जीव, 
मगर जीव क्‍या पर्यायोसे भिन्न रहता है ? प्रत्येक पदा्थे पर्यायमे होता है |, पर्यायशुन्य कोई 
द्रव्य नही होता । तो जीवकी पर्यायें इब ५ भावोरूप हैं । तो उन ५ भावोमे से देखिये दो 
है---क्षायिक श्रौर क्षायोपशमिक । क्षायिक भावमे केवलज्ञान, केवलदर्शंन और क्षायोपशमिक 
भावमे तीन मति भज्ञान, श्रुत भ्रश्ञान, विभगावधि श्र ४ मति, श्रुतर, भ्रवधि, मनप्पर्ययज्ञान 
ग्रौर तीव दशेन-चक्षु, अचक्षु, अ्रवधि, इन सब भेदोमे व्यापकर रहने वाला है उपयोग । देखना 
भेद तो बन गए ये, मगर ये रहे स्वतत्त्व और इनमे व्यापकर रहने वाला है उपयोग । तो जो 
सामान्य उपयोग है वह जीवक़ा लक्षण है । यह न कह सकेंगे कि केवलज्ञान जीवका लक्षण 
है या मत्तिज्ञान, श्रुतज्ञान, मनाध्पर्ययज्ञान श्रादि कोई उपयोगविशेष जीवका लक्षण है, क्योकि 
लक्षण होता है त्रंकालिक | लक्षण कुछ लक्ष्यमे रहे, कुछ लक्ष्यमे न रहे, ऐसा नही होता । तो 
उपयोगसामान्‍न्य, ज्ञानसामान्य, दर्शनसामान्य यह जीवका लक्षण है श्रौर यहु उपयोग इन १२ 
प्रकारकी पर्यायोमे, तत्त्वोंमे व्यापक है । यदि मति, श्रुत आदिक ज्ञानोक्रों लक्षण कह दिया 
जाय, उपयोग विशेपकों जीवका लक्षण कह दिया जाय तो वह लक्षण श्रव्याप्त रहा, सबर्भे 
नही पाया गया । जो केवलज्ञानी है उसमे ही क्रेवलज्ञान है, सब जीवोमे तो नही | जो मति- 
ज्ञानी हैं उनमे मतिज्ञान है, सबमे तो नही, किन्तु सामान्य सब जीवोमे पाया जाता है, इस- 
लिए जीवका लक्षण उपयोग है । स्वतत्त्व तो विशेष बात है श्लौर उपयोग सामान्य बात है । 
इस तरह इस सून्रका भ्र्थ हुआ--उपयोगः जीवस्य लक्षण, उपयोग जीवका लक्षण है । 

उपयोगका स्वलक्षरा--उपयोग शब्दकी व्याख्या श्रकलकदेवने ऐसे नपे-तुले शब्दोमे 
की है कि जिसमे इस जीवके श्रनेक तथ्योपर प्रकाश डाला है। श्रकलकदेव एक बहुत बडे 
नैयायिक, सैद्धान्तिक, वैयाकरण श्रोर श्राचार-विचारके बहुत निष्णात विद्वान थे । बड़े-बड़े 
ग्राचायकि द्वारा जो लेखनी चलती है, न उसमे कोई शब्द व्यर्थ होता है और न कोई बात 
छूट जाती है। 

उपयोगका लक्षण अकलकदेवने बताया है--ताह्याभ्यन्तरहेतुद्वयतन्निन्नने यथासम्मव- 
मुपलब्धुश्चैतन्यानुविधायी परिणाम उपयोगः । इसमे कितने पद है ? बाह्य|म्यन्तरहेंतुद्दय- 
सबन्निघाने यथासम्भव उपलब्धुः चैतल्यानुविधायी_परिणामः उपयोग: । जीवका लक्षण उपयोग 
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है, यह बात तो यूत्रमे कही है, भर उपयोगका लक्षण क्या है, किसको उपण्गेग कहते हैं ? 
कैसे हम समझें कि यह उपयोग है ? तो कहा--परिणामः उपयोग: । परिणाम उपयोग है । 
कौनसा परिणाम ? परिणाम तो जगतमे सब पदार्योमि है ही। तो शब्द झाया चैतन्याचुवि- 
धायी, जो चैतन्यका श्रतुविधान करता है, ऐसा परिणाम उपयोग है। जो चैतन्यस्वरूपके 
अनुसार बना करता है, व्यक्त होता है वह परिणाम उपयोग है । उपयोग शब्द एक ऐसा 
साधारण शब्द है कि जिसका लोग अक्सर करके श्रयोग किया करते है। जैसे---अजी, यह 
चीज तो खरीद लाये, पर इसका उपयोग तो करो । आपको श्रमुक चीज भेंट देते है, इसका 
उपयोग कीजिए । यह ग्रथ लीजिए, इसका आप उपयोग कीजिए । श्रापने ज्ञान पाया है उसका 
उपयोग कीजिए । धामिक जितनी सुविधायें मिलो है उतका उपयोग कीजिए । यो इस उप- 
योग शब्दका चहत प्रयोग होता है, पर वह उपयोग है. क्‍या चीज ? कोई उसका एक फल । 
तो आत्माका उपयोग आ्रात्मासे भिन्न नही होता । आत्माका जो चेतन्यस्वरूप है 
उसका जो उपयोग बनेगा वह झात्माका ही एक भाव है। वह भाव उपयोग है । क्‍या शब्द 
दिया है ? जो चैतन्यका अ्रनुविधान करने वाला परिणाम है वह उपयोग है । खाली परिणाम 
का नाम उपयोग नही भ्रौर खाली चंतन्यका नाम उपयोग नही । केवल चैतन्य जोवक़ा लक्षण 
नहीं और केवल परिणाम जीवका लक्षण नही । मुभमे चैतन्यस्वरूप है कि नही है और 
परिणाम बनता कि नही, जानकारी रहती कि नहीं। कूछ न कुछ जानता रहता है ना, वह 
है परिणाम । जानता न हो, परिणाम हो तो व्या वह उपयोग है ? परिणाम न हो, चैतन्द 
मात्र हो तो बया वह उपयोग है ? इन शब्दोमे साख्य सिद्धान्तकों चेतावनी हैं । इस सिद्धान्त 
मे आत्माका चैतस्यस्वरूप तो माना गया हे--चैतन्य पुरुपस्प स्वरूप, मगर परिणाम नह 
माना । जो यह परिणाम है जानकारी रखनेका, यह सव प्रकृतिका धर्म माना गया है | दो 
पदार्थ है इस सिद्धान्तमे, प्रकृति श्लौर पुरुष याने आत्मा श्रौर जड वस्तु । तो ज्ञानादिक जितने 
भी परिणाम है ये जड वस्तुके परिएमन है, आत्मामे परिणमन नहीं होते । मेरा तो मात्र 
चैतन्यस्वरूप है। युक्तिसे विचारो, अनुभवसे समझो, परिणाम विना कोई सत्‌ ही नही । 
देखिये - कैसे नपे-तुले शब्द है कि जिन शब्दोसे प्रसाध्य सिद्धान्तोका निराकरण होता है और 
पपने प्रापमे कुछ उपलब्धि भी होती है । चेतन्पका अनुतव्रिवान करने वाता परिणाम उपयोग 
हैं । परिणामका भी बहुत जगह प्रयोग होता हैं । घ्सका परिणाम व्या है ? इसका परिणाम 
क्या निकलेगा २? इसका परिणाम ठुम ही भोगोंगे । वह परिणाम बया है ? एक इेफुटन 
एव ब्यक्तपना । वया व्यक्त होगा, क्‍या दीतेगी बह सव परिशाम । तो चैतन्यका प्रनुविधान 
करने वाला चंतन्यती व्यक्तिपोरूप जो एव परिणाम हैं उमड़ा नाम परिश्याम है । यह परि- 
खाम फिसवा होता है ? उपलब्धु,, यह शब्द डाला है । मायने झात्मा उपलब्धि करता 5 | 
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कुछ पाता है भ्रात्मा । उस आत्माका है यह परिणाम उपयोग । देखों इसमे भी साख्य 
सिद्धान्तका संशोधन होता है । प्रकृतिका नही है परिणाम उपयोग, किन्तु उपलब्धः का है, 
पुरुषका है, चेतन श्रात्माका है ॥तो इतनी बात आयी कि ग्रात्माके चैतन्यस्वरूपका अ्नुविधान 
व रने वाले परिशामको उपयोग कहते हैं । 

बाह्याभ्यन्तर कारण नास देकर भी हय शब्द श्रौर लिखनेका तथ्य---उपयोग बनता 
कैसे है ? तो उसके लिए कहा है कि बाह्य भ्रौर अन्तरड्भ इस कारणद्वयके सन्निधान होनेपर 
यह परिणाम बनता है । देखिये जब कारणोका जिक्र किया जायगा तब श्राप यह परखते 
जायेंगे कि ऐसा कारण तो सब जीवोको नहीं मिलता । फिर उनका उपयोग केसे बनेगा ? 
इसोलिए एक शब्द दिया है--यथासम्भव। जिन जीवोको जो हेतु मिल सकता है, 
मिलेगा और उसके सन्निघान होनेपर श्रात्माके परिणाम बनते हैं, जानकारियाँ चलती हैं 
प्रतिभास चलता है उसका नाम उपयोग है। श्रव कारण॒की बात देखिये, कया कहा गया--- 
बहिरग श्रौर अतरंग, इस कारणद्वयका सन्निधान होनेपर कितने कारण कहे गए हैं ? दो-- 
बहिरग झौर अतरग, लेकिन एक शद्धा यह हो सकती है कि जब दो कारणोंके नाम डाल 
दिये बहिरग और श्रन्तरड्भ तो दो कारण तो अपने श्राप श्रा ही गए। फिर इसके बाद यह 
क्यो कहते है कि इस कारणद्वयके सन्निधानभे अगर इतना ही कह दिया जाय कि बहिरग 
प्रौर अन्तरज्ध कारणवा सन्निधान होना तो इसमे श्रौर उसमे क्या ग्न्तर श्राया ? श्र दो” 
शब्द डालनेकी जरूरत भो नही रहती । 'शब्द तो जितने कम बोले जायें उतना ही भला है | 
अर्थ पूरा आना चाहिए । तो इतना भ्रगर कह दिया कि बहिरज्भ श्ौर श्रन्तरज्ञ कारणोवा 
सन्नधान होनेपर, तो भी वह ही बात थी और ऐसा कह दिया कि बहिरज्भ श्ौर अ्न्तरज्ध 
इस कारणद्यका सन्निघान होनेपर तो वही बात रही । हृय शब्द और क्यो डाला इसके 
झन्दर ? 

तो समाधान समझो--झ्ाचार्योंकी बात कोई व्यर्थ नही होती, उसमे कोई तथ्य होता 
है । यह व्यर्थ पडा हुआ द्ववय शब्द यह्‌ सूचित करता है कि दो कारणोकी बात नही कही गई, 
किन्तु २ ८२८०४ कारणोकी बात कही गई । दो बहिरज्भु कारण श्रौर दो अतरज्भ कारण, 
ऐसे चार कारणोका सन्तिधान होनेपर उपलब्धःके चेतनका सम्बन्ध रखने वाले परिणामकों 
उपयोग कहते हैं | देखिये- श्रात्माके परिणामको उपयोग कहते है, इतना भर नही कहा, क्यों 
कि आंत्माके परिणाम तो औपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक श्रादि अनेक हैं, पर. उत सबसे 
से जो चैतन्यका भ्रनुविधान करता है उन परिणामोका नाम उपयोग है। चैतन्य मायने ज्ञान 
दर्शन, इन ज्ञान दर्शन गुणोक्रे जो परिणाम हैं वह उपयोग है । 

उपयोजनके दो बहिरज्भ कारणोका वर्णोत--हाँ कारणोकी बात सोचिये--बहिरज्ध 
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कारण दो है भौर अ्रन्तरद्भध कारण दो है। हम श्राप जो जानकारियाँ किया करते हैं इसमे 
बोलो रोशनीकी जरूरत पडती कि नही ? नहीं है रोशनी तो नहीं जान पाते । श्रौर आँख 
वगैराकी भी जरूरत पडती कि नही ? आँख फूटी है तो नही देख पात्ते । तो श्रांखे भी बहिरग 
कारण है श्रौर दीपक भी बहिरंग कारण है । अरखिं कोई श्रात्माकी चीज तो नही, जो द्रव्ये- 
न्द्रिय है वे तो जड है, भिन्न वीज है। तो बहिरग कारण दो रूपोमे झ्ञाया | प्रकाशादिक् 
शौर इन्द्रियाँ । इनमेसे इन्द्रियाँ तो प्रात्मभुत है और दीपक अनात्मभूत है। देखिये अपेक्षापे 
प्रथे समझना है । कही बहिरग कारण भी श्रात्मभूत्त होता है कया ? न होना चाहिए, क्योकि 
प्रात्ममृत है तो बहिरग क्यो श्रौर बहिरंग है तो आरात्मभूत कंसे, लेकिन इसमे अपेक्षा लगाना 
है । इस प्रकार कि दीपक तो प्रत्यन्त भिन्न कारण है। उसका तो कोई आत्मासे किसी भी 
प्रकारका बन्धन नही और द्रव्येन्द्रिय बहिरग होने पर भी उस दीपक कारणकी पअपेक्षासे ये 
आत्माके निकट है | शभात्मा है, इन्द्रियमें आत्मप्रदेश है। द्रव्येन्द्रिय भी तो बाह्य निवृत्ति 
और श्रन्तरग निवृत्ति दोनोसे बनो है, तो प्रदीपकी श्रपेक्षा ये इन्द्रियाँ प्रात्मभूत है । श्राखिर 
जब दो कारण है एक प्रकाशादिक और एक इन्द्रिय तो उनमे कुछ फर्क नही है क्‍या भेद- 
अभेदका ? आत्मासे सम्बन्ध और अ्रसम्बन्धका । ऐसे दो बहिरग कारण होते है। उपयोग 
बनानेके लिए हमारी जानकारियां चलता । यह बात सर्वत्र ध्यान रखनी कि जो बात कही 
जा रही है यह सब जीवोमे घटित नही होती । कया केवली भी इन्द्रियसे जानते है ? क्या 
उनको भी दीपककी आवश्यकता है ”? औरको जाने दो, बिल्ली सिह श्रादिकको भी जरूरत 
नही प्रकाशकी, वे बिना प्रकाशके ही देखते रहते है, इसीलिए यथासभव शब्द दिया है | जहाँ 
जैसा सम्भव है उस प्रकार इन कारणोका सन्निधान होता है तब जीवका उपयोग चलता है । 
उपयोजनके दो श्रन्तरद्धा कारणोका वर्सन--अ्रच्छा, भ्रन्तरद्ध कारण भी देखिये, 
प्रंतरंग कारण भी दो प्रकारके है- अनात्मभूत शोर झात्मभूत । यहाँ भी आप एक शंक्रा कर 
सकते है कि ग्रन्तरग है तो अनात्मभूत कैसे श्ौर भ्रनात्मभूत है तो अन्तरग कैसे, लेकिन 
अपेक्षा तुलना करनेसे समस्याका समाधान स्वय होता है । अनात्मभूत अ्तरंग कारण है मन, 
वचन, कायकी चेष्टा, योग । मन लगे, ज्ञान करना चाहिए, कुछ यह प्रयत्न होता है, मन, 
वचन, कायमे कुछ, वह भ्रस्तरण कारण हैं। मन, वचन, कायका प्रयत्न इन इन्द्रियोसे भी 
आ्औौर नजदीककी 'चीज है इसलिए अ्रतरग कारण है, पर जीवस्वरूपसे भिन्न है, अ्रतएवं श्नना- 
त्मभूत है, किन्तु मन, वचन, कायके योगका निमित्त पाकर जो भावयोग होता है और साथ 
ही वीर्यान्तराय और ज्ञानावरण, दर्शनावरखके क्षयोपशमसे जो श्रात्मामे एक प्रसाद होता है 
निर्मलता श्रौर प्रसाद मायने अ्भिमुख होना, ऐसा जो प्रसाद है वह आत्मभूत अन्तरग कारण 
है । इस प्रकार दो प्रकारके बहिरण कारण, दो प्रकारके श्रन्तरग कारण, इनका यथासम्भव 
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सन्निधान होनेपर श्रात्मामे चैतन्यका सम्बन्ध (रखने वाले जो परिणमन है, परिणाम है उसे 
उपयोग कहते है श्रौर यह उपयोग जीवका लक्षण है । यह इस 'सृत्रका भ्र्थ है । 

उपयोगफी जीवलक्षएताका उपसंहार--भ्रव तक यह बात कही गई है कि जीवका 
लक्षण उपयोग है और प्रकरणानुसार यो कह लीजिए कि स्वतत्त्वमय जीवका लक्षण उपयोग 
है । कभी उपयोग लक्षण है भर स्वतत्त्व लक्ष्य है, क्योंकि स्वतत्त्वकी जीवसे ग्रभिन्‍नता है। 
जिस कालमें, जो भाव है उस कालमे उस भावसे जीव तन्मय है। उस जीवकी पहिचान 
करायो जा रही है, किस लक्षण द्वारा ? उपयोग द्वारा । उपयोग जीवमे सव्वंदा पाया जाता है 
श्रौर' चाहे ०५ किसी स्वतत्त्वमे हो, कपायमे हो, सम्यवत्वमे हो, केवलज्ञानमें हो, अ्रच्छे बुरे 
किसी भी भावमे जाव हो जीवमे उपयोग नियमसे है, ऐसा ज्ञान दर्शन सामान्यात्मक उपयोग 
जीवका लक्षण है । वह उपयोग कैसे उत्पन्न होता है ? उसका कारण भी बताया गया है-- 
बाह्य कारण और अश्रन्तरग कारण ये यथासम्भव मिल जाये तो श्रात्माके चैतन्यस्वरूपसे 
सम्बन्ध रखने वाला जो परिणमन होता है उसको उपयोग कहते है। सो देख लो जीवकी 
पहिंचान उपयोग द्वारा ही हो पाती है | जैसे कोई पूछे कि बताओ कुर्सी, कागज, कलम श्रादि 
ये जीव है कि नही ? तो कहते है कि नही हैं, क्योकि ये जीव नही है, इनमे उपयोग नहीं 
पाया जाता, भ्रौर बैल, घोडा, मनुष्य श्रादिक ये जीव है कि नहीं ? हाँ है। कैसे समझा कि 
इनमें उपयोग पाया जाता है । तो उपयोग कहो याजानना देखना कहो, जो चैतन्यसे सम्बन्ध 
रखने वाला परिणमन है वह उपयोग है श्रौर यह उपयोग जीवका लक्षण है, ऐसा प्ननेक 
युक्तियोसे सिद्ध किया गया है । 

लक्षणका लक्षण तथा प्रकार--भ्रब इस प्रसंगमे एक नई चर्चा आयी । उपयोगकी 
व्याख्या तो कर दी गई | ग्रब सूत्रमे बचा हुआ जो दूसरा शब्द है लक्षण, बस लक्षणकी बात 
कही जा रही है कि लक्षण किसे कहते है । लक्षणका लक्षण है परस्पर मिले हुए पदार्थोंमे 
जिसके द्वारा। भिन्‍नता ज्ञात होती हो उसको लक्षण कहते है । जैसे लोकमे जीव, पुद्गल, धर्म, 
श्रधर्म, ग्राकाश, काल सभी तो एक जगह मिल रहे है श्रौर अनेक तो ऐसे मिले हुए है कि 
बधनमे भी है, ऐसे भ्रनेक पदार्थोमे से जीवकी (छाँट कर, जिसके द्वारा उसे जीवका लक्षण 
कहेगे याने जिसमे ज्ञान दर्शन है सो जीव । जिसमे उपयोग है ,सो जीव । तो भ्रब देख लो, 
जीवके अ्रलावा बाकी पदार्थ छूट गए ना ? वे लक्षणसे बहिभूत हो गए । तो परस्पर मिला- 
वट होनेपर जिसके द्वारा किसी पदार्थकी भिन्‍नता जाँच ली जाय उसको लक्षण कहते हैँ । 

जैसे दृष्टान्ममे ले लो स्वणंका लक्षण क्‍या है? एक विशिष्ट पीलापन गुरु 
पन । पीला होकर भी वजनदार होना यह स्वणँका लक्षण है। अग्निका लक्षण क्‍या ? 
गर्मी । श्रौर छतरी वालैका लक्षण क्या ? छतरीका सम्बन्ध होना। तो बहुतसे पदार्थ जहा 
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हैं, उनमें से किसी पदार्थकी भिन्‍नता जिस चिन्हके द्वारा जानी जाय उस चिन्हका नाम लक्षण 
होता है तो ये लक्षण दों प्रकारदे मिलेंगे, जिनसे पदा्थोकी पहिचान बनती है । मे सक्षशा 
कोई तो उस पदार्थसे अभिन्न होते जिनका लक्षण किया जाना, इसे बाहते आझात्मभृत तथा 
कितने मिन्‍न होते है इसे बहते है प्रनात्मथुत । जैसे अग्निका लक्षण गर्मी है तो यह ग्रात्म- 
भूत हुआ, वयोकि गर्मी अ्रग्निसे अलग चीज़ नहीं है । गर्मीक्री ही आत्मा, भरितिकी ही प्ात्मा । 
तो जैसे अ्रिनि और गर्मी थे भिन्‍न नहीं हैं, तो ग्रह लक्षण कौनसा कहलाया ? प्राह्मभत | 
कोई लक्षण प्रनात्ममृत होता है याने लक्ष्यमे मिला हुम्ना नही, ल्ष्यसे न्‍्यारा है। जैसे टोपी 
बातेका लक्षगा क्या है ? टोपी । जो टोपी लगाये हो सो टोपी वाला। तो बह टोपी उस 
प्रात्माम मिली है क्या ? न्‍्यारी है । अलग भ्रपनी सत्ता रखने वाली टोपी इस मनुष्यके साथ 
समर्गम है इसलिए इसे टोगो वाला कहा जाता है । ठदा वाला, छतरी बाला, केले वाला---- 
तो गे भिन्‍न लक्षण है । लक्षण दो प्रकारके होते है कोर्ट होता है प्रात्ममत और कोई होता 
है अनात्मभुत । 
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होना पडेगा । तो बच्चे वालेका लक्षण है बच्चा | तो यह झात्मभूत है कि अनात्मभूत ? 
प्रनात्ममृत शोर वाहियाद श्रनात्मभूत । 

जीवके लक्षण उपयोगकी श्रात्मभुतता--लक्षण दो प्रकारके हुआ। करते हैं---कोई 
श्रात्मभृूत और कोई श्रनात्मभूत । तो यहा जो बताया जा रहा है सूत्रमे उपयोगो लक्षण, 
जीवका लक्षण उपयोग है, सो यह बतलावो कि श्रात्मभूत लक्षण है या श्रनात्मभूत ? यह 
आत्मभूत है, क्योकि जीवका जो चैतन्यस्वरूप है उसीका ही तो यह उपयोग है । वह जीवसे 
निराला नहीं है । देखो निरालेपनका यह परिचय है कि वह रहे भन्य प्रदेशमे, यह रहे अन्य 
प्रदेशमे । जीव तो रहता हो अपने प्रदेशमे, उपयोग रहता हो इससे श्रतिरिक्त प्रदेशमे तब तो 
समभो कि ये भिन्‍न है । किन्तु जीव घ उपयोग एक ही जगह है, एक ही आधार है, एक ही 
स्वरूप है, तो उपयोग जीवका लक्षण है, इसे कहेंगे झ्रात्मभूत लक्षण । मेरा स्वरूप ज्ञानदर्शन 
है, उसका जो व्यक्त रूप है, परिणाम है वह उपयोग है । ज्ञान दर्शनका उपयोग क्या ? जान- 
कारी होना, प्रतिभास होना । उपयोग विशेषकों जीवका लक्षण नहीं कह सकते । जैसे मति- 
ज्ञान श्रुतज्ञान ये जीवके लक्षण नहीं है । यद्यपि जीवमे पागे जाते है, किन्तु यदि श्रुतज्ञान जीव 
का लक्षण कह दिया जाय तो जिसमे श्रुतज्ञान नही है वह श्रजीव बन बँठेगा । भगवानमे श्रुत- 
ज्ञान नही है तो वे श्रजीव हो जायेंगे । केवलज्ञान जीवका लक्षण नहीं है, क्योकि जहा केवल- 
ज्ञान न हो वे अजीव हो जायेंगे, हम झाप प्रजीव बन बैठेंगे । सो उपयोगविशेष जीवका 
लक्षण नहीं, किन्तु उपयोगसामान्य जीवका लक्षण है। चाहे सिद्ध भगवान हो, चाहे ससारी 
हो, निगोद हो सबमे उपयोग पाया जाता है । 

सही लक्षराका परिचय--अ्रच्छा थोडा श्रब लक्षणके परिचयक्री बात सममभिये । 
लक्षण सही कौन कहलाता है ? लक्षण मायने एक पहिचान, जिससे पदार्थोकी परख होती 
है । जानते सब हैं, चाहे कोई मुखसे नहीं बता सके, मगर परखमे सब है । 

श्रच्छा बतलाओो चनेका लक्षण क्या है ? श्राप कहेंगे कि जो गोल हो सो चना, तो 
बात नहीं बनी । जिसमे नोक निकली हो सो चना । यह भी बात नही बनी । गोल हो, नोक 
निकले हो, किनारे निकले हो सो चना, तो यह भी बात नही बनी, कितना ही बोलते जाये 
श्राप मुखसे न बोल पायेंगे, मगर परिचय जरूर है । चना देखकर [कह उठते ना, यह है 
चना । लक्षण बिना परिचय नही बनता है । तो वह लक्षस निर्दोष कौनसा है जिससे कि 
लक्ष्यकी पहिचान हो ? लक्षण ऐसा होना चाहिए कि जिसका लक्षण किया जाय वह सबमे 
पाया जाय झौर उसके,मश्रलावा अन्य किसीमे न पाया जाय । वह लक्षण सही होता है । 
जिसका लक्षण किया जाता है उसका नाम क्‍या है ? लक्ष्य | और जिस पहिचान द्वारा लक्ष्य 
को पहिचाना जाता है उस पहिंचानका नाम जया है ? लक्षण । लक्ष्य भर लक्षण--ये दो 


५.....७...७५७५०७-०९-०५० ०-२० पनन ५5. 2 अनीकिनन्‍ लवण 


प्रध्याय ३२, सूत्र ८ १५१ 
बातें समझता । - 


जैसे भ्रग्तिका लक्षण गर्मी, तो लक्षण क्या हुआ ? गर्मी होना । लक्ष्य क्या हुम्ा हे 
श्रग्नि - जैसे जीवका लक्षण उपयोग ।: लक्षण क्या हुआ ? उपयोग, लक्ष्य क्या हुआ ? जीव । 
तो लक्षण पूरे लक्ष्ममे रहे ओर लक्ष्यको छोडकर अ्न्‍्यमे न रहे, मायने भ्रलक्ष्ममे न रहे । जो 
हमारा लक्ष्य नही है, जिसका हम लक्षरा नही कर रहे उसमे वह न पाया जाय तो लक्षण 
सही है । तो देखलो उपयोग लक्षण सब जीवोमे है । कोई जीव छूटा नही श्रौर जीवके झति- 
रिक्त अन्य किसीमे है ही नहीं, मायने अलक्ष्यमे नहीं है, पुदूगलमे नहीं, , धर्ममे नही, भ्रधमे, 
प्राकाश, कालमे नहीं, इस कारण जीवका लक्षण उपयोग किया है वह बिल्कुल सही है। तो 
लक्षण वही सही कहलाता जिसमे श्रव्याप्ति, ग्रतिव्याप्ति और पश्रसम्भव दोष नहीं है। श्रव्या- 
प्ति मायने क्‍या हुआ ? पूरा लक्ष्ममे न रहना, इसको कहते है. श्रव्याप्ति। श्र मायने नही, 
व्याप्ति मायने रहना, कुछ रहना, पूरा लक्ष्यमें न रहना इसका नाम ग्रव्याप्ति है, यह दोष 
है । अगर उपयोग लक्षण ज्ञान दर्शन सामान्य सब जीवोमें न होता तो उपयोगको जीवका 
लक्षण नहीं कहा जा सकता । चूँकि उपयोगसामान्य सब जीवोमे पाया जाता है, इस कारण 
उपयोग जीवका लक्षण है श्नौर यदि उपयोग जीवके अलावा प्रन्यमे जीव पुदूगलमे रहता, 
घर्ममे रहता तो श्रतिव्याप्ति दोष होता। फिर उपयोग जीवका लक्षण न कहलाता । सो 
देखो उपयोग जीवको छोडकर श्रन्‍्य किसी पदार्थमे नही है। न पुद्गलमें, न धर्ममें, न श्रधर्म 
मे बस असभव दोष तो इन दोनोके लक्षणसे ज्ञानमें श्रा जायगा। लक्षण लक्ष्यममे रहे ही नही 
उसे कहते हैं असम्भव दोष । जैसे कह दें कि जीवका लक्षण है| रूप रग होना, यह बिल्कुल 
अ्रसम्भव है । जीवमें रूप रंग होता ही नही हैं । ह 
जीवके विशुद्ध लक्षणकी चर्चा--अब देखो प्रगर भर गहरी दृष्टिसे पहिचानना हो 
तो जरा बतलावो जीवका लक्षण लो। कषाय है क्‍या ? जहाँ कषाय हो सो जीव । जो 
कपाय करे सो जीव, जो क्रोध मान, माया, लोभ करे सो जीव । श्राप कहेंगे कि कभी यह 
जीव क्रोध करता और कभी क्रोध नहीं करता । पर घमडसे बैठा है या मायाचारसे बैठा है, 
प्रस्य किसी कषायमे हैं तब तो वह (जीव श्रजीव बन जायगा । अ्रगर जीवका लक्षण घमड 
करो तो जब घमडमे नही हैं, लोभमे लगा हैं तो वह अजीव बन जायगा । इससे क्रोध, मान, 
माया, लोभ ये जीवके लक्षण नहीं है, किन्तु कपाय सामान्य जीवका लक्षण है, ऐसा कोई कहे 
तो क्यो कि कषाय सबमे पायी जा रही हैं, क्रोध है तो कषाय, मान है तो कषाय, तो यह 
जीवका लक्षण बन जायगा । बताश्रो यह बात ठीक है क्या ? कषाय करना यह जीवका लक्षण 
नहीं है, वंयोकि कषायरहिंत जो जीव है, बडे योगीश्वर या श्ररहंत सिद्धभगवान, फिर तो ये 
। अजीव बन बैठेंगे | कषाय जीवका लक्षर नही । श्रच्छा भ्रव जरा भ्रौर किसी हृष्टिसे पहिचानें 
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वह तो हुआ्ला एक लक्षण दोपके कायदेके मुताबिक । प्रव यहाँ स्वरूपसे पहिचाने कि जब कपाय 
जीवमें उत्पन्न होते और वपाय स्वतत्त्व है, जीवके स्वत्तत्व ५३ कहे हैं, उनमे कपाय भी तो 
है । तो जब कयाय भाव जोवका स्वतत्व है तो उसे फिर. लक्षण क्यो नही कहते ? श्रव न्याय- 
विधानकी हृष्टि छोड दो, हम न्यायकी युक्तिसे बात नही करते, हम सीधी वात करते हैं कि 
जब जीवमे कपाय पायी जा रही है तो वह जीवका लक्षण क्यों नहीं ? तो अब जरा बहुत 
गहरे उनरकर लक्षण बनाप्रो, जो जीवमे अपने श्राप सहज अपने ही अध्तित्वसे पाया जाय 
सो जीवका लक्षण । भ्रौर जो परके सम्बन्धसे, परके प्रभावमे जो बात बनतो हो वह जीव 
लक्षण नही | प्रव ग्रध्यात्मपद्धतिसि जीवक्े लक्षणकी बात समझक्रिये। जैसे कि रामयसारभे 
जीवाधिकार ओर अजीवाधिकारमे बताया गया है । जीवका लक्षरा महत्र चैतन्यस्वरूप है । 
प्रोपाधिक भावोकी जीवलक्षणता न होनेका कारण--वात यह होती है कि जब 
जीव कपायभाव करता है तो उस समय उसके कपाय भावफ़ा निमित्त पाकर जो प्रनेक 
कार्माणवर्गणायें लगी है जीवके साथ वे कमंरूप परिणम जातो है। मायने ऐसा सूक्ष्म पुरंगंग 
प्रगु मंटीरियल कि जो वज्से भी न छिडे, इतनी सूद्ष्म कार्माणवर्गंणा है, सो ऐसा हीं 
निर्ित्तन॑मित्तिक योग है कि जीव मिथ्यात्वमे हो, कपायमें हो तो वें कार्माण गर्ग रूप बने 
जाते हैं, मायने उनमे प्नुभाग बन जाता है, वे पिटरूप हो जाते है, कर्म युद बिंगए जाते ?, 
कर्म ग्रपने असली पहले स्वरूपमे नहीं रह पाते । जो विस्रमोपत्यकों दणशामे £ उनमें स्वय 
एकन्च था। ग्राय जब बहुत वढिया लद॒द चबाते हैं तो आप भी बिगइते श्ौर सादए भी 
विगउता । श्राप तो ऐसा बिगठते कि झापकी शवल उस समय विगए जाती है, विधयास से 
हो तो उस समयकी फोटो सिचाकर देख लो और लट॒डू भी विगठता हि नहीं, मुठ बागर 
शेग लो । यो ही जब जीव कपाय वारता है सो जीव भी ब्रिगठना झोर फर्म भी | जो कर 
पस्तनम प्राय उस कमसि बुत विय्याष्र हुआ, अनुभाग पा, प्रकृति व्यक्त हो गई, स्थिति बस 
गई, जीवते। साथ वरबन हो गया, उसमे भी सो बहुल बिहाए हुप्रा, पर गर्म बेचारे जे! हैं, 
मो जमे घौगी जल जाय तो सोगीयी बलासे । उसे क्या बह्ट है 7? चोगी तो बोजती गठी 
मगर योई यदि लोरीनी प्ोरने बोले तो बह यों कराया कि हमती ता उछ्ध भी गम सही । 


के 


६.५ 


मे रही थोरी, रागा बन गई, भोरो रहतो तो जो भाद़े उसपर बोला रखा, हम तो पर्दे 
/ गण दस गए है। पुश्गरु सो था बताना नही, उसती बोरने गई वदि ऐसा शोत मर ता 
* झयदा यो चलो वि पएृष्ट पध्ोर सम्ननमे जब गसर्भा हो जाय तो होश सेहत है थि इसी 

ः का दि पर जप न द्गि 2 2४ पड ृ हि शो पक 
इग शुष्ट रा मगा विगाींट ? यह ठो ब्गिरा छत | बिग सो इस सउहसता है गोपमदा 
एप थी बर्भभ सहु।े शादी एई, झनुभाग दसा घोर उसर। घाव मो लगागों हि एव 
वह वादभाय बसा । सा पी की बशदाहर है, गहवरी है, सिवाय ? जैसी राव ४ 
पाप के दा भा सता , $ जिद जाए 0 0008 4 0५ ! 
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में भी है, क्योंकि उस कर्मके उदयका निमित्त पाकर ही तो यह हुआ है । दर्पणके सामने 
४-५ रंगका रंगा हुआझा कपड़ा रखा है तो दपंणमे जो ४-५ रगका फोटो है उसको देखकर 
श्राप यह कहेंगे ना कि वह कपडा भी उतने ही रंग वाला है। जिसका कि निमित्त पाकर 
दर्पंणमे यह यह फोटो आयी । तो इसी तरहसे जीवमे जितनी श्रपवित्रता है, जो क्षोम है, जो 
खराबी है, वैसी वही सब करमंमे है, क्योकि कर्मका अनुभाग जब खिलता है तो चूकि जीव 
और कर्मका ग्रधिकरण बाह्य श्राधार एक है, निमित्त बन्‍्चन रूपमे भी एक है तो वहु सब इप्त 
उपयोगमे प्रतिफलित होता है । यह प्रतिफलन एक श्राक़मण है, तिरस्कार है, श्रधवकार है। 
यह जीवका स्वरूप नहीं । 

कमननुभाग प्रतिफलन व चैतन्यस्वरूपमें भेदविज्ञान फरनेफी महिमा--देखो पृर्वबद्ध 
कम्मंके भअ्रनुभागका जो यहाँ खेलन हुआ, खिलना हुआ्ना वह प्रतिफलन प्रकाशके रूपमे दही, 
किन्तु श्रधेरेके रूपमें, तिरस्कारके रूपमे, बस यहाँ जो भेदविज्ञान कर सका सो तो सम्यस्दृष्टि, 
जानी जीव है, उसको फिर किसी प्रकारका कष्ट नहीं । जो यहां भेदविज्ञान न कर सका वह 
कहाँ करेगा ? जैसे कोई बहुत ढालकी गली होती है, ऐसी कि जिसपर कोई गाड़ी मोटर चले 
तो एकदम लुढकती चली जाय । तो किसी एक ऐसे टीलेपर से वह गाड़ी चलनेको हुई कि 
वही श्रगर श्राप ब्रेक लगा सकें, रोक सकें तब तो भला है और वही अगर न रोक सके तो 
वह तो ऐसा वेग है कि फिर आगे रोकना कठिन है । जो अपने आपके श्रन्दर इस उपयोगमे 
कर्मानुमागका प्रतिफलन है उसमें श्रौर जीवका स्वभाव चेतना--इनमें भेद नही डाल सकते 
ओर वहाँ लगाव बना दें तो उस लगाव बननेके बाद यह श्रधीर होकर पण्चेन्द्रियके विषयोभें 
लिप्त होता है, दुःखी होता है श्रौर दुखी होकर कदाचित्‌ ऊबकर यहाँ भेदविज्ञानका प्रयास 
करें कि यह मेरा नहीं, इन विषयोंसे मेरा कया मतलब ? इस घनसे मेरा कया मतलब ? तो 
यहा भेदविज्ञान करनेमे बहुत श्रम लगा रहा हैं, मगर सफल नही हो पा रहा, क्योकि मूलमें 
ज्षेक न लग सका । मैं चेतत हू और यह ठाठ, यह माया, छाया, यह फिसाद यह कर्मका 
प्रतिफलन है । यहाँ जिसने भेद किया उसे सर्वत्र भेद है । 

उपयोगविशेषफी जीवलक्षणरूपता न कहकर उपयोगसासान्य को जीवका लक्षण 
कहनेमे एक महत्वपूर्ण तथ्य--अब यो सम्को कि ये कपाय जीवके लक्षग नहीं हैं । अच्छा 
कषाय तो जीवके लक्षण नही, मगर जो फुटकर हमारी जानकारियाँ घन रही, वह ज्ञान तो 
हमारा लक्षण होगा ? हम जान रहें हैं कि यह मन्दिर है, यह चौकी है, यह प्रमुक है, जान 
रहे, जो ऐसा जाने सो जीव । ब्लौर उसके हारा हम सबकी प्रख भी बःर लेते हैं तो ये विशिष्ट 
जानकारियाँ ये मेरे लक्षण हैं कि नही ? जोवके लक्षण है कि नहीं ? नहीं है, क्यो नही हैं कि 
इनमे गअव्यापष्ति दोष हे, एक वात, यह तो हुआ न्यायशास्त्रके अनुसार उत्तर। चूक़िये 
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विशिष्ट जानकारी, यह उपयोग विशेष सब जीवोमे नही रह रहा । सिद्धमे कहाँ ऐसी बात 
है ? श्राप लाल मिर्च खाना भ्रच्छा मानते, मजा मानते, तो ऐसी जो जानकारी है सो प्रापके 
हो रही और के तो नही हो रही, शोर तो लाल मिर्चसे घबवडा जायेंगे । अच्छा रही जान- 
कारियां, वंपयिक जानकारिया ये पविष्र भ्रात्माप्नोमे कहां हैं, अरहत सिद्धमे कहा है ? यह 
अव्याप्ति दोष है। यहां है श्रव्यात्ति दोष, न्यायशास्त्रके अनुसार तो यह उत्तर हुप्रा, मगर 
सीधे सादे मैदानमे उत्तर देते है अपने श्रापकी मूलका । ये जानकारिया जीवका लक्षण नही, 
क्योकि ये जानदगरिया जीवमे सहज श्रपने ही श्रस्तित्वके कारण परके ससर्ग बिना होती 
नहीं है, इसलिए जीवका लक्षण नहीं । फिर कैसे होतो है ? जश्ञानावरण कमंका क्षयोपशम हो, 
वीर्यान्तरायका क्षयोपशम हो, मन, वेचन, कायका योग हो, इतने फिसादोके बीच ये हमारी 
ग्रापकी जानकारिया बन रही है, ये जोवके स्वरूप नही हैं । तो जीवका स्वरूप क्या ? अनादि 
प्रनन्त अह्ठेतुक जो जोव॒का स्वभाव है, चैतन्यस्वरूप है, सहज ज्ञान दर्शन है वहू जीवका स्वरूप 
है | निश्चयसे तो उत्तर यह आया और व्यवहारसे कहो, पर्यायसे कहो, उत्तर यह प्राया और 
व्यवहारसे कहो, पर्यायसे कहो, उत्तर यह भ्राया कि उपयोग जीवका लक्षण है। यहां देखो 
उपयोगमे शौर सहज चैतन्यमे श्रन्तर भ्रा गया, मगर उपयोग निरन्तर रहता है, इस कारण 
जीवका लक्षण उपयोग बताया है । यह उपयोग सामान्य जीवका लक्षण है । 
जीवफे लक्षशपर विचार--जीवका लक्षण क्या है ? इसपर विचार चल रहा है । 
बात यह भागी कि जीवका लक्षण उपयोग सामान्य है । यद्यपि उपयोगके विशेष हैं, पर उन 
विशेषोकों जोवका लक्षण न कहा जायगा, किन्तु वह स्वतत्त्व है यह कहा जायगा, क्योंकि 
लक्षण श्रव्याप्ति, भ्रतिव्याष्ति दोपसे रहित होना चाहिए । वह उपयोग विशेष शाहे मतिज्ञान 
हो, श्रुतज्ञान हो और चाहे केवलज्ञान हो, इसको भ्रगर जीवका लक्षण कहा जायगा तो 
श्रव्याप्ति दोष भ्रागगा मायने केवलज्ञान सब जीवोमे तो नही, मतिज्ञान सब जीवोमे तो नहीं, 
किन्तु उपयोग सामान्य चाहें कोईसा भी उपयोग विशेष हो, पर उपयोग श्रवश्य रहेगा । इस 
कारण जीवका लक्षण उपयोग सामान्य है, उपयोग विशेष जीवका लक्षण नही । इस बातका 
समर्थन ऋभी भनेक प्रकारोमे श्रा चुका है और यह भी बताया गया कि यह उपयोग विशेष 
मतिज्ञान होता, श्रुतज्ञान होना श्रांदिक ये यथासम्भव बहिरंग और अ्रन्तरग कारण मिलनेपर 
हुआ करते है सो यथासम्भव है ना, वही यह बात बतलाते हैं कि कारणोंके श्रनुसार उपयोग 
में विशेषतायें हैं, मगर कुछ भी कारण मिले, न उससे मतलब, कोई भी उपयोग विशेष हो 
न उससे मतलब, किन्तु जब जीवका स्वभाव चैतन्य है तो उस चैतन्यका उपयोग निरन्तर 
चलता ही रहता है ! उपयोग बिना कोई पदार्थ ठहर ही नहीं सकता । उसका यह भर नही 
कि दूसरा उपयोग उठाये तो उपयोग है । परिणामका नाम उपयोग है | तो जीवके चैतन्यका 
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जो परिणमन है उसे उपयोग कहते है श्रौर यह उपयोग जीवका लक्षण है । 

जीवके लक्षरा उपयोगसें व जीवसें भेद ग्रभेदकी चर्चा--भ्रब जरा थोडेसे श्रौर च्याय 
के काट-छाटमे आइये । क्‍या बताया है ? जीवका लक्षण उपयोग है और यह लक्षण आत्म* 
भूत है या अनात्मभूत ? तो क्‍या बताया ? आ्रात्मभूत है । श्रब यहाँ एक शक्रा उठती है कि 
हमको तो उपयोग लक्षण प्रात्मभूत नही जंचता, क्‍यों नही जचता कि उपयोग गुण है । जो 
गुण है वह ही गुणीसे अलग रहा, ग्रगर यह आत्मभूत होता तो एककों गुण कहना, एकको 
गुणी कहना, यह पक्षपात क्यो ? जो आत्मभूत हो गया, जो एकप्तेक हो गया अभ्रब उसमेसे यह 
कहना कि यह तो गुण है, यह गुणी है । तो कुछ तो फके आया । _किसीकी महिमा बढा दी, 
किसी की महिमा घटा दी । कोई प्रधान बन गया, कोई श्रप्रधान बन गया। जैसे किसीव[ 
कोई नौकर बहुत ही आज्ञाकारी हितकारी है, आप साथमे जा रहे है, झ्रापको तो पहुंचाने जा 
ही रहा है, किसीने रास्तेमे कहा कि यह आ्रापक्रा कौन हैं ? तो आप कहते है कि यह हमारा 
ही आदमी है । कहा तो बडी शानसे कि मानो एकरसपत्रा हो जाय और प्रपमानजनक 
शब्दोमे न आये, बोला तो सम्मानजनक शब्दोमे यह हमारा ही आदमी है, मगर इतना भी 
कहनेमे ग्रायी तो अपमानकी भकी । शब्द जो वाच्य है वह तो बन गया महान और जिस 
को आदमी कहा वह बन गया हल्का । 

जीवका लक्षण है उपयोग, तो भले ही आत्मभूत कहकर बताया जाय, लेकिन आत्म- 
भूत होता तो दोनोका एक रसपना होना चाहिए था । यह भेद पड गया । इसमे तो लक्षण 
को प्लात्मभूतता न रही । वह हल्कापन आया । वह जीवका सेवक बन गया । तो गुण होने 
के कारण हम जीवका लक्षण उपयोगकों झात्मभूत नहीं कह सकते । समाधान यह है कि जब 
किसीका लक्षण किया जाता हो और वह लक्षण उसके लक्ष्यसे अत्यन्त अभिन्न है तो भी 
उनमे भ्रेद डाले बिना उसकी बात नही कही जा सकती, इसलिए गुणगुणी मात्रका भेद है । 
शआत्मभूत जीवका लक्षण उपयोग याने प्रतिभास जानना देखना ये भ्रभिन्न है कुछ, तब फिर 
शकाऋारका यह कहना है कि हम तो इसे भिन्न हो मानेंगे । जीव अ्रलग है, गुण भ्रलग है, 
यह गुणी है यह गुरप है, ये भिन्‍न होनेसे आत्मभूत नही है। कहते है कि एकान्तभेद न करें 
गुण ओर गुणीमें कथचित्‌ अभेद है कथचित्‌ क्‍या है तो अ्रभेद ही, मगर समकरानेके लिए एक 
अ्रभेद वस्तुमे लक्ष्य लक्षणका भेद किया जाता है। जीवका लक्षण उपयोग है और वह जीव 
में ही है । 

निज सहजचित्प्रकाशमें श्रहंधरत्यय होनेकी सहिसा--जो जीव श्रपने निधानमे दृष्टि 
नही करते वे ससारमे पुण्य पापके फलमे अ्रटके रहते है और वे वास्तविक शान्ति नही पाते । 
अपनेसे बाह्ममे दृष्टि लगे तो वह बाह्य प्रसंग चाहे कितना ही भला मिले, लेकित उसे 36 :- 
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सन्‍्तोष नही हो सकता । श्राखिर वैपयिक सुखोको भोगकर बाह्ममे दृष्टि यहाँ वहाँ डालकर 
श्रश्ञानी जीव तो श्राकुलित ही रहते है । ज्ञानी जीव उसका प्रायश्चित करता है । भ्रगर ज्ञान 
है, बुद्धि है, विवेक है तो भ्रवश्य वैषयिक सुखोमे लगनेके बाद वह पछतावा करेगा कि ये 
जीवनके श्रमूल्य क्षण मैंने यो ही गवाँ दिए। बाहरकी दृष्टि हटाकर, बाहरमे अपने सम्मान 
अ्पमानका विकल्प न करें। श्रगर बाहरी सम्मान श्रपमानमे श्रपने श्रद्धान, ज्ञान, श्राचरणसे 
उल्टे चलते हो तो थह है मेरा श्रपमान । लौकिक श्रपमानमे क्‍या दड मिलेगा ? श्रधिकसे 
श्रधिक लोग यह कहेंगे कि यह कुछ नही है, इससे श्रधिक कोई दण्ड नही दे सकता, पर यह 
श्राध्यात्मिक श्रपमान यदि अपना कर रहे हैं, अपने आत्माके भ्रद्धान, ज्ञान, श्राचरणसे चिग 
कर बाह्य विषयोका आश्रय लेकर कर्मफलमे श्रगर हम डूब रहे है तो यह है श्रपने इस भ्रन्त 
श्रात्माका भ्रपमान । इस अपमानका फल है नरक, निगोद, तिर्यंच, कीट, स्थावर आदि खोटी 
योनियोमे जन्म होना । 
तो लौकिक सम्मान अपमान महत्त्वकी चीज है या श्राध्यात्मिक सम्मान श्रपमान 

महत्त्व रखता है ? जरा विचार करो । आज जितनी यह मन वालो दुनिया है ये सब प्रायः 
लौकिक सम्मांन भ्रपमानमे शभ्रपना सारा निर्णय रखते है श्रौर तभी धनको तृष्णा होना, जरा 
जरासी बातमें लडाई होना, श्रपमान महसूस करना--ये सारे ऐब, ये सारी श्रापत्तिया क्यों 
ग्रा रही हैं ? जो अपने अतस्तत्त्वका श्रपमान करता है उसपर खडे बंठे हर जगह अनेक 
थ्रापत्तिया आयेंगी ही और जिसने श्रध्यात्म सम्मान क्रिया, अपने झ्रापकी हृश्टिमे श्रपने सहज 
चैतन्यस्वरूपकी दृष्टिमे लिया, यह हू मैं, उसको संतोष मिलता है। बस घधर्मकी जड इतनी 
है, फैलाव बडा है। जड तो मूलमे छोटी ही होती है। धर्मकी मूल क्या है ? यह समभमे 

थ्रा जाय कि अपने सहज चेतन्यस्वभावको निरखकर ज्ञान द्वारा ज्ञानमे यह बात स्वीकार हो 

जाय कि मैं तो यह सहज चैतन्यस्वरूप हू, अन्य कुछ नही हू, बस वह धर्म है। श्रव उसका 

धर्म लेगा, मोक्षमार्ग बनेगा, मुक्तिके निकट जायगा, सदाके लिए जन्ममरणके सक्षटोसे दृट 

जायगा । मूलमें यह बात करनी है कि अ्रपनी ही दृष्टिमे अपना यह चैतन्यस्वभाव नजरमे 

श्राये, अनुभवमें आये और यह स्वीकार हो जाय कि मै तो यह हू । 

सहज परमात्मतत्तवके निर्सायमे कष्टजनालका श्रनवसर--कोई नाम लेकर थोडी निन्दा 

करता है तो यह घबडा जाता हैं, बोौखला जाता है, तमतमा जाता है, श्रखें लाल हो जाती 

है । यह क्या है ? अज्ञानकी लीला है । भने हो श्राप कहे कि जब ग्रहस्थीमे रहते है तो कुछ 

थोडा दिखाना तो (पडेगा, नही तो (ऐसी दशा (हो जायगी कि ज॑से एक साँपको 

किसीने उपदेश दिया कि तुम बिल्कुल शानन्‍्त रहा करो। तो वह बिल्कुल शान्त हो 

गया । भ्रव उसे हर एक कोई पकड़े, घुमाये, छेडे, मारे, वह बेचारा साँप वडा परेशान होकर 
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अपने उपदेशकके पास पहुचा ओर बोला--महाराज जबसे आपने हमें उपदेश दियों कि तुम 
शान्‍्त रहो तबसे हमपर बडी विपत्तियाँ आ गई है । क्या विपत्तियाँ झा गई ?*-*“महाराज 
कोई पकडता है, कोई घुमाता है, कोई मारता है, हम बडे परेशान है। तो उपदेशकने कहां--- 
देखो हमने तुम्हे कहा कि तुम शान्त रहो, उपद्रव न करो, हमने तुम्हे फुकारनेके लिए मना 
नही किया । भ्रब क्‍या था, जो भी साँपके पास पहुचे तो कट वह फुकार मारे, सभी लोग 
डरकर उसके पाससे भागे । तो भाई ऐसे ही समभो उपदेश है ग्रहस्थोको कि तुम शान्त रहो, 
पर मुनि जनो जैसा शान्‍्त होकर तो ग्रहस्थ नही रह सकते । उनके सामने अनेक झमट है, 
तो उन्हें कुछ भुँझलाहट जैसी बातें करनी पडती है । ठीक है, करें, दिखावटी किसी समय 
शान रख ले, प्रयोजन ही तो है, मगर उसे यह मत समझें कि यही मेरा सर्वस्व है, मेरा 
महत्त्व इसीमे है, इन सबको कलंक समभें । जितने गृहस्थीके प्रसग है करते हुए भी--दृकान 
भी करते हैं, परिजनोसे भी बोलते है, सब कुछ करते हुए भी समझे यह कि यह तो मेरे 
लिए कलक है । तब फिर सही तत्त्व क्या है ? सही तत्त्व है--मेरा सहज चैतन्यस्वरूप । यह 
मैं हू | श्रौर ऐसा मै देखता रहू तो काम क्या होगा ? ऐसा काम होगा कि दुनियाकी समझ 
मे न आयगा, दुनिया तो यह जानेंगी कि यह तो प्रमादी है, ठलुवा है, कुछ करता नही, कायर 
है, लेकिन कार्य होगा वह जो स्वभावमे मिल जायगा और इसलिए वह विशिष्ट न हो पायगा, 
पर श्रन्तः ही प्रनन्त श्रानन्‍्दके स्व्रूपकी झाँकी भ्रायगी--मैं यह हू । 

सहज अतस्तत्त्वके बोध बिना चेशश्रोको मात्र परिश्रसरूपता--दुनियामे घूम-घुमकर 
कुछ भी चेष्टायें कर लो, कुछ भी काम कर लो, लेकिन सतोष कही नही है । मोहकी नीदमे 
स्वप्न भले ही दिखेंगे कि मैं बहुत श्रच्छा हू, मैं श्रब नेता बना हू, मेरी बहुत प्रतिष्ठा है *, 
कुछ समझ भी रहा, मगर यह तो बडी विपत्ति है, बडी विडम्बना है। उसने अपने लिए तो 
कुछ नहीं किया । आत्मज्ञान बिना सब बेकार बातें हैं इस श्रात्माके लिए, आ्रात्मअल्याणके 
लिए । तो वह आत्मा क्‍या है ? उसका ही एक प्रकरण चल रह। है । हम आत्माको पहिचाने 
क्रिस तरह ? आत्माको पहिचानें उपयोग द्वारा, जिसमे प्रतिभास है, समझ है, जानन-देखन 
चल रहा, ऐसा एक अमूर्त ग्रात्मा हू मैं । झ्औौर वह इस ही अपनेमे है, अपनेसे बाहर नही है । 
कुछ क्षण यदि अपने आपमे कुछ भी लीन होनेका प्रयत्न न रखें श्रौर धर्मके नामपर बाहरी 
कुछ भी काम कर लिए जायें तो बाहर-बाहर ही भटकना रहा । जिस धर्मभावके कारण 
कर्मंका विनाश होता है, निजेरा होती है, सतोष होता है, मुक्तिके निकट पहुत्रते है बह बात 
रच भी नहीं पायी । और एक इस आत्माके सहज चैतन्यस्वरूपकी भाँकी हो जाय तो आप 
घर्मेके नामपर कही भी कुछ भी कर रहे हो उसमे धामिकता कई गुणित हो जायगी । श्राप 
रपोई बनाने बैठें तो आटा भी गूथो, पतोलीमे चावल भी डालो, रोटियाँ बनावर तवेपर भी 


१५८ मोक्षशास्त्र प्रवचन 


डालो, रोटो पकनेका इतजार भी करो, बार-बार चूल्हा भी फूको, यो रोटी बननेके सारे 
प्रयत्त तो खूब कर डालो, पर एक जो रोटी बननेएा मूल साधन श्रग्नि है वह न हो तो वया 
रोटी पक जायगी ? नहीं पक सकती । श्रांगके बिता तो यहाँ की जाने वाली सारी नचेट्टार्ये 
व्यर्थ हैं, समय ही व्यर्थ खोता है, ओर सारा सामान खराब हुआ सो अलगसे । तो वहाँ 
रसोईघरमे मूल गलती क्या हुई ? रसोई बननेका जो मुल कारण अग्नि है उस अग्निका तो 
कुछ काम हो नही किया । तो इसी तरह हम कर रहे हैं सब कुछ धर्मके नामपर भी, ग्रहस्थी 
के नामपर भी, सामायिक, पूजा, पाठ शझ्रादिक, पर उनमे एक ठाल मटोल ही रहा । मगर 
एक जो श्रात्मबोध होता है उस सम्यग्ज्ञानकी भ्रग्नि पाये बिना हमारी मत, वचन, कायकी 
समस्त चेष्टायें परिश्रममे शामिल हुईं झौर जीवन बेकार गया वह॒श्लगसे बात है । 

यद्यपि व्यवहारमे तो कतंव्य यह है ताकि और लोग भी दर्शन करें, स्वाध्याय करें, 
पूजन करें, वह परम्परा चले और इनमे रहकर कभी कोई सद्बुद्धि रखकर कुछ भ्रात्मज्ञानको 
पावे, मगर जो श्रात्मज्ञानका उ्हंश्य रखता ही नहीं इस ओरसे कुछ भी बात चित्तमे नही 
ग्राती और करने करनेकी बात बनी हुईं है तो उसका है यह फल, ऐसे रसोईकी चेष्टा करने 
बालेकी तरह । अपना उद्देश्य बनावें, चित्तमे लगन तो रखें कि हमको तो सहजपरमात्म- 
स्वरूपका अनुभव करना है, इसके लिए ही हम सब काम कर रहे हैं, इतनी बात चित्तमें 
श्राये तो उसका भी काम बनेगा। 

जीवकफकी उपयोगात्मकताका प्रकाश -ग्रात्मा क्या है ? उसके सममानेकों यह सूत्र 
है---उपयोगो लक्षण, मोक्षशास्त्रका छ्वित्तीय श्रष्यायका । इसके बारेमे कुछ वर्णन तो हुआ 
था| अब यह चर्चा चल रही है कि वह उपयोग जीवसे श्रभिन्न है या भिन्न ? बताया 
अभिन्‍न, पर शकाक़ार यह कहता है कि हम तो भिन्‍न समभते है, क्योंकि यह गुण है, 
श्रात्मा गुणी हैं। एक नैयायिक सिद्धान्त, मीमासक सिद्धान्त भी यह मानता है कि श्ात्मा 
प्रलग चीज है भर गुणा अलग चीज है। द्रव्य भ्लग, गुण अभ्लग। यद्यपि थोडी वुद्धिमानी 
तो की उन्होंने, उसका समवाय सम्बंध माना और श्रनादि सम्बंध माना, लेकिन दृष्टि देखो 
कि भ्रनादि सम्बंध है याने ऐसा भी नहीं है कि ज्ञान पीछे आ्राया हो, आ्रात्मा पहलेसे । जबसे 
श्रात्मा है तबसे इसके साथ ज्ञान लगा है, लेकिन ज्ञान अलग पदार्थ है श्रात्मा श्रलग पदार्थ है 
और उसका एक समवाय सम्बंध बन रहा है । ऐसा जैनशासनने नही स्वीकार किया । जैन- 
शासन कहता है कि श्रात्मा ज्ञानात्मक है, दो भिन्‍त पदार्थ नही है और तब ही ज्ञान कह 
दो तो आत्मा कहा गया भौर आत्मा कह दी तो ज्ञान कहा गया । जीव और ज्ञान--इनमे 
गुणगुणीका भेद समझाने भरके लिए है। कैसे लोगोकों समभाये कि जीव ० ? हक 
कहना चाहिए । सो समझानेके लिए भेद किया गया है । कही पदार्थमे भेद नहीं पडा | जीव 
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ज्ञानात्मक है गुरागुणी भेद कथचित्‌ ग्रभिन्‍्तमे बन सकता, भिन्‍नमे गुणगुणी बन ही नहीं 
सकता । 

जो लोग कहते है कि ज्ञान अलग पदार्थ है, जीव श्रलग पदार्थ है उनके यहाँ ग्रुण- 
गुणी की कल्पना ही नहीं बन सकती, क्योकि अगर भिन्‍न पदार्थोमे गुणगुणीकी बात कहीं 
जाय तो कोई अटपट कह दे तो क्या है ? कोई कहे कि ज्ञान तो भीतका लक्षण है, ज्ञान तो 
पुदूगलका लक्षण है । जब अत्यन्त भिन्‍त है तो यह कैसे कहा जायगा कि यह लक्षण इसका 
है ? लक्ष्य-लक्षणभेद कथचित्‌ श्रभिन्‍नमे होता है । यहाँ जीवका लक्षण उपयोग बताया है । 
वह उपयोग जीवसे न्‍्यारा नहीं है, जीव ही उपयोगात्मक है । उपयोग जरा प्रसिद्ध है, जीव 
जरा पप्रसिद्ध है। तो प्रसिद्धके द्वारा श्रप्रसिद्धका ज्ञान कराया जाता है। लक्ष्य-लक्षण भाव 
बनानेका यह तथ्य है । जीवका लक्षण क्‍या ? ज्ञान । यह ज्ञान जीवसे ग्रभिन्‍न है, भिन्‍न 
नहीं । भिन्‍न होता तो यह जीवका ज्ञान है, ऐसा कैसे कहा जाय ? 

लक्ष्यसे लक्षणकी श्रत्यन्त भिन्नता होनेपर लक्षणत्वकी श्रनिष्पत्ति--अगर कहो कि 
भाई जो भिन्‍न-भिन्‍त पदाथे हैं वे भी तो लक्षण बन जाते है | जैसे किसीने कहा कि जर। 
प्रमुक सेठजीकों बुलाना तो वह दूसरा बोला--हम नही जानते कि श्रमुक सेठ जी कौन है ? 
भ्रजी जो टोपी लगाये है वह । तो सेठजी का लक्षण टोपी हो गया । उसके द्वारा वह पहिचान 
लेगा कि यह है अमुक सेठजी । तो टोपी तो भिन्न चीज है। डडा वालेका लक्षण डडा। 
भिन्न हैं ना डडा । तो भिन्न भी तो लक्षण होता है, ऐसे ही जीवका ज्ञान जीवसे भिन्‍न रहा 
भ्राये तो जीवका लक्षण बन जायगा । इसका उत्तर यह है कि लक्षण सर्वेथा भिन्‍न होता ही 
नहीं । कोई न कोई रूपसे अभेद है, सम्बन्ध है, कुछ बात है, सम्पर्क है, ससर्ग है, भ्रगर 
बिल्कुल भिन्न लक्षण बन सके तो यह लक्षण है, इसकी भी पहिचान नहीं बन सकती । 
रुट्षण की लक्षणता कहनेमे यह दूसरा लक्षण जरूर बना देंगे जिससे यह समझ भ्रा जायगी 
कि यह लक्षण इसका है तो फिर उसकी समभके लिए तीसरा बनावें और उसकी समभके 
लिए चौथा आदि लक्षण बनाते रहे तो पदार्थ समभझमे न झ्रायगा । इससे मानना पड़ेगा कि 
लक्षण लक्ष्यसे अत्यन्त जुदा नही होता है । अपनेको अनुभव करें, इन्द्रियक्रा व्यापार बद 
करके, दृष्टि बद करके, सबका ख्याल छोडकर भीतरी श्रचुभव करें तो अपने श्राप समाधान 
होगा कि यह है सहजस्वरूप । बस वह ज्ञानसामान्य जीवका लक्षण है, यह बात इस सूत्र 
कही गई है। 

झ्रात्मपरिचयसे सुक्त्युपायका प्रारभ्भ -- ससारके सज्ञी जीव सकटोसे छुटकारा चाहते 
हैं और सदा सुखी रहे ऐसी सुख शान्ति चाहते है । जो सब चाहते हैं उसी बानका वर्शान इस 
मोक्षशास्त्रमे किया गया है । भला बतलाञो कि जो हमारी भावना है, जो हम चाहते है वही 
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बात यदि मिल जाय तो कितना अपने सौभाग्यकी बात है ? उस ग्रन्धमे मोक्षमार्गका वर्णान 
है याने ससारके सकटोसे छुट्टी पा लेनेके उपायका वर्णन है । तो वह उपाय क्‍या है, जिसको 
तुम सकटोंसे छुट्टी दिलाना चाहते हो ? उसका सही स्वरूप जान लें, बस इस उपायके बलपर 
सब उपाय बनते चले जायेंगे। मैं झात्मा क्या हू, सही अपने श्राप परके सम्बन्ध बिना मैं 
स्वय क्या हु ? तब यह निर्णाय बनेगा । देखिये निर्णय बनता है अनुभवपूर्वंक । अनुभवमें 
पार उत्तर आये तो वह सच्चा निर्णय कहलाता है । तो श्रपने श्रात्माके इस सहज चैतन्यर्व- 
रूपका अनुभव हो, ज्ञान बने, विश्वास बने और फिर उसीको धुन रहे, फिर बाह्य उपाय कुछ 
करने पडेंगे, क्योकि भ्रनादिसे बहुत उल्टा यह जीब चला आया है। बाह्य उपाय नि सगता 
है, नि.सगता याने समस्त परिग्रहोका परित्याग । उस उपायसे फिर अपने झ्रापमे रमण करने 
का काम करं। कर्म टूट जायेंगे, जन्ममरण हूट जायगा और शाश्वत सत्य शान्ति प्राप्त 
होगी ? 
श्रात्मपरिचयके उद्यममें प्रकृत प्रयास--लो श्रब कराये आत्माका परिचय | श्रच्छा, 
हाँ आ्राचायनि आ्रात्माका परिचय कराया है किस ढगप्ते कि पहले यह जानें कि तुम जीव हो 
तो तुम्हारा स्वरूप तो बहुत सही है, चैतन्य है, पर तुम सत्य मान रहे हो, कोई तुम्हारे साथ 
दूसरी चीज लगी है, उसका नाम है श्रजीव । जीव और श्रजीवका जब संघर्ष है तो कैता है ? 
पहले जीव श्रजीवका सम्बंध बना, आख्तव आना हुआ, बध बना, उसके बाद उसका उदय 
उदीरणा रूपसे निर्जंरा चली, जीवकों संकट बन गया | तब क्‍या करना ? पहला काम यह 
करना कि श्रास्नव न बने, फिर बध न होगा, और निजेरा सो चलती रहेगी, क्योकि जो परि- 
णाम भ्राखव श्रौर बधको ध्वस्त कर सकते हैं वे ही परिणाम पहले बाघे हुए कर्मोकी निज॑रा 
कर देते है। लो भ्रब सही मिल जायगा मोक्षमा्गं तो इन ७ बातोका वर्णन श्रावश्यक समझा 
गया । जीव, अजीव, श्रासत्रव, बंध, सवर, निजेरा और मोक्ष, श्रच्छा इनका वर्णन चलेगा, 
मगर वर्णन चलानेसे पहले थोडी ओर भूमिका रह गई, कया कि इन सबकों जाननेके तरीके 
है क्या ? पहले तरीकोका निर्ंय कर लिया, फिर उन तरीकोसे इसकी जानकारी बचावें तो 
वे तरीके मुख्य है प्रमाण झ्यौर नय । इसीके शअ्रन्तगंत फिर और उपाय बताये गए। एक 
प्रयोगात्मक सत्‌, सख्या, क्षेत्र, स्वामित्व, साधन, श्रधिकरण, स्थिति, विधान, निर्देश, स्वामित्व 
्रादिक, निद्षेप व्यवहारका तरीका, इन सब तरीकोका वर्णन पहले शब्रध्यायमे हो चुका | भ्ब 
इस तत्त्वका वर्णन चलना है तो दूसरे श्रध्यायमे जीवतत्त्वका वर्णांन है। जो उपाय बताया 
गया वह भी जीवकी कला है, इसलिए पहले श्रध्यायको भी कह लीजिए जीवतत्त्वका वर्णान 
है, पर विधिवत्‌ तो दूसरे श्रध्यायसे जीवतत्वका वर्णान है । श्रब जीवका परिचय पाना है तो 
परिचय पानेका उपाय पर्याय है, व्यवहार है, यह है प्रारम्भिक उपाय | हम किसी भी चीज 
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को प्रवस्थाश्रोसे ही तो परखेंगे। तो प्रथम जीवफे स्वत्तत्व कहे गए । उन स्वतत्तवींमे पर्याय 
रूप भाव व एक जीवत्वभाव, वह एक द्रव्यहष्टिका भाव है। तो स्वतत््वका भली-भाँति वर्णन 
हुआ । उसके बाद यह प्रश्न श्राया कि जिस जीवके ये स्व॒तत््व बताये जा रहे है, जिस जीवके 
ग्रोपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक, प्लौदयिक और पारिणामिक भावके रूपमें स्वतत्व बताये 
जा रहे है उस जीवका लक्षण क्‍या है ? पहिचान कया है जिससे हम जीवको समझ सकें ? तो 
उसकी पहिचानको बताने वाला यह सूत्र है--उपयोगो लक्षण । जीवका लक्षण उपयोग है-। 
इस सम्बंधमे बहुत कुछ ज्ञातव्य बातें की जा चुकी है । श्राज एक नई श्राशका चलेगी । यह 
बताया था कि जीवका लक्षण उपयोग जो है सो जीवसे अभिन्‍न है । जीवका उपयोग याने 
ज्ञान दर्शन जीवसे अभिन्‍न है, अलग नहीं है । जो दार्शनिक अलग मानते है कि वे गुण अलग 
है, पदार्थ अलग है उनका निराकरण हो चुका । ष 

उपयोगकी जीवसे प्रभिन्‍तता होनेपर एक श्राशंका--आज यह बात चलेगी कि 
शंकाकार यह कह रहा है कि तुम उपयोगको जोव्रसे अभिन्‍न बतला रहे हो याने जीव उपयो- 
गात्मक है। वो देखो जो पदार्थ यदात्मक है उसका उस रूपसे उपयोग न होगा | जीव श्रगर 
ज्ञानदर्शनात्मक है तो जीवका उपयोग ज्ञान दर्शवरूपसे हो नही सकता । कैसे ? उनका हृष्टान्तं 
है--जैसे दूध, क्षीर । दूधका नाम क्षीर है, दुग्ध दुग्धात्मक है, दूध दूधरूप है, प्रभिन्न है, 
तन्मात्र है । वही तो है । तो दूध जब दूधमय है तो उस दूधका दूध रूपसे उपयोग तो नही 
होता, दही छुपसे होगा, और शोर रूपसे होगा, याने दूधका दहो बनसावे, और कुछ बनावे, 
श्रौर और तरहसे उपयोग होगा । दूधका दूध रूतसे क्या उपयोग है ? यह तो दुधरूप है ही। 
ऐसे हो श्रगर ज्ञान दर्शन जीवसे प्रभिन्‍त है तो जीवका ज्ञान दर्शन रूपसे उपयोग न होना 
चाहिए, प्रन्य रूपसे होता रहे, यह एक भाशकों रखी गई है। शअ्रच्छा प्रभी शंकाकार यहु 
बहुता जा रहा है । 

प्रव दूसरों बात शंकाकाश्की सुनो--जोव उपयोगाठ्मक है, उपयोगमय हैं तो यह कह 
रह हो कि जीव उपयोग रूपसे परिशमता है भ्रौर बताये जा रहे हो तदात्मक, एक रूप, तौ' 
जब एक रूप हो गया जीव श्रोर उपयोग तो दोनोंको समान बात होनो घाहिए। हम यह 
कह देंगे कि उपयोग जीवहूपसे परिणमता है । तुम कह रहे हो जीवका जक्षण उपयोग है 
हम कह बैठेंगे कि उपयोगका लक्षण जीव है। णब जीव श्ौर उपयोगको प्रभिन्‍्न कह च्धि 
एक कह दिया उस मय है तब उसमे यह भेद कैसे हो सकता कि यह इप्का लक्षण है ? यदि 
भेद डालेंगे तो हम उल्टी बात कहेंगे। उसका क्या निराकरण ? तो यदि सर्वथा अभिन्म है 
जीव और ज्ञान दर्शन यह एकसेक है तो जीवका ज्ञानदाशव झूपसे डपयोग नहीं बन सकता । 
ऐसी आशंका एक किसी दाशंनिकने रखो है । ४ 
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जीवसे प्रथ्चिन्ते उपयोगके विषयमें की गई शंकाका समाधाम--देखिये कुछ झाप- 
त्तिया युक्तियोपर निर्भर(होती है श्ौर उनका निराकरण प्रनुभव करता है। और युक्तियाँ 
भी करेंगी । तो युक्तियोसे तो शकाकारने ठीक निश्वा लिग्रा ।, जो चीज जिसमय है। उसका 
उस रूपसे उपयोग नही हो सकता । दूध दूधमय है तो दूध्का दूध रूपसे उपयोग क्या ? भ्रत्य 
रूपसे उपयोग होता है । युक्तियाँ तो भ्रा गईं, मगर श्रापका हृदय ,स्वीकार' नहीं करनेका । 
युक्ति ही तो है । तो उनमे जो 'निर्बंलता है उसको प्रकट करना, समाधात्र करना, चकि जीव 
उपयोगमय है, जीवसे उपयोग प्रभिन्‍्न है, इसी कारण जीवका ज्ञानदर्शनरूपसे उपयोग बनता 
है । जो जिस रूप है उसका उसी रूपसे उपयोग होता है, यह भी एक युक्ति है ।” यह कैसे 
समभा ? श्रच्छा तो इससे 'उल्टी बात समझो । _जो जिस रूप नहीं, है, जो जिससे बिल्कुल 
जुदा है उसका उस रूपसे उपयोग होना सम्भव है वया ?, ,जैसे ,प्राकाश भौर रूप | रूप तो 
पुदूगलका प्रभिन्‍न गुण है ना ? रूंपे श्रोकांशका तो गुण नहीं तो क़भी प्राकाश रूपसे 'परिणम 
सकता कया ? नही परिणम सकता । क्यो नही परिणम सकता ?,ग्राकाश बिल्कुल जुदी चीज 
है, रूप बिल्कुल प्रलग वस्तु है। जहाँ भिन्‍तता है वहाँ तो यह सकते हो कि वह उस रूप 
नहीं परिणम सकता ।; जो अ्रभिन्‍्त होगा वही उस्त रूपसे परिणम सकेगा। शंकाकार क्यों 
डल्टी-उल्टी बात कह रहा ? जीव ज्ञान दर्शनमय है, इस कारण जीव ज्ञान दर्शनरूपसे उप- 
युक्त होता है । साथमे दूसरी बात भी सुनो--शकाकार खुद ठीक वचन नही बोल पा रहा । 
उसका यह कहना था कि दूध दूधात्मक है, इस कारण (ईंथे दूवरूससे उपयुक्त नही होता । 


दूधका दूध झूपसे उपयोग नहीं बन सकेता, क्‍योंकि वह दब रूप ही है। प्ररे भाई यह बांत ' 
ठोक नही । दूध चूंकि दूधरूप है इसलिए उसका दूध रूपसे उपयोग श्वल रहा । देखो दूध 


वया चीज है ? गायने तृण खाया, पानी पिया, सो ये तृण जल्ल प्रादिक जो दूध रूपताको प्राप्त 
होनेके सम्मुख पुदूगल है, वहीं तों दूध संज्ञाको प्राप्त होने ब्राला है । तो, जिसमें दूध की 
शक्ति है उनसे श्रव्यतिरेक है, श्रभिन्‍न है, देखो वह दूध रूपसे परिणाम "रहा है ना । प्रौर॑ भ्रन 
दूध बननेके बाद भी वह दूध दूधरूपसे परिणमता रहता है ना । ऐसे ही, प्रात्मा भी परात्मामे 
जो ज्ञानका स्वभाव है उस शक्तिकी व्यक्ति हो रही है । घट.जात्रा, पट जाना, श्रमुक पदार्थ 
को जाना तो देखो हमारा यह शानस्वछर्प, हमारी यह ज्ञानशक्ति इन इन पदार्थोंके जाननेके 


रूपसे परिणम रही है कि नही ? स्पष्ट सिद्ध है कि श्रात्मा ज्ञानकप है। तो वह ज्ञानहपसे ' 


परिणमता है भ्रौर ज्ञानहपसे उपयोग अलता है। हाँ, जीव भगद भिन्न होता, जीव ज्ञानहप 
न होता तो उसका ज्ञान उपयोग नहीं बन सकता । बात तो है यह श्रौर शद्भाकार उल्टी 


बात रख रहा है । - 
जो जिस स्वरूप है उसका उस हूपसे परिणाम न मानने जाले शद्भाकारका स्वयं 
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पतन-- क्या कह रहा शद्भूकार कि जो जिस झूपसे है, जो जिस स्वरूप है वह उस रूपसे 
परिणमता नही, वह उस रूपसे उपयोग करता नहीं, तो ऐसा कहने वाले शद्भूकार बहुत 
बुरी तरहसे फसे । कैसे ? जरा हठ पर अड़ा रहा शड्भाकार । वह यह कह रहा है कि जो 
चीज जिस स्वरूपमे है, जिसमे तन्मय है उसका उपयोग उस रूपसे नही होता । उसका कहना 
यह है । तो अच्छा बताझ्रो कि तुम जो वात कह रहे हो, कोई भी पुरुष जो भी बात कहता 
है बडे ढगसे युक्तिपूवंक तो उसकी बातमे दो चीजें पायी जाती है । अपने पक्षका समर्थन 
करना, श्रौर विपरीत बातका खण्डन करना । बातमे ये दो गुण होते ना ? कोई कुछ बात 
रखे तो भ्रपना समर्थन करे श्रौर दूसरेका निराकरण हो जाय । यह ही तो बात है। हमने 
कहा, घडी तो घडी है, यह बात बन जाय और कुछ नही है सो अन्यका निराकरण हो जाय । 
कोई भी बात बोलेगा तो उस बातमे ये दो तारीफ होती है--श्रपने पक्षका साधन करना 
श्रौर दूसरेके पक्षका दूपणा देना । यह होता है समस्त उपदेशोमे । ग्रब शड्भाकार इस वातपर 
अ्रड गया कि जो जिस स्वरूपमय हैं उसका उपयोग उस रूपसे नहीं होता तो चताश्रो तुम्हारे 
वचन अपने पक्षके साधकरूप है कि नही ? तुम्हारो बात अपने पक्षकों सिद्ध करने वाली है कि 
नही ? हाँ है । और दूसरी वातका निराकरण दूपण करने वाला है ना ? हाँ है । तो तुम्हारे 
वचन स्वपक्षके साधनरूप हैं, परपक्षके दूषणरूप हैँ । ध्यान देनेकी वात है | जो भी झ्राप बोल 
रहे हो, जो भी आप प्रस्ताव रख रहे हो, जो भी श्राप चीज बता रहे हो वह अपनी बातका 
समर्थन करने रूप है और अन्य बातका दूषण देनेके लिए है ओर साथमे यह भी कह रहे कि 
जो जिस रूप है उसका उपयोग उस रूप नही हो सकता, उमके खिलाफमे होगा, दूसरा रूप 
होगा । अच्छा देखो--तुम्हारे वचन तुम्हारे पक्षका साधकरूप हैं तो इबसे उल्टा हो जाग्रेगा, 
क्योकि जो जिस रूप है उसका उस रूपसे परिणमन नहीं है, मायने अपने पक्षका दूषण रूपसे 
उपयोग बनेगा झौर दूसरेके पक्षका साधन करनेहपसे उपयोग बनेगा ग्रापका । तो आपको दोनों 
तरफसे मात खानो पड़ी । यह हठ न करो कि जो पदार्थ जिस स्ररूपपय है उप्क्रा उस रूप 
से उपयोग नहीं होता बल्कि यह कहो कि जो पदार्थ जिस स्वरूप है उसका उपहीो छपसे 
उपयोग होता है, दूमरे रूपसे नहीं। जीव चूंकि ज्ञान दर्शन हूप है इसलिए जोवका उपयोग 
ज्ञान दर्शनसूपसे हो होता है । जानन देखनरूपमे ही जीवका उपयोग बनता है, इसलिए उप- 
योग जीववंग लक्षण है ग्रौर वह जीवसे अभिन्‍न है । 

जो जिप स्वरूप है उसका उस रुपसे परिणमन होनेका शड्ूकारके सिद्ध.न्त द्वारा 
समर्थव--अव झौर भी बात देखिये-ये शंकाकार याने चार्वाक्‌ भ्रादिक तो यह कह रहे हैं कि 
जो पदार्थ जिस रूपमय हैं उसका उस रूपसे परिणमन नहीं होता, उसका श्रन्‍्य रूपसे प्रि- 


त्‌ं सत्र बया दिया ? दूध दध एपरे ि हेतोद क 
खनन होता है । दृशटन्त बया दिया ? दूध दूध सपने क्‍या परिणमेवा ? बह तो इूब्र है, दढ़ी 


हर 
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रूपमें परिणमेगा । ऐसा कहने वाला शद्धूाकार श्रपने पक्षका भी विरोध कर रहा है । देखो 
पृथ्वी, जल, श्रग्नि, वायुमे रूपादिक है कि नही ? ये दाशंनिक पृथ्वीमे तो गध मानते, जलमे 
रस मानते, अग्निमे रूप मानते श्रौर वायुमे स्पर्श मानंते । जो बात जरा ज्यादह समभमे 
शायी उसको मान लिया श्रौर जैनसिद्धान्त पृथ्वी, नल, श्रग्ति, वायु इन सबमे चारो वार्तें-- 
(रूप, रस, गंध, स्पर्श) मानता है । जो जिस रूपमय है उसका उस रूयसे परिणमन तो तुम 
मान रहे हो । जो कुछ दिख रहा है ये पृथ्वी, अग्नि आादिक ये गधरूप हैं, तो उनका इस रूप 
से परिणमन तो तुम मान रहे हो । तो जैसे यहा इन दिखने वाली वस्तुओका, रूप, रस, 
गंध वाली चीजोका रूप, रस भ्रादिक रूपसे परिणमन मानते हो, उपयोग मानते हो, ऐसे ही 
श्रात्मा ज्ञान दर्शनमय है, तो उसका भी ज्ञान दर्शन झूपसे उपयोग होता है, इसमे कोई श्डूा 
नही । 

जीव है, भान दर्शन रूप है, इसमे जानने देखनेकी शक्ति है और यह जानन देखने 
रूपसे भ्रपना प्रिणमन करता है, ऐसा यह उपयोग जीवका अभिन्‍न लक्षण है। तो यह बात 
न कहनी कि जो जिस रूपमय है, जो पदात्मक है, जिस आात्ममे है वह उस रूपसे नही 
परिणमता, बल्कि यह कहो कि जो पदार्थ जिस रूपमे है उसका उस रूपसे परिणामन होता 
है । देखो दूधका दूध रूपसे परिणमन चल रहा है। जब गायसे निकाला गया दूध तो कुछ 
गर्म निकला । थोडी देरमे ठडा हो गया, फिर छानकर उसे गर्म क्रिया, उसमे फिर शवकर 
गुड वगरा डालकर उसे मीठा कर दिया, कुछ भी हो, दूध दधरूप ही तो चल रहा । गर्म था 
तब दूध, ठडा हुआ तो दूध ही परिणमा था | तो दूधके परिणाम कैसे नही है ? दूधका दूध 
रूपसे उपयोग है, इसी प्रवार श्रात्मा ज्ञनरूप है । कभी मतिज्ञानहूप परिणमे, श्रुतज्ञानरूप 
परिणमे, भ्रवधिज्ञानरूप परिणमे, केवलश।नरूप परिण्त, ज्ञान ज्ञानहपसे ही तो परिणमेगा । 
जो जिस रूप हैं वह उस रूपसे ही परिणमेगा, श्रन्य रूपसे नही परिणमता । जो जिस स्वरूप 
में है वह उस रूपसे न परिणमे तो उस पदाय॑का श्रभाव हो जायगा । प्रगर दूध दूधछूपसे 
न परिणमे तो फिर दूध कहाँ रहेगा ? इसो प्रकार यह जीव ज्ञान दर्शनमय है, इसका अगर 
ज्ञान दर्शनरूपमे उपयोग न होगा तो जीव ही कुछ न रहा । इसलिए जीवका ज्ञान दर्शन 
उपयोग है उस रूपसे इसका परिणमन होता रहता है श्र यह उपयोग जीवका श्रभिन्‍्न 
लक्षण है । 
केसचित्‌ प्रसिद्ध व फेनचित्‌ श्रप्रसिद्धकी प्रसिद्ध लक्षण द्वारा साधना--लक्षण बताये 
जाते है भ्रप्रसिद्धकी स्ड्धि करनेको । लक्षण वह होता है >सको सब जानें, जिसके जाननेमें 
ज्यादा असुविधा नही है, जो प्रकट है, श्रौर जिसके बारेमे कम समझ बनती है, श्रप्रसिद्ध 
है वह होता है लक्ष्य । जैसे बहुत श्रादमी बैठे है--उनमें से किसी ने किसीसे कहां कि भाई 
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फलाने चदको बुलाग्नों | कौन है फलाने चंद ? जो इस इस तरहसे बैठे है बह हैं । तो यह 
बात भट देखकर समभमे शञ्रा जायगी कि शअ्रमुक पुरुष है फलाने चंद । तो लक्षण होता है 
प्रसिद्ध और जिसकी पहित्रान करायी जाती है वह होता है अप्रसिद्ध । यह ही बात जीव 
झौर उपयोगके बारेमे है | ज्ञानकी तो बडी प्रसिद्धि है। हर एक कोई जान रहा है। यदि 
कोई यह कहे कि जीव है ही नहीं तो उससे कहो कि जीव है नही, ऐसा तुम्हारा ज्ञान चल 
रहा है कि नही ? हाँ ज्ञान तो चल रहा है। ज्ञानकों कौन मना करे ? जीवको मना कर 
रहे तो उसे समभा दो धीरेसे कि जिसमे यह ज्ञान चल रहा कि जोव है हो नही, सब गपोल 
बात है । जो यह ज्ञान चल रहा है जिसमे वही जीव है, ज्ञान है प्रसिद्ध भ्रौर जीव है श्रप्र- 
सिद्ध । ज्ञान तो अपनेपर गुजर रहा ना, इसलिए ज्ञान तो स्वसम्वेदत है और जीव जीव 
एक समूचा है, उसके बारेमें कुछ शका होती है, उसका समर्थन किया । 
एक बात भ्रौर समभो कि लक्षणके द्वारा वह लक्ष्य जाना जाता जो किसी झूपमें 

प्रसिद्ध है श्रौोर किसी रूपमे श्रप्रसिद्ध है । श्रगर लक्ष्य पूरा अप्रसिद्ध है, जरा भी उसके बारेमें 
मालूमात नही है तो उसका लज्षण नहीं बन सकता, और यदि वह पूरा प्रसिद्ध है, स्पष्ट है, 
तो लक्षण न बनेगा । लक्षण तो पहिचाननेके लिए बनाया जाता । श्रब वह हो गया प्रसिद्ध । 
लक्षण काहेको करना ? जैसे किप्रीकों समझाते है--देखों अग्ति है, क्योंकि गर्म होनेसे । भ्रव 
गर्मी अश्तिका लक्षण बना | तो गर्मी तो प्रसिद्ध है ना ? जिसके द्वारा हम श्राग पहिचाना 
करें, वह लक्षण तो विल्कुल स्पष्ट है, मगर अग्नि क्या प्रप्नसिद्ध है ? नही । क्‍या प्रसिद्ध है ? 

नही । जो यह है इतनी बात तो प्रसिद्ध है। कोई चीज सामने दिख रंही है जिसको हम 

प्रग्ति बता रहे है तो जो यह है उतना वस्तुझूपसे तो वह प्रसिद्ध है, पर आग है इस रूयसे 

श्रसिद्ध था, उसे यो सिद्ध कर रहे कि यह आाग' हैं| कोई भी श्राप लक्ष्य-लक्षण बनावें यह 

ही.तरकीब मिलेगी सबमे । लक्षण होता है प्रसिद्ध और लक्ष्य होता है. क्रिसो छूपमे अ्रश्नसिद्ध 

श्रौर किसी रूपमे प्रसिद्ध / जिस रूपसे प्रसिद्ध है उसमे श्र।सद्धको बात घटाना यह ही कह- 
लाता है लक्ष्यमे लक्षणाता । ः 

कथचित्‌ प्रसिद्ध व कथचित्‌ भ्रभ्नसिद्ध जीचकी प्रसिद्ध उपयोगलक्षण द्वारा सोदाहरण 

सिंद्धि- विसीने पूछा कि भाई गायका लक्षण क्या है ? जो गायको नहीं जानता था कि यह्‌ 

गाय है, गायका लक्षण क्या है ? तो कहा- देखो जिसके गलेसे कधेके जोड़ तक्र काल लट- 

कती हो उसे गाय कहते है | तो श्रब देखो भाल तो (दिखती है, फाल झपसे वह प्रसिद्ध है 

श्औौर जिसको हम गाय जानना चाहते बह गाय श्रप्रसिद्ध है। पशुरुपसे तो प्रसिद्ध है, पर 

वह गायरूपसे श्रश्नसिद्ध है उसकी तिगाहमें, तब ही तो लक्षण बनाते श्रगर वह पशुरूप या 

विसी रूपसे भी सामने न हो गाय तो लक्षण व बनेगा । किसका लक्षण बने ? और प्रगर 
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गाय रूपसे एकदम खुलासा सिद्ध है तो लक्षणकी चर्चा करना वेवकूफी है । क्यो समय ख़ोते, 
जानते तो है । किसी रूपसे अ्रप्रसिद्ध हो और किसी रुपसे प्रसिद्ध हो तो प्रसिद्ध श्रप्रसिद्धको 
समभनेके लिए लक्षणकी जरूरत पड़ती है। तो यह जीव ज्ञानरूपसे तो प्रसिद्ध है। 
जाननेका किसे ज्ञान नही ? भ्रब यह बतला रहे कि जिसमे ज्ञान है उसे जीव कहते है। यो 
जीवका लक्षरा ज्ञान दशेन श्रथवा उपयोग है। श्रौर यह उपयोग जीवसे प्रभिन्न है । दुसरी 
बात--अभ्रगर जीवका ज्ञान दर्शन रूपसे परिणाम नही मानते तो भ्रव यह परिणामरहित हो 
गया ना, पर्यायरहित हो गया । तो श्रव वह्‌॒कूटस्थनित्य हो गया । जो कूटस्थनित्य है, 
जिसमे कुछ भी भ्रदल-बदल नहीं, उसका कोई स्वभाव नही, और जिसका कोई स्वभाव नहीं 
उसकी सत्ता ही नही । जीव ज्ञानद्शनमय है, उसका ज्ञानदर्शन रूपसे उपयोग है भौर वह 
उपयोग जीवसे श्रभिन्ञ है । 

जिस जीवके श्रीपशमिक श्रादिक स्वतत्त्व बताओ गए है उस जीवका लक्षण क्या है ? 
ऐसी जिज्ञासा होनेपर इस सुत्रका श्रवतार हुआ्नमा है । जीवका लक्षण उपयोग है, वह उपयोग 
चैतन्यस्वभावका परिणाम है। यह परिणाम ग्रात्माका है श्रोर यथासम्भव अ्रंतरग कारण और 
बहिरड्भध कारण मिलनेपर होता है । इस कथनमे सब जीबोको लक्षित किया गया है। यथा- 
सम्भव कारण मिलनेकी बातसे सर्व बातें सब जीवोऊ़े ध्यानमे श्राती हैं। एकेन्द्रिय जीवके 
केवल स्पर्शनइन्द्रिय बहिरग कारण और तत्सम्बत्री भाव अतरग कारण है। उनको श्रन्य बाह्य 
पदार्थेकि कारण भी नहीं होते । दो इन्द्रिय जीवके केव्रल दोइन्द्रियका व्यापार ही कारण है, 
ऐसे ही जिसके जितनी इन्द्रियाँ है उतनी इन्द्रियाँ ही सावन है। सैनी जीवोके उपयोगका 
साधन मन भी है, । भ्रधिक बाह्य कारणोमे कितने ही जोव सिह, बिल्ली आदिक विना प्रदीप 
के ही जान जाते है। मनुष्य प्रदीषका सन्निधान, प्रकाशका सन्निघान होनेपर जानते है । जो 
ग्रवधिज्ञानी जीव है वे इन्द्रियके व्यापार बिना ही जान जाते है। केवलज्ञानी जीवोको इन 
हेतुवोकी रच भी श्रावश्यकता नहीं । कारण ही न चाहिए, ऐसा यथासम्भव शअन्तरग कारण 
ग्रौर बहिरग कारण मिलनेपर जीवके चैततन्यका सम्बंध रखने वाला जो परिणाम है वह उप- 
योग है । ऐसा इस सूत्रमे कथन किया गया है । 

लक्ष्ययूत श्रात्माका श्रमाव होनेसे उपयोगके लक्षखत्वकी श्रनुपपत्तिकी शंका-अ्रब 
उपयोगलक्षणको सुनकर एक शकाकार कहता है कि इतना प्रविक परिश्रम एक व्यर्थ ही 
किया जा रहा है । बडे सूत्र रचे ना रहे है, उपयोग लक्षण है, बडी मेहनत की जा रहो है ! 
परे आत्मा नामकी कोई चीज ही नही है, फिर लक्षण बनानेकी जरूरत कया ? श्ररे कोई 
चीज हो उसका लक्षण बनाश्रो । जैसे पुरुष है, कोई तो उसका लक्षण बनाझ्रो । पदार्थ चौकी 
वगैरा है तो बना लीजिए लक्षण, पर श्रात्मा नामकी तो कोई चीज ही नही है, उसका लक्षण 
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क्या ? उपयोग लक्षण नहीं हो सकता । 'जो' चीज नही है वया उसका भी लक्षण बनाया 
जांता ? यदि ग्रसत्‌का लक्षण बनाया जाने लगे तो खरगोशके सीगका लक्षण बनाझ्रो, आकांश' 
के फूलका लक्षण बनाओ, मेढककी चोटीका लक्षण बनाप्रो । जो प्रसत्‌ हैं उसका लक्षण क्या 
बनाओगे ? श्रगर कोई पूछता है कि आत्मा अ्सत्‌ है यह कैसे समझा ? तो बहुत सीधी बात 
है, आात्माका कोई कारण नही है । जिसका कारण नही।उसकी सत्ता कैप्ते हो ? भरे इंघन है 
तो श्रस्तिकी सत्ता है। बिता कांरणके सत्ता कहसे झायगी ?,,एक बात । दूसरी बांत, इस' 
प्रात्माका कोई कार्य ही नही दिख ९हा । जिसका कोई कार्य नहीं वह तो बेकार है, उसकी 
सत्ता क्‍या ? जैसे--गधेके सीगका कुछ काम होता क्या ? किसीके चुभ जायग़ा क्या ? जब 
उसका कोई कार्य ही-नही है तो फिर सत्ता क्‍या ? श्रौर तीसरीजुबात बहुत सीधी यह है कि 
ग्रात्मा दिख ही नही रहा, प्रत्यक्ष ही नही, पाया ही नही जा रहा, नहीं तो हमारी हथेली 
पर धर दो, हम कह देंगे कि हाँ श्रात्मा है, श्र घोषणा करा देंगे । तो जब आत्मा नहीं 
दिखता है, न प्रत्यक्ष है, न उंसका कोई कारण है, न का है तो उसकी सत्ता कैसे ? और 
जो है नही उसके बारेमे बहुत-बहुत 'प्रंलाप करनेसे फायदा क्या है ? इसलिए उपयोग लक्षण 
कहना ठीक नहीं झौर सूत्र बनानेका क्‍यों प्रयास किया 'जा रहा है ? ऐसी एक आशंका हो 
रहो है। 

ग्रकारणवान फहकरर प्रात्माका श्रभाव बेताने वाले शंकाकार द्वारा दिये गये श्रक्ा- 
णवत्व हैतुमे प्रसिद्ध विरुद्ध श्रनैकान्तिक दोंष श्रानेसे श्रात्माकी, [स्पष्ट सिद्धि--प्रब॒ उक्त 
झ्राशकाके समाधानमें कहते है-- क्या केहा शकाकारने ? आत्मा, नही है, क्योकि उसका कोई 
कारण नहीं, उसका कोई कार्य नही, उसकी उपलब्धि नही, तीन युकव्तिय्रेको रखा है शड्भू* 
कारने । तो श्रब पहली युक्तिपर “विचार करें। शद्भूकारका कहना है कि श्रात्माका कोई 
कारण नही है जिससे कि श्रात्मा बनेता हो $तो उसकी फिर सत्ता कैसे ? सो देखिये--इस 
विषयमे चार बातें समभनी है 'पहली बात तो यह है कि, शद्भुशकारका यह हेतु श्रसिद्ध है, 
ग्रात्माका कारण है| नारकी, तिर्य॑च, मनुष्य, देव, पशु, पक्षी यद्यपि एक हृष्टिसे ये पर्याय कंहे 
जाते हैं, मगर ये पर्याय हो तो लें श्रांत्माके बिना । ये श्रात्मासे अभिन्‍न है । तो ये श्रात्मा ही 
है । व्यवहारमे थे जीव ही कहे णाते हैं। नारकी जीव, पशु जीव, पक्षी जीव, देव जीव ये 
जीव ही तो बहे गए है भ्रौर इन जीवोका कारणं है । मिथ्यात्त, प्रज्ञा, श्रसयम, कषाय॑ औौर 
ग्रेग--ये सब बातें इन गतियोमें उत्पन्न होनेके कोरण है ना ? ये गृतियाँ थे सब कोई जीव 
ही तो है । लो कारण बन गया'। दूसरी बात यह समझो । तुम क्या कह रहे हो शंकाकार ? 
प्रात्मा नही है, क्योकि कारणरहित होनेसे । भ्ररे तुम तो कारणरहितका हेतु कहकर श्रात्माका 
प्रभाव बताना चाहते हो प्रौर बात यहाँ उल्टी तुमपर घटती है | भरे जो कारशरहित है वह 
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डटकर द्रव्य है । श्रात्मा है बयोकि वारणवान न होनेसे । जो कारणवान होगा वह द्रव्य न 
होगा, उसकी पश्रादि होगी । हम श्रात्माकी भ्रादि नही मानते । आत्मा तो अ्रनादि कालसे है 
शोर भात्माकी भ्रनादिसे सत्ता तब ही है जब कि[वह स्वयसिद्ध है। उसका कोई कारण नही । 
किसी कारणसे धात्मा बना नहीं, इसीलिए श्रात्मा भले प्रकार प्रनादि अनत भ्रस्तित्वको लिए 
हुए है । जो जो भी पदार्थ है वे कारणरहित ही है । यदि कहो कि नही, है तो वह कारणकी 
जरूरत क्या ? ऐसा कोई भी पदार्थ नही है जगतमे जिसकी सत्ता हो और कारणवान हो । 
कारणवान तो पर्याय होती है, वस्तु नही होती कारणवान । पर्यायमे कारण चाहिए । णो है 
पदार्थ उसकी श्रवस्थायें बननेके लिए कारण चाहिए । पदार्थेके श्रस्तित्वके लिए कारण नहीं । 
प्रगर कारण है तो उसका श्रस्तित्व नही, क्योकि जिसका कारण है वह पहलेसे “है” न होगा । 
कारण बननेके पहले सत्ता न मानी जायगी। श्रगर कारणावान है प्रात्मा तो कारण जुटाने 
के बाद ही तो ग्रात्माका श्रस्तित्व कहलायगा श्रोर कारण जुटानेसे पहले श्रात्माका प्रस्तित्व 
न रहा, क्योकि कारण तो इसलिए जुटाया जाता है कि कार्य बन जाय । तो तुम्हारा जो हेतु 
है कि भ्रकारणवान है इसलिए श्रात्मा नहीं है यह तो विरुद्ध हेतु हो गया । इस हो हेतुसे 
प्रात्मावा प्रस्तित्व सिद्ध हो गया । तीसरी बात्त असिद्ध विरुद्ध श्रौर श्रनेकातिक दोष भी है । 
द्रव्याथिक दृष्टिसे तो पदार्थ श्रकारणवान है भौर पर्यायाथिक हृष्टिसे पदार्थ कारणावान है । 

प्रात्माका प्रभाव सिद्ध करनेके लिये फ्हे गये हष्टान्तोकी स्वपक्षसाधनमें प्ससयंता--- 
चौथी बात यह है कि जो दृष्टान्त दिया है कि मेढकको चोटी, सो सर्वथा असत्‌ है ही नहीं । 
बोलो »घेके सीग, खरगोशके सीग, श्राकाशके फूल ये जो दृष्टान्तमे दिया है ये सर्वथा श्रसत्‌ 
नही है । भ्रगर सर्वंथा भ्रसत्‌ होते तो इनके बताने वाले शब्द भी न होते । जितने शब्द है 
उतने श्र्थ है । ऐसे कोई शब्द न मिलेंगे जो किसो असत्‌का न,म॒ बताते हो । है तब हो तो 
उसका शब्द बना । शब्दका प्रर्थ क्या है ? शपति श्राह्मग्रति प्र इति शब्द:, जो पदार्थंका 
ताम कहे उसको शब्द कहते है । यह सस्क्ृत धातु है शप्‌, तो शब्द ही यह बताता है कि 
उसका वाच्यभूत पदार्थ है | भ्रच्छा, श्रव देखो मेढकक़ी चोटी निक ।वाते है । 

देखो कर्म श्र.त्रेश विभिन्न होते है। कोई जीव कर्मोदयसे मेढककी पर्यायमे पहुँचा, 
मेढ़क बन गया । भ्रव वह ही जीव (मेढक) मरकर स्त्री हो गय।। ग्रब स्त्रीभवमे तो चोटी है 
ना ? भौर जोव वह एक ही है । जो मेढक था सो स्त्री बना । तो जब जोव एक है, एक दृष्टि 
से कह देंगे कि मेढक्वी चोटी । भ्रच्छा श्रापके पुराणोमे जो बहुत वर्णन झाता हैं ना--कमठ 
ने उपसरे किया पाएवंनाथ भग्वानपर । बताझ्रो यह बात सच्ची है क्या ? सच नही है । भरे 
'क्रमठ तो था तब जब यह मस्भूति था, उसके भाईका नाम था कमठ । श्रब पाश्वंनाथके समय 
मे ब॒मठ है कहाँ ? वह तो गुजर गया, कितने ही भव गुजर पए । श्रब तो न्‍्योतिषी देव 
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बना है, उस ज्योतिषी देवने उपसग किया, कमठने नही । पर कहते तो सब यही है कि कमठ 
ने उपसगे किया पाश्वंनाथपर । तो उसका श्रर्थ यह है कि जो कमठ पर्यायमे जीव था वही 
जीव भव धारण कर करके ज्योतिषी देव हुआ, झ्रौर उस ज्योतिषीनें क्या उपद्रव किया सो 
उसे कहते है कमठके द्वारा उपद्रव हुआ । तो पुराणोंमे तो यह बात बडी शानके साथ कहते 
हो, फिर मेहककी चोटीकी बात कहनेमे क्यो डरते हो ? अरे जो पहले मेढक था वह मरकर 
स्त्री हो गया, वहाँ चोटो हो गई, स्वेथा श्रसत्‌ तो न रहा । एक नयवाद ऐसा है कि चह 
किसी भी व्यवहारका लोप नहीं कर सकता । तो एक जीवके सम्बंधसे मडूक शिखड कहा 
जा सकता है। इसका नाम शिखंड है, जिसे चोटी कह दो । श्रच्छा श्रब कारणकी बातमे 
चलो, मडूक शिखण्डमे कारण है कि नही ? याने जो श्रभी मेढककी चोटी बतायी उसका 
कारण है कि नहीं ” है कारण । स्त्री भोजन करती है उससे शरीर बढता है, बल बढते है, 
चोटी बनती है, त्रिना कारणके तो नही है । े 

तो शकाकारका जो अकारणवान है श्रात्मा ऐसा कहकर उसका जो नास्तित्व सिद्ध 
करनेका प्रयत्न है, वह युक्त नही है। अच्छा झाकाशका फूल । यह सर्वथा असत्‌ नही है । 
कैसे ? देखो फूल मायने क्या ? वनस्पति नामक नामकमंके उदयसे एक वृक्ष उत्पन्न हुआ्ना । 
वह वृक्ष क्या है ? जीव भर पुद्गलका समुदाय है । खाली पुदूगल पुदूगलका नाम पडा है 
क्या जीव और पुदूगल । इन दोनोका समुदायरूप पर्याय है वह । उस वृक्षका हुआ फूल और 
इसके साथ-साथ और भी पुदूगल परमाणु है, उसकी जडमे श्राये, पानी आया, मिद्दी श्रायी, 
खाद आयी, वे ही सब भिन्‍त्र भिन्‍न फैल गए। कारण बन गए । तो वह पुण्य वृक्षका है, 
इसमे तो सदेह नहीं । इतना कहा जाता कि यह वृक्षका फूल हैं, क्योकि वह फूल वृक्षमे व्याप्त 
है, वृक्षमे लगा है । तो जैसे फूल वृक्षमे व्याप्त है, ऐसे ही वह फूल ञ्राकाशमे व्याप्त नही क्‍या ? 
जैसे वृक्षसें श्रलण कही फूल नही पडा, ऐसे ही श्राकाशसे अलग कही फूल है क्‍या ? वृक्षमे 
व्याप्त है। श्राकाशमे व्याप्त है श्रोर बल्कि फूल टूट जाय तो वृक्षसे तो मतनब नहीं 
रहा, पर आ्राकाशमे श्रब भी व्याप्त है। इतना डबल सिद्ध है कि फूल आकाशका है ॥ फूल 
वेचारा वृक्षसे टूट जाय तो वृक्षमे व्यात श्रब न रहा, मगर श्राकाशमे व्याप्त ग्रव भी है। एक 
इस चीजकों समभनेकी बात है केवल । शक्राकार जो शंका कर रहा है उस शद्भूके निराक- 
रणमे कितनो ही बातें कही जाती हैं, भ्रन्य दृष्टियोसे श्रौर बात है । तो शंकाकारने जी दृश्न्त 
दिय। वह दृशन्त भी ठीक घटित नही है, ऐसे ही सभीमे ले लो । 

कहीं प्रसिद्धका श्रन्यत्न समदाय जोड़नेका नाम लोकब्यवहारगत भ्रसत्त्व-- भव दसरी 
बात यह है-जैसे कह रहे गधेके सीग, ग्रे तो त्र्थ यह है, सर्वथा श्रसत्‌ कुछ नहीं । सीग भी 
होते हैं, गधा भी होता है । श्रव जो सीग गाय, भैश्न श्रादिकमे समवायसे रहता है बह सींग 
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इस गधेके सीगपर समवायप्े नही है । बात तो इतनी है कि कही गधेका और सीगका सर्वंधा 
श्रभाष नही है । सवेथा श्रभाव हो तो उसका शब्द ही नही दुनियामे । तो इस प्रकार आत्मा 
अ्रकारणवान है--ऐसा कहुकर श्रात्माको नास्त्रित्व नही कहा जा सकता । 
श्रकायेत्व हेतुकी श्रसिद्धता होनेसे श्रात्माके श्रभावकी सिद्धिफी भ्रसंभवता-- इसी 
तरह भ्रात्मा भ्रकायय है, ऐसा कहकर भी श्र,त्वाका लोप नहीं किया जा सकता । कौन 
कहता है कि झआत्माका वार्य नहीं ? सुख होना, दुःख्त होना, ज्ञान होना ये किसके कार्य है ? 
त्तो आत्मा कायवान है इसलिए श्रात्माका अस्तित्व है । हे 
श्रात्माका श्रमाव सिद्ध करनेमे श्रप्रत्यक्षत्व हेतुकी विफलता--तीमरी बात शड्भा- 

कारने यह कही थी कि श्रात्माका प्रत्यक्ष ही नही हो रहा, अप्रत्यक्ष है, जैसे गधेके प्ीग, 
ये अप्रत्यक्ष हुए । हो तो बताग्रो । तो जो श्रप्रत्यक्ष है, जो दिख्व नही रहा है उसका तो 
ग्रस्तित्व नही, ऐसे हो श्रात्मा अग्रत्यक्ष है तो,उत्तका श्रस्तित्व नहों है। शकाकारका यह वहना 
भी युक्त नही । पहली बात तो यह है कि यह हेतु श्रसिद्ध है, ग्रात्मा अ्रप्रत्यक्ष है सो ठीक 
नही, बराबर श्रात्मा प्रत्यक्ष है। केवलीभगव।न जानते है, ग्रवधिज्ञान श्रमृतंको नही जानता, 

भगर ऐसे कारणोसे बहुत स्पष्ट अ्रतुमानसे जानता है। हम श्राप लोग प्नुमानसे जानते, 

ग्रागमसे जानते, वह अप्रत्यक्ष नही । श्रच्छा देखो-- थोडा न्‍्यायकी छटासे बात कह रहे तीन 
धार मिनट । ध्यान देकर सुनना तो समझमे बात आायगी । शकाकार कह रहा कि आत्मा 
प्रप्रत्यक्ष है । तो श्रप्रत्यक्षका भ्रर्थ बता दो क्‍या है ? श्रप्रत्यक्षक्रे दो अर्थ होंगे । श्रप्रत्यक्ष 
मायने परोक्ष, प्रत्यक्ष नही, किन्तु श्ौर कुछ है, एक श्र्थ यह होगा--प्रत्यक्ष नही, ओर ग्रागे 

बोलो वुछ नही है | जहां निषेध श्राता है वहाँ दो श्रथ होते हैं--(१) प्रसज्यप्रतिषेध भ्रौर 
( ) पयुंदास । हर बातमे । श्रजी इस श्रादमीको मत लावो, तो इसके दो भ्रर्थ हो गए-- 

मायने दूसरेको ले आवो, एक तो यह पथ हुआ और एक यह हुआ कि लावो ही मत । तो 

भ्रप्रत्यक्षम दो भर्थ हुए--(१) प्रसज्यप्रतिषेध और (+) पयुदास । मायने प्रत्यक्ष नहीं है 

ग्रात्मा, किन्तु परोक्ष है । चलो रहने दो, परोश्न है, है तो सही आत्मा | श्रगर श्रश्नत्यक्षका 

झर्थ यह किया जाय कि परोक्ष है तो उससे तो आत्माकी सिद्धि हुई। श्र यदि श्रप्रत्यक्षका 

यह भ्र्थ क्या जाय कि प्रत्यक्ष नही, श्रात्मा प्रत्यक्ष नही, इससे सिद्ध हुआ कि भ्रात्मा तो है, 

प्रत्यक्ष नही है । शब्द ही यह बात बतलाता है, क्योकि निषेध उसका किया जाता जो चीज 


है । 

जैसे घडा नही है, मायने घब्य कोई वम्तु है, उसका अभाव है तो आत्मा कोई वस्तु 
है, रुवा अभाव #॥ यह हो तो श्रर्थ हुआ अनुपलम्भका । किन्‍्ही भी शब्दोमे बोलो, श्रात्मा 
को मना नही वर सकते । भरे जो तुम बोलने वाले हो, समभने वाले हो, कहने वाले हो, 
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मना करने वाले हो तो तुम भी हो कोई कि नही ? जिसमे ऐसा ज्ञान जगता है, मना करते 
हो वह ही तो आत्मा है । श्रव उसका नाम तुम चाहे कुछ रख लो । चेतन और श्रवेतल-- 
इन दो का कोई निराकरण नही कर सकता । इस कारण झात्मा अश्नत्यक्ष है, ऐसा हेतु देना 
प्रसिद्ध दोषसे दूपित है । 
दूसरी बात यह है कि जो भ्रप्रत्यक्ष है उसका ज्ञान होता कि नही, यह बतलाओं ? 
जो तुम्हारे सामने नहीं श्राया उसका भी ज्ञान होता कि नही होता ? अगर होता है तो 
तुम्हारा हेतु अनैकान्तिक दोपसे दूषित है । गधेके सीग, बोलो इनका ज्ञान होता कि नहीं ? 
ज्ञान तो होता भौर सींग सो है नही, मगर एक ध्यान हो तो देनेकी बात है । ध्याव देकर 
गधेके हिरण भ्रथवा भैसके जैसे सीग लटका दो । तो ऐसा जान नहीं सकते क्‍या ? तो यह 
दलील देना कि श्रप्रत्यक्ष है, यह बात युक्ते नहीं । 
स्वसम्बे्ध ज्ञानकी तरह भ्रात्माके श्रस्तित्वकी सिद्धि--इूसरी बात यह हैं कि ज्ञान 
ही का नाम श्रात्मा है श्रौर ज्ञान स्वसम्वेद्य है, अपने ही द्वारा अपनी समभमे श्रा रहा। 
कितनी ही कल्पनायें करते, गुनगुनाते, जानते, वह आत्मा नहीं है कया ? शौर योगियोको 
प्रत्यक्ष है । तो जैसे स्वसम्वेद्य होनेसे ज्ञानकी तुम सत्ता मानते हो, ऐसे ही स्वप्तम्वेय्य होनेसे 
श्रात्माकी भी तुम सत्ता मानों । ज्ञान और आत्मा जुदा नही । तो देखो पद-पदमे शकाकारो 
वी ड्यूटी बदल रही है। एक श्रात्माका निपेघ करने वाले घार्वाक, एक ग्रात्माका निपेच 
करने वाले ज्ञानाहैतवादी बौद्ध । शानक्ो तो माच लेंगे कि है, मगर आत्माकी न मानेंगे । 
क्यों भाई श्ञानकी तरह प्रात्मा मान लेंगे तो वया नुक्सान हैं ? तो उमका शकाफारके पास 
यह जवाब है कि ज्ञान तो होता है क्षरिषक । वह हर समय नहीं चलता । एक समयको ज्ञान 
हुआ दूसरे समय ते रहा, दूसरे समय दूसरा शात् हुआ | तो श्रगर श्रात्मा मान लोगे कि यह 
सदा रहने वाला है, पहले भी था तो हमे अपनी खबर रहेगी कि मैं था, में है, उप आत्माकी 
हम घारा वनायेगे तो हप बडी गटवडीमे पथ्ठ जायेंगे । झ्रभी तो यह है कि झात्गाफ़ा निपेध- 
करें, मोक्ष पा लेंगे । आत्म है नही, इसलिए इसका क्या ? मुक्ति दा लें ऐसा शकाकार। 
घ्रद्धास्त है, पेकिन नही, झ्राधार बिना गुर नहीं, ग्रुश बिना द्रव्य नही, तो चूकि ज्ञान है तो 
उमसे तम्मय प्रात्मा है । तो शंकाकारने यह शक्रा उठायी थी कि तुम उपयोग लक्षण है, उप- 
रोग लक्षरा है, बार-दार क्यो बोल रहे हो ? ग्रे प्रात्मा ही कुछ नह़ो हैं तो लक्षण जिसका) 
बताते हो ? उस शड्के समाधानमे यह दो बातें उही गई है विः प्रात्माका अस्तित्व है और 
लजिम-जिन श्तुतोकी देशर मात्माक्ा सादित्य जि्ध वरना चाहा शंकाझारते उन्हीं देलुबोस 
कार्गावा रह्ति.ब लि शिया गया है । घात्मा हूँ प्रौर व, अप्रस्द्धि ५, ! सतडी जानवारीगे 
है नहीं, तो उसी कोर प्रतिद् वात बताती मस्रों है।सो उस हीवयोी प्रसेद्ध गहिवान हू 
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उपयोग, जिसका सब लोग अनुभव वर रहे हैं । यह उपयोग जीवका लक्षण है। 

तास्तित्व व श्रप्रत्यक्षेत्व धर्मके प्राधारभत श्रात्माकी सिद्धि--प्रसंग यह चल 
रहा है कि नास्तिकवादी यह (कह रहे हैं कि आ्ात्मा है ही ,नहीं, फिर श्रात्माके बारेमें 
कोई चर्चा करना बिल्कुल बेकार है। आ्रात्मा नहीं है--इस बातको सिद्ध करनेके लिए कोई 
भ्रधिक भ्रसुविधा नही है । सीधा हेतु है, नही है, दिखता नहीं है, श्रभत्यक्ष है इसलिए भ्रात्मा 
नहीं है, ऐसी शंका करने वालेकों इस समाधानसे सतोंष हो ही गया होगा, और न हुआ हो 
तो अ्रच्छा वे यह बतायें कि श्रात्माके बारेमे यह कह रहे हो कि श्रात्माका नास्तित्व है, 
श्रात्मा श्रप्रत्यक्ष है, इस कारण आत्माका प्रभाव है । तो यह बतलावो कि श्रात्मामे नास्तित्व 
धर्म है कि नही ? श्रप्रत्यक्षत्व मायने प्रत्यक्ष ने होना, यह घमम आत्मामे है या नही ? श्रगर 
कहो कि नास्तित्व आत्मामे नही है तो इसका श्र्थ यह हो गया कि ग्रात्मा है। अ्रगर कहो 
कि नास्तित्व शआ्रात्मामे है तो श्रात्माकी सिद्धि हो गई किसी भी रूपसे सही, है एक ऐसा 
श्रात्मा कि जिसमे नास्तित्व घ॒र्म है । श्रव यह शअ्र्थ लगा लो कि परकी भ्रपेक्षा नास्तित्व है । 
है कोई ऐसा श्ात्मा जिसमे श्रप्रत्यक्षत्व धर्म है । श्रर्थ लगा लो--प्रत्यक्ष तो बही है, मगर 
परोक्षसे आ्रात्मा जान लिया जाता है) कोई भी वचन केवल विधिको सिद्ध करने वाला नहीं 
है व केवल निषेधकों सिद्ध करने वाला नहीं है। विधि श्औौर निषेध दोनोकां समाधान करने 
वाला होता है वचन । 

ज्ञानकार्यके चिन्हसे ज्ञाता शआात्माकी सिद्धि - अच्छा श्रव सीधी बात देखो, आत्मा 
मायने ज्ञाता, गरहीता, जाननहार । तो ऐसा शझात्मा है, क्योकि इतनी बातें तो देखी जाती हैं 
कि विपयका ज्ञान चल रहा । कोई पदार्थ जाना गया तो जानना तो चल रहा ना ? श्र 
यह जानना इन्द्रियमे नही है, यह जानना इन्द्रियजन्य विज्ञानसे नहीं, यह जावना किसी 
जडमें नहीं, तो इसमे तो बाधा न जानना भौर जानता सो चल रहा है । ग्रपने-अपने अनुभव 
करो, बोलो जानता है ना खुद ? आप लोग कुछ न कुछ जान रहे है कि नहीं ? जात रहें 
हैं। तो यह ज्ञान जिसमे हो उसीका नाम आत्मा है। तो ज्ञानधर्मसे आात्माकी सिद्धि होती 
है, वही ज्ञानका पर्याय है उपयोग । उपयोग जीवका लक्षरा है जो जीव नहीं। उसमें उप- 
योग नही होता, जिसमें उपयोग नहीं वह जीव नहीं कहलाता । हम लोगोको अपने प्रात्मा 
का कुछ विश्वास होता कि नही कि मैं ही देखने वाला, जानने वाला हु । जिसको मैंनें कल 
देखा था वही देखने वाला मैं श्राज हु, तो मबकी बात मैं याद कर रहा हू । ती देखो आत्मा 
का बोध हो रहा कि वही । 

प्रात्माके विषण्से संशय विपयेय होनेका श्र्थ श्रात्मकी सिद्धि--भौर देखो, श्रगरु 
कोई यह कहे कि हमको तो आ्रात्माके विषयमे संशय हो गया । अच्छी बात है । श्रगर सशय 
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हो गया तो यह तो बहुत भ्रच्छी बात है भ्रज्ञानकी श्रपेक्षा तो श्रात्माकी सिद्धि की हकमे । 
सशय तो वस्तुमें होता कि अ्वस्तुमे,? श्रगर आहध्माक्े बारेमे संशय हो गया है तो इससे हो 
सिद्ध है कि भ्रात्मा वस्तु है । श्रगर रस्सीमे सदेह हो गया है कि यह रस्सी है या-साँप, तो . 
रस्सी हैं या साँप-- इस विकल्पका जो लक्ष्य है, ऐसा कोई मैटर पडा है तब हो रहा ना संशय 
“यह” इतनी बात तो सहो है ही । अरब रस्सी है या साँप है, यह बात श्रागे निर्णायकी है । 
“यह रस्सी है या सॉप है ।” इसमे यह जिसके लिए कहा वह ज्ञान तो सच्चा है | श्रव सशय 
ज्ञान हुआ तो सशयज्ञानमे कुछ तो सच्चाई है और कुछ मिथ्यापन है, बिल्कुल मिथ्या 
नही । यह मनुष्य है या खम्भा तो मनुष्य और खम्भा रूपसे निर्णाय तो नही हुम्रा, मगर 
यह! इस शब्दने जिसको बताया, दिखाया वह तो पक्का है ना ? हाँ पक्का है ही । प्रब क्या 
है ? इस विशेषतामे संदेह है । तो जिन जीवोको ग्रात्माके बारेमे सशय हो गया तो उनके इस 
संशयके काररा हो श्रात्माकी पुष्टि हो जाती है। कोई कहे नहीं हमको तो आत्माके बारेमें 
विपयंय ज्ञान है, बिल्कुल उल्टा ज्ञान हो रहा । उल्टा सही, पर उल्टे ज्ञानमे भी यह इतना तो 
कहते ही है । जैसे पडी तो थी सीप और कहा--यह चाँदो है, तो 'यह” इस शब्दसे जो जाना 
गया वह तो पवका है। श्रब चाँदीका धर्म है या नही, यह श्रागेकी बात है | तो प्रगर 
श्रात्माके बारेमें विपरीत ज्ञान हो जाय तो चलो यह भी अच्छा है । हुश्ना तो किसीके बारेमे 
विपरीत ज्ञान । तो जिसको लक्ष्यममे लिया, यह है भश्रात्मा, शरीरको मान लिया जैसे आत्मा 
तो यह हू मै तो शरोर तो न रहा मैं, मगर यह! जिसके लिए कहा वह कुछ वस्तु तो ग्रवश्य 
है । तो इससे सिद्ध है कि आरात्मा अवस्तु नहीं । हो गया ना मैं हु, श्रतादि कालसे हू, अ्रनन्त 
काल तक रहुगा और मुझमे सब प्रकारके परिणमन चलते है । 
प्रात्माफे क्षशिकत्व व श्रसत््वकी असिद्धि--यहाँ शकाकार कहता है कि नहीं । 
श्रात्मा बहुत देर ठहरने वाला नही, थोडा भी ठहरने वाला नहीं है, किन्तु अपने समयमे 
आत्मा उत्पन्न हो जाता, दूसरे समयमें वह नष्ट हो जाता । और उसमे जो यह भ्रम लग गया 
हैँ कि वही श्रात्मा हू मैं जो सुबह था, जो कल था, उसका नाम है| वह सब सतानसे जाना 
जाता है । जैसे एक दीपकमे तेल जल रहा है तो तेलकी एक-एक बूँद दोपक-बनती जाती है; 
अ्म ऐसा लगा कि यह दोपक तो घटे भरसे जल रहा, मगर दीपक तो उसे कहते हैं-जो तेल 
बिन्दु जला और रोशनी हुई | मगर अ्रम रहता ना कि वही दीपक है जो सुबह था, सो श्रत्र 
हैं । तो वहाँ अम हुम्ना, निमित्तकी सतान चल रही याने एक तेलका दीपक बना तो तुरन्त 
दूसरे बूँदका दीपक बना, फिर तुरन्त ही तीसरे बंदका दीपक बना। तो जैसे वे दीपक है तो 
भिन्न-भिन्न, सगर स्रम हो गया । ऐसे ही क्षणिकवादी कहते हैं कि भ्रात्मा है तो भिन्न भिन्न, 
एक समयमे एक ही श्रात्मा है, दूसरे समय नहीं ठहरता, भगर उसके बारेमे भ्रम हो गया 
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तब सतान, तो उत्तर देते है कि तुम्हारी संतान वास्तविक है या काल्पनिक ? वास्तविक है 
तो उसीका नाम आत्मा है। केवल नाममे फर्क हो गयो । तुम उसका नाम रखते हो सतान, 
हम उसका नाम रखते है द्रव्य, भ्रात्मा । लो यो सिद्ध हुआ कि श्रात्मा है, भर अ्रनुभव भी 
बताता है कि जिसमे सुख होता, दुःख होता, कल्पनायें जगती, वह ही तो श्रात्मा है, भर जो 
दृष्टान्त दिया है, यहाँ दीपका उपादान तेल तो है, सो श्रसतृकी उत्पत्ति तो नही, सो श्रात्मा 
जब है तो उसकी पहिचान करें, क्योकि सतोष मिलेगा तो श्रात्मामे ही रमनेपर सतोष 
मिलेगा । बाहरी पदार्थोमे कही भी श्राप चित्त लगायें-तो शान्ति नही मिल सकती । इसलिए 
श्रात्मग्षान करना आवश्यक है। 
उपयोगकी श्रमवस्थितता होनेसे जीवलक्षणताके श्रभावकी श्राशंकाका समोधान--- 
श्रच्छा देखो जो आ्रात्माका अभाव पिद्ध कर रहे है उन्होंने यह भी कहा था कि अगर आत्मा 
को भी मानो, प्रथम तो है नही, श्रौर कदाचित्‌ मान लो कि है आत्मा, तो उसका लक्षण 
उपयोग नही बन सकता । सूत्र बनाया ना---उपयोगों लक्षण, जीवकी पहिचान कया है ? उप- 
योग, सो कहते हैं कि उपयोग लक्षण नही बन सकता, क्यो नहीं बन सकता कि उपयोग श्रन- 
वस्थित है । कभी कुछ जाना, कभी कुछ । तो यह उपयोग चचल है, एकसा नहीं रहता, इस- 
लिय यह लक्षण नही बनता । कोई कहे कि न रहे एकसा, श्रोर बन जाय लक्षण तो सुनो-- 
एक अनजान श्रादमी आया भौर उसने किसीसे यह पूछा कि फलाने लालका घर कौनसा है ”? 
तो वह कहता है कि देखो दाहिने हाथकी तरफ मुड जाना, और जिस मकानपर कौवा बैठा 
है वह है फलाने लालका मकान । तो देखिये--क्या पहिचान बतायी ? कौवा । शभीर अगर 
बह कौवा उड जाय तो फिर ” तब तो फिर यह लक्षण बनाना सही न रहा ना ? जो 
प्रस्थिर है वह लक्षण नही बनता । तो ऐसे हो कौवाकी भाँति यह उपयोग चचल है । प्भी 
कुछ जान रहे, भ्रभी कुछ । तो जो चचल है, अध्यिर है वह जीवका लक्षण कैसे बन जायगा ? 
शंकाकारने अपना बुद्धिबल लगाकर अ्रच्छी शक्रा को । 
उत्तर इसका यह है कि उपगोग एकान्तसे अस्थिर वही है। जो उपयोग विशेष है 
वह तो स्थिर नही है। श्रभी श्रमुकको जान रहे, उसे छोड दिया दूसरी 'चीजको जानने लगे 
तो यह स्थिर तो न रहा उपयोगविज्ञेष, जानकारियाँ ये न रहो स्थिर, सो ठीक है, मगर जो 
उपयोगसामान्य है, कुछ भी उपयोग बने, मगर रहा तो उपयोग ही । यह उपयोगसामात्य 
स्थिर है, स्थायी है, '»र हम उपयोगसामान्यको ही जीवका लक्षण बता रहे, इस कारण 
उसमें क्रिसी भी प्रकारका दोप नहीं है। उपयोग जीवका लक्षण है, यह उपयोगसामान्य, 
उपयोग तो स्थिर है, क्योकि यह द्रव्यहृष्टिसे परखा गया तत्व है उपयोगसामान्य सो यह 
उपयोगसामान्य जीवका लक्षण है | है ना उपयोग सदा जीवमे कि उस कौवाकी भाँति है जो 
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मकानपर बैठा, तो थोड़ा बैठा श्लौर उड॒ गया, ऐसा क्‍या जीवमें उपयोग होता है कि अभी 
तो जीवमे उपयोग है और बादमे उपयोग न रहेगा, ऐसा नही है । अगर ऐसा हो जाय कि 
जीवमे कभी उपयोग श्राया, फिर मिट गया तो इसके मायने है कि जीव भी न रहा । दूसरी 
बात--किसी उपयोगका उत्पाद हुआ और किसीका विनाश हुप्ना तो होने दो, एक उपयोग 
मिटा, दूसरा उपयोग हुआ्ना, हो जाने दो, फिर श्रौर उपयोग मिटा, फिर और हुआ तो होते 
दो । होता रहेगा ऐसा । उनमे जो उपयोग सामान्य है वह है जीवका लक्षण, क्योकि अगर 
उपयोगका सर्वेथा विनाश हो जाय, जैसे कि मकानसे कोवा/उड गया, इस तरह श्रात्मासे अगर 
उपयोग खतम हो जाय, रहे ही ना, ऐसा संवंधा विनाश हो जाय तब तो किसीको किसी बात 
को याद न रहना चाहिए । आत्मा क्षण भरको हुआ और मिट गया, श्रंब नया आत्मा आया 
तो पहले ग्रात्माके किए हुए कामका उस दूसरे आत्माको कैसे रूपाल रहेगा ? सो उपयोगका 
झ्रगर विनाश मान लिया जाय तो फिर कभी यादगारी ही नहीं रह सकती । स्मरण चलता, 
वह सिद्ध करता है कि उपयोग पहले था, अ्रब है, श्रागे रहेगा । उपयोगका कभी अभाव नहीं 
है, तो ऐसा जो उपयोगसामान्य है वह है जीव्रका लक्षण । यहाँ तक कितनी बातें सिद्ध हुईं ? 
जीव तत्व है और उसका लक्षण उपयोग है । 
जीवसे श्रभिन्‍्त उपयोगमे जीवलक्षणताकी प्रसिद्धि--अब एक नया शंकाकार यह 
बात रख रहा कि उपयोगका सम्बन्ध जीवका लक्षण है, न कि उपयोग लक्षण है। जैसे टोपी 
वाले ग्रात्माका लक्षण क्या है ? टोगी । शद्भाकार कहता है कि गलत । टोपो लक्षण नहीं है 
किन्तु टोपीका सिरमे सम्बन्ध बताना यह है लक्षण । डंडा वालेका लक्षण क्या ? डंडा। 
शकाकार कहता है कि डडा लक्षण नही है, किन्तु डडेका सम्बन्ध होना, यह है लक्षण । इस 
प्रकार जीवका लक्षण उपयोग नही है, किन्तु उपयोगका सम्बन्ध होना जीवके साथ यह है 
जीवका लक्षण । । 
तो शक्राकारका यह कहना सही नहीं है, क्योक्रि उययोग श्यौर जोव यदि जुदे-जुदे 
रहे तो इनका कभी जीवके साथ सम्बन्ध हो नही बन सकता । तो जुरे रहने वाले दो प्रदेशों 
में जैसे मानो हिमालय और एक विन्ध्याचल, तो इन दो प्ररेशोमे कभी ग्रादान प्रदान स्वागत 
सत्कार हो जायगा क्‍या ? ऐसे ही जीव जुदा हो और उपयोग जुदा हो तो क्रिसो समय उप- 
योगका जीवके साथ सम्बन्ध नही हो सकता । 
ग्रब और जरा स्पष्ट भाषामे समझो--जीवका लक्षण ज्ञान बताया और बतलाते हैं 
कि ज्ञान जुदा पदार्थ है, जीव जुदा पदार्थ है। ज्ञानक्ा जीवके साथ सम्बन्ध बन रह इसलिए 
जीवको लोग ज्ञानी कह डालते हैं। जीव तो खाली सूना चैतन्यमात्र है तो उनके सिद्धान्तमें 
ज्ञान जीवका लक्षण नही है । जीव ज्ञानात्मक नही है । किन्तु जीवके साथ ज्ञानका सम्बन्ध 
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है, यह ही जीवका लक्षण है, सो यह बात यो नही बनी कि प्रत्यन्त जो भिन्‍न हैं उनका 
झापसमे सम्बन्ध नहीं । तो इस कारणसे उपयोग जीवका लक्षरा नही हुआ श्रौर यह॒ उपयोग 
जीवसे अभिन्‍न है याने जीवका श्रात्मभूत लक्षण है, जीव ज्ञानस्वरूप है, उसका यह लक्षण 
है ऐसा मत कहो । यह तो समभानेके लिए है, पर वास्तविकता यह है कि जीव ज्ञानस्वरूप 
है श्रौर उस ज्ञानके द्वारा ही हम श्रात्माकी पहिचान करते है | भ्रब जरा भीतर निहारो--मै 
जानने वाला पदार्थ हु। किसको जान रहा हू ? निश्चयसे श्रपनेको ही जान रहा, है, बाह्य 
पदार्थोका जाबना नही बन रहा मुभमे । बाह्मपदार्थ तो विषयमात्र है श्रौर इस कारणसे यो 
कहा जाता व्यवहारमे कि हमने इसको जाना, इसको समझा, यो कहते है, मगर वास्तवमे 
ग्रात्मा अ्रपने भ्रात्माको जानता । 

श्रब जैसा विषय श्ाया, पदाथ॑ श्राया ज्ञान उस रूपसे श्रात्माकों जानता । यो ज्ञान 
जीवका लक्षण नही, किन्तु ज्ञानका संम्बनन्ध जीवका लक्षण है तो उनकी इस कथनमे ये श्राप- 
त्तियाँ श्राती है कि भ्रगर ज्ञानका जीवके साथ सम्बन्ध जोड़े तब जीव ज्ञानी कहलाता । तो 
जब ज्ञानका सम्बन्ध न जोड पाया था तब जीव क्या था ? वह श्रजीव था क्या ? अचेतन 
था क्‍या ? फिर जीव बना क्‍या ? नही । जीव द्रव्य, सभी द्रव्य श्रनादि अनन्त है । आत्माका 
ऐसा ही स्वरूप है कलकने वाला कि इसमे जो सत्‌ है उनके बारेमे परिचय बन जाता है । 
तो यो जीवका लक्षण उपयोग भ्रभिन्‍न है भ्रौर ऐसा प्रभिन्‍न है कि चाहे ज्ञोन कहो, चाहे जीव 
कहो दोनो एकार्थंक वन जाते है, केवल समभानेके लिए उनमे गुणगरुणीका भेद डालते हैं । 
गुणी तो श्रात्मा है और उसमे ज्ञान गुण रहता है । इससे श्रपनेको क्‍या शिक्षा लेनी है कि 
मैं सहज ज्ञानात्मक हू । ज्ञान सिवाय मैं प्रन्य कुछ नहीं हू । ज्ञानको ही मैं करता हू, ज्ञानको 
ही मैं भोगता हू, इतना दृष्टिमे रहे तो इसे ज्ञानानुभृति बनती है श्रौर फिर ससारके सकटोसे 
छूट जानेका उपाय इसे हस्तगत हो जाता है । 

स द्विविधीष्ट्टचतुर्भेंद ॥॥६।। 

जीवोंके लक्षणभृत उपयोगके भेदोके वर्श्नका प्रारम्भ--इस सृत्रमे उपयोगके भेदोका 
वर्णान है । उपयोग जीवका लक्षण है, यह उपयोग जीवके स्वतत्त्वमे से ही है, परतु लक्षणरूप 
से उपयोग ही है। जीवके भाव ५३ कहे गए है। २ औपशमिक, ६ क्षायिक, १८ क्षायोपश- 
मिक, २१ झौदयिक भ्रौर ३ पारिणामिक । इन ५३ भावोमे से जीवकी पहिंचान कराने वाले 
कुछ भाव है| यद्यपि श्रोपशमिक श्रादि भावसे श्री जीवकी पहिचान होती है, मगर डाइरेक्ट 
नही होती, ज्ञानसे श्रोपशमिक भाव जाना और ज्ञानको जाना सीधे तरहसे, तो ऐसा लक्षण 
तो उपयोग है जो क्षायिक भावमे केवलज्ञान, केवलदर्शन, क्षायोपशमिक भावमे मतिज्ञान, 
श्रतज्ञान, भ्रवधिज्ञान, मनःपर्ययज्ञान तथा कुमतिज्ञान, कुश्नुतज्ञान, क्ुअ्रवधिज्ञान, चक्षुदर्शन, 
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प्रचक्षुदंशंन, प्रवधिदर्शन, ये जीवकी पहिचान बताने वाले भाव है । वैसे कषायसे भी जीवफा 
परिचय होता है कि यह जीव है, क्‍योंकि यह कपाय हो गई, मगर जीवका लक्षण नही बन 
सकता, इसका कारण यह है कि किन्‍्ही जीवोमे कषाय है किसीमे नही है। अगर कषाय 
'जीवका लक्षण होता तो सब जीवोमें कषाय पायी जाती । चूंकि सब जीवोमे कषाय नही है 
इस कारण कषाय जीवका लक्षण नहीं है श्रौर इप हृष्टिसे उपयोगके भेद भी जीवके लक्षण 
नही । 
जैसे कहे कोई कि मतिज्ञान जीवका लक्षण है तो मतिज्ञान सब जीवोंमें क्यों नहीं 
पाया जाता । श्रव्याप्त है मतिज्ञान, भ्रतः यह जीवका लक्षण नहीं । उपयोगसामान्य जीवका 
लक्षण है तथा उन ५३ भावोमे जो उपयोगके भेदरूप हैं उनका ग्राधारभूत जो सामान्य 
उपयोग है, वहु॒ जीवका लक्षण है और शेषके जो भाव है श्रीोपशमिक श्रादिक तनन्‍्मय जो 
ध्रात्मा है वह लक्ष्य होता है याने ५३ भावोमे लक्षणभूत भाव तो उपयोग है और शेष भाव 
लक्ष्य है । मोक्षशास्त्रमे जीवतत््वकी चर्चा चल रही है कि जीव कैसे-कैसे होते हैं, तो यह 
वन तो पहले दूसरे भ्रध्यायके सूत्रोमे है कि ५३ भावोंमे जीव पाया जाता है। उन भावोमें 
जो उपयोग है वह तो लक्षण है और बाकी भाव सब लक्ष्यभूत है। तो जीवका लक्षण जो 
उपयोग है उसके कितने भेद है ? उन भेदोकी बात चल रहो है । 
उपयोगक्े मूल भेदोंका वर्रान--उपयोग दों प्रकारका है- (१) साकार उपयोग और 
निराकार उपयोग, चाहे यह कही कि ज्ञानोपयोग और दर्शनोपयोग । जो सामान्यको विषय 
करे वह तो है निराकार याने दर्शवोपयोग श्लौर जो विशेषकों विषय करे वहू है साकार मायने 
ज्ञानोपयोग । देखिये- जाननहार भी सामानन्‍्यविशेषात्मक है ओर जो जाननेमे आता है पदार्थ 
वह भी सामान्यविशेषात्मक है । जो भी क्षत्‌ है, वस्तु है वहू सब सामान्यविशेषात्मक है। 
तो ज्ञेय पदार्थकी ओरसे कहो जो सामान्य विषय हो रहा है वह तो है दर्शनोपयोगका विषय 
श्रौर जो विशेष विषय हो रहा है वह है ज्ञानोपयोगका विषय । इतना हो नही, किन्तु यह्‌ 
समभता कि सामास्यविशेषात्मक ज्ञेय पदार्थथा जो सामान्यरूपसे चेतन हो रहा है वह तो 
है दर्शनोपयोग और सामास्यविशेषात्मक पदार्थका जो विशेषरूपसे चेतन हो रहा वह है ज्ञानो- 
पयोग । भ्रब जोवकी झोरसे देखिये--प्रत्येक द्रव्य सामान्यविशेषात्मक होता है, तो जीव भी 
सामान्यविशेषात्मक रहा । ती जीवका जो स्वभाव है चेतना वह चैतन्य सामान्यविशेषाल्मक 
रहा । दो जो सामान्‍य चेतना है वह तो है दर्शनोपयोग झोर जो विशेष चेतना है वह है 
शानोपयोग । उपयोगके भेदोसें उपयोगकी बात भलो प्रकार समभमे श्रातो है । जीवका लक्षण 
उपयोग है । इस सूत्रके इतने पदका प्रर्थ यह हुआझा- सः हिधः, वह उपयोग दो प्रकारका है । 
झोर वह दोनो प्रकारका उपयोग भ्रष्ट घतुर्भेदम, झाठ चार भेद वाला ढे। ७ भेद है भ्ानोप- 
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योगके और ४ भेद है दर्शंनोपयोगके तो श्रपने श्राप क्रम यह वन गया कि उपयोग दो तरहुका 
है-- ज्ञानोपयोग और दर्शनोपयोग । 
ज्ञानोपयोग व दर्शनोपयोगमें प्रथम ही ज्ञानोषयोग शब्द देनेका प्रयोजन--ज्ञानोपयोग 
को पहले क्यों कहा श्रौर दर्शनोपयोगको बादमें क्यों कह। ? उपयोग दो तरहका--(१) ज्ञानो* 
पयोग और (२) दर्शनोपयोग । तो ज्ञानकों पहले कहनेका कारण है कि ज्ञान द्वारा ही सब 
कुछ जाना जाता है । ज्ञांत पूज्य है, आदरणीय है, क्योंकि ज्ञानने ही दर्शनकी खबर दिलाया। 
ज्ञान ही समस्त पदार्थोको प्रकट कराता है तो ज्ञान तो है पदार्थोका ज्ञान कराने बाला विभा- 
वक शभ्रौर दर्शन है केवल अ्रवलोकन मात्र । एक प्रतिभास हो गया । सो यद्यपि हम श्रापके 
पहले होता है दर्शन, बादमे होता है ज्ञान | फिर भी इस क्रमका उल्लंघन करके ज्ञानकों 
पहले कहा है, दर्शनको बादमें कहा । इसका कारण यह है कि ज्ञान ही सबका प्रिचय कराने 
वाला है । 
जैसे णमोकार मत्रमे ५ परमेष्ठतियोमे सबसे महान सिद्धभगवान है, क्योकि ग्रात्माकी 
सर्वोपरि स्थिति सिद्धप्रभुकी है | भ्ररहत भी बहुत दिनो तक श्ररहत नही रह पाते, वह भी 
घिद्ध हो जाते है, तो सर्वोपरि परमेष्ठी सिद्ध है तिसपर भी णामोकार मत्रमे श्ररहत मगवानका 
नाम पहले लिया णमो श्ररिहृताण । इसका कारण यह है कि प्ररहतभगवानके यहाँ दर्शन 
हो सकते, उनका समवशरण भी होता है, उनका दिव्य उपदेश होता है | तो जिनका जो 
कुछ झागम है, जितना हम शास्त्रों द्वारा जानते हैं उस सबकी परम्परामे मुल झरहत भग- 
वान हैं, और श्ररहत भगवानके उपदेशसे ही सिद्धप्रभ्ुका परिचय मिला है। इस कारण बढे 
सिद्ध होनेपर भी श्ररहतका नाम पहले लिया है। यह बात थोडे झन्तरमे ही फब सकती है । 
अरहत प्लौर सिद्ध दोनो सर्वज्ञ है, वीतराग है, भीतर दोनो एक समान हैं। सिफे बाहरी भेद 
है कि सिद्धके शरीर नही, भ्रहतके शरीर है। सिद्धके अ्रधातिया कर्म भी नहीं, प्ररहतके 
अ्रधातिया कर्म हैं। तो यह उपरी ही दोष थोडासा रह गया है, अन्दर दोनोमे समानता ह॥ 
इसलिए उनमे तुलना करके सिद्धसे पहले नाम लिया । नहीं तो कोई कहने लगे कि पहले तो 
साधुका नाम लो, क्योकि उससे पहले वास्ता पडता है तो सिद्धमे और श्ररहतमे इतना अन्तर 
है । बहुत भ्रन्तरमे नही सोचा जा रहा । झ्रहत और सिद्ध ये निकट है, केवलज्ञानी हैं, बीत - 
राग हैं, निर्दोष हैं, मुक्त हैं, पवित्र है, केवल अघातियाकर्मका अच्तर है, और फिर समस्त 
उपदेशोके मूल अरहत प्रभु है। तो जैसे सवे तत्त्वीका स्पष्ट ज्ञान होनेमे मूल निमिच्त अ्रहत 
प्रभु है, इसलिए भ्रहतका नाम पहले रखा है,. इसी प्रकार ज्ञान और दर्शक--इत दो मे 
दर्शनकी भी समझ बनाने वाला और पदार्थोंकी भी समझ बनाने वाला ज्ञान हैं, इसलिए उप- 
योगके क्रममे ज्ञानोपयोग पहले श्रौर दर्शनोपयोग पीछे बताया । 
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अ्रष्टचतुरभेदके फथनसे प्रथम ज्ञानोपयोगका नाम देनेकी धूचता--- अन्न एक शंका यहाँ 
यह हो सकती है कि सूत्र तो इतना ही है कि वह दो प्रकारका है और ८ ब्र ४ भेद वाला 
है । सूत्रमे तो ज्ञानोपयोगका सकेत पहले दिया, दर्शनोपयोगका बादमें दिया । ग्हाँ तो कुछ 
नही लिखा । सूत्रका श्रर्थ तो इतना ही है कि वह दो भेद वाला है और ८ व ४ भेद वाला 
है, फिर कैसे जाना कि सूत्रमे ज्ञानोपयोग पहले कहा, दर्शनोपयोग बादमे कहा ? तो यहू बात 
समभाई गई है--८ व ४ भेद वाला है, इन शब्दोसे यहां तो स्पष्ट है ना ५ पहले कहा, 
४ बादसे कहा । अब ८ भेद है ज्ञानोपयोगके, इसलिए पहले ज्ञानोपयोग श्राया । ४ भेद है 
दर्शनोपयोगके इसलिए बादमे दर्शनोपयोग श्राया । तो हम लोगोके दर्शनोपयोग पहले होता, 
ज्ञानोपयोग बादमे होता, लेकिन वर्णानके प्रसंगमे ज्ञानोपयोगका नाम पहले लिया श्रौर दर्शनो- 
पयोगका नाम बादमे लिया । 

दर्शनोपयोग क्‍या चीज है ? दर्शनोपयोग तो वास्तवमें यह हैं कि जाननहार आत्मा 
का जो एक निरविशेष प्रतिभास है वह है दर्शनोपयोग, लेकिन छद्मस्थ जीवोमे दर्शनोपयोग 
किस तरह होता श्रौर केवलज्ञानीमे किस तरह होता, इसमें भेद आ गया । श्रोर वह भेद है 
ग्रावरणके कारण । भगवानका ज्ञान दर्शन निराकरण है इसलिए ज्ञान और दर्शन दोनो उप« 
योग एक साथ चलते है। वे किस तरह चलते कि ज्ञानके द्वारा तो त्रिलोक त्रिकालज्ञात हुए. 
ओ्रौर त्रिकाल ब्रिलोकका ज्ञान करने वाले इस गात्माका प्रतिभासके साथ-साथ चल रहा तो 
यह दर्शनोपयोग भी साथ ही साथ हो रहा । भगवानके ज्ञानोपयोगमे श्रस्तर नहीं आता, इस 
लिए निरन्तर ज्ञानोपयोग है तो अगर ज्ञानोपयोग दर्शंनोपयोग वहाँ साथ न हो तो यो कहो 
फिर कि दर्शनोपयोग कभी होगा ही नहीं । उनके ज्ञानोपयोग दर्शनोवयोग दोनों हो प्रति* 
समय चलते है, किन्तु छदमस्थ जीवोके ज्ञान श्रौर दर्शनमे श्रावरण पडा है, उनका क्षयोपशम 
चलता है | तो जिस समय जीव ज्ञान कर रहा है उस समय झोनकरनहार प्रात्माका प्रति 
भास करलें यह छद्ृमस्थ जीवोमे नही बनता, किन्तु जब किसी वस्तुका ज्ञान नहीं कर रहा 
यह जीव, ज्ञान कर चुका, भ्रब दूसरी वस्तुका ज्ञान करे तो बस एक व“तुका ज्ञान कर चुका, 
दूसरेका ज्ञान करने वाला है, इस बीचमे आ्रात्माका सामान्य प्रतिभास होता है जो कि नवीन 
ज्ञानकों उत्पन्न करने के लिए बल देता है वह दर्शोरोपयोग है छदुमस्थका तो यो कहो कि 
दर्शनोपयोगमे जो विषय बना, जो सामान्य प्रतिभाप्त हुआ उसको जीव श्रगर इस तरह पकड 
ले कि यह हू मैं तो उसको सम्यग्द्शं हो जाता है । जिस जीवको सम्यल्दर्शन हुआ हैं उसको 
इस सहज त्रेकालिक चैतन्य सामान्यके अनुभवसे हुआ है । उसमे यह विकल्प नहीं बनता 
उतपन्त होनेके समय कि यह मैं हूं, मगर उसकी प्रतीतिमे उस 'मैं' का अनुभव रहता है श्र 
वहाँ- सम्यवत्व उत्पन्न होता है दो दर्शनोपयोग यह पहले होता है, हम आपके, फ़िर थी 
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दर्शोनोपयोगका और श्रौर पदार्थोका इस आत्माका ज्ञान कराने वाला ज्ञानोपयोग है, इस 
कारण ज्ञानोपयोगका प्रथम पाठ है । 
ज्ञानोपयोगके भेदोका वर्शन--हाँ तो ज्ञानोपयोग है ८ प्रकारका-मतिज्ञान, श्रुतजश्ञान, 
प्रवधिज्ञान, मनःपर्ययज्ञान, केवलज्ञान और कुमतिज्ञान, कुश्ुतज्ञान, कुअ्वधिज्ञान | इनमें ५ 
तो है सम्यक्‌ भौर तीन है मिथ्या और उन ५ मे एक केवलज्ञान तो है परिपूर्ण भौर शेप 
४ है अघुरे । मतिज्ञान नाम किसका कि इन्द्रिय श्रौर मनके व्यापारके निमित्तसे जो पदार्थ 
का ज्ञान होता है वह मतिज्ञान है, जैसे आँखे खोली, देखा, परिचय हुआ यह मतिज्ञान है, 
फिर मतिज्ञानसे जो जाना उस हो के बारेमे कुछ श्रोर-प्ौर बातें भी समभी जाये जैसे मति- 
ज्ञानसे समझा कि यह भीत है, अभ्रब उसे और समझा कि यह इस जगहकी भीत है, इसने 
बनवाया है, ऐसा स्वरूप है श्रादिक विशेषतायें जाने तो कह कहलाता है श्र तज्ञान । 
ग्रब देखते जाना कि इन ज्ञानोसे जब हम जानते हैं तो यह उपयोग लग रहा कि 
नहीं । उपयोग लगनेकी बात मुख्य ससारी जीवोमे है, छद्बमस्थमे नहीं, भगवानके उपयोगमे 
नही लगता, मगर जानते तो है इस कारण उनके ज्ञानोपयोग कहा हैं । उपयोग लगनेकी बात 
तो छद॒मस्थ जीवोमे होती है और उपयोग लगनेका फल है पदार्थका परिचय होना, जानना 
बने, इस फलके कारण भगवानके भी ज्ञानोपयोग ग्रौर दर्शनोपयोग कहा, पर उपयोग नही 
लगाते वह । उसकी पर्याय बन रही है । तो इन सब ज्ञानोमे देखिये उपयोग काम वार रहा । 
उपयोगका अर्थ है कि ज्ञेय वस्तुके जाननेके लिए ज्ञानका अ्रभिमुख होना । ग्रवधिज्ञानसे जाना 
कुछ मर्यादा लिए हुए रूपी पदार्थको, वह इन्द्रिय श्रौर मनकी सहायतासे नहीं ज्ञान हुश्ा, 
लेकिन अवधिज्ञानका उपयोग करनेसे पहले कुछ विकल्प तो बनता है। किसीने पूछा कि र्मँ 
पहले भवमे क्‍या था तो ये मुनिराज उसका उत्तर बेनैके लिए कुछ उस श्रोर चिन्तन तो करते 
है। भ्रब जानने चले अवधिज्ञान द्वारा त्तो वहाँ इन्द्रिय भ्लौर मनका काम नही हो रहा, केवल 
श्रात्मीय शक्तिसे स्पष्ट ज्ञान हो गया । कैसा स्पष्ट ज्ञान होता अवधिज्ञानमे कि जैसे श्राख हारा 
हमको यह स्पष्ट ज्ञान होता कि यह श्रमुक चीज है, इसी तरहसे इससे भी भश्रौर श्रधिक स्पष्ट 
उनको परिचय मिलता है रूपी पदार्थमे | वहाँ भी उपयोग है, मनःपर्ययज्ञानमे भी उपयोग 
है । ये मुनिराज किसीके मनकी बातको जानतेका जब उपयोग करते, विकल्प करते तब तो 
वह मतिज्ञान श्रुतज्ञान है ग्रौर जब वे मन'पर्ययज्ञानके क्षेत्रमे उत्तरते हैं तो वहाँ इन्द्रिय भर 
मनकी सहायता नही है | केवल ग्रात्मीय शक्तिसे दूसरेके मनमे रहने वाले विकल्पको स्पष्ट 
जान जाते है । उपयोग यहा भी हो रहा और केवलज्ञानमे, वह उपयोग तो नही लगा रहे 
श्रगर जानन हो रहा है स्पष्ट समस्त विश्वके पदार्योक्ा तो ज्ञानका जो परिणमन है वह भी 
उपयोग है! इसे कहो उपयोगका होना झौर उन्हें कहो उपधवोगका लगाना । इस तरह भी इन 
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का अन्तर समझा जा सकता है श्जौर उपयोग जैसे मति, श्रुत, भ्रवधिमे लगाया जाता ऐसे ही 
कुमति, कुश्न त, कुग्रवधिमे भी ज्ञान तो वही है, पर भिथ्यात्वका सम्बंध होनेसे यह मिथ्याज्ञान 
है और मिथ्यात्वका सम्बन्ध न होनेसे वह समीचीन है । तो ज्ञानोपयोगमें उपयोग पाया 
जाता है, उपयोग सामान्य है, वह जीवका लक्षण है। उसके भेदोमे ये सब बातें कही जा 
रही है । 

दर्शनोपयोगके ज्ञातव्य तत्वका प्रकाश--अब दर्शनोपयोगको देखिये दर्शनोपयोग चार 
प्रकारका है--( ९) चक्षुदंशंन, (२) अ्रचन्षुदशन, (३) अ्रवधिदर्शन श्रौर (४) केवलदर्शन । वैसे 
प्रकार दो ही है--(१) क्षायोपशमिक दर्शन और (२) क्षायिक दर्शन । क्षायोपशम्िक दर्शन 
हे है, इस प्रकार दर्शनोपयोग चार है। चन्षुदर्शन--अभ्राँखके निर्ित्तसे उस ज्ञानसे पहले जो 
श्रात्माका सामान्य आलम्बन हुप्रा, सामान्य प्रतिभास हुआ जिसके बलसे चल्षुइईन्द्रियजन्य ज्ञान 
बनने वाला है उसे कहते है चक्षुदं्शन श्रौर श्रांखोकों छोडकर बाकी इन्द्रिय भर मनके द्वारा 
जो ज्ञान होने वाला है उस ज्ञानोपयोगसे पहले जो एक ग्रात्माका सामान्यप्रतिभास है, श्रात्मा 
का श्रालम्बन है, जिसके बलसे ज्ञान प्रकट होने वाला है वह श्रचक्षुदंर्शन है । 

देखिये, दार्शनिकोने आश्रय तो प्रात्माका लिया । जिनका यह भी कथन है कि दर्शन 
उसे कहते हैं कि सर्व पदार्थोका सामान्य ग्रहण है, तो यह बतलावो कि सब पदार्थोका 
सामान्‍य ग्रहण किस तरह होता है ”? जगतमे अनन्‍्तानन्त पदार्थ है। इन समस्त पदार्थोमि 
जो सामान्य तत्त्व है, सामान्य सत्ता, जिसमें स्व॑ पदार्थ गर्भित हो जाते है, उसका जब अव- 
लोकन होगा तो कोई पदार्थ उसके चित्तमे है क्‍या ? अगर कोई पदार्थ चित्तमे है तो वह 
विशेष प्रतिभास कहलायगा, सामान्य प्रतिभास नही । तो सामान्य प्रतिभासके समय पदार्थ 
विशेष की चेतना नही चलती । तो प्रगत्या श्रात्मा तो कही गया नहीं, उसकी चेतना चलती 
है, मगर खेद तो यह है कि यह जीव पाई हुई सुविधाका सदुपयोग नहीं करता, इस जीवको 
सुविधा है, क्योकि दर्शनोपयोग इसके वलता रहता है । दर्शनोपयोगमे श्रात्माका बल, ज्ञानके 
लिये सम्पन्न होता है, त्रात्माका झआालबन होता है, आत्माका विषय होता है, मगर इस मोही 
जीवमें ऐसा वेग और प्रवाह हैं क्रि उस समय यह अनुभव नहीं कर सकता कि मैं यह ह्‌। 
यह ही खेंदकी बात है। इस परमात्माका परमात्मत्व देखो कि इसकी बान निरन्तर मिल 
रही है, जिसे कहे एक उदाहरण उस परमात्माका सेम्पिल निरन्तर दिखता जा रहा है, मगर 
यह मोही जीव उस परमात्मत्वके सेस्पिलको ग्रहण नही कर पाता कि श्रोह यह मैं हु।त्तो 
चक्षु और अ्रन्य इन्द्रिय मनके द्वारा जो ज्ञान होने वाला है उससे पहले जो सामान्य प्रतिभास 
है, आत्मवलक़ा प्रकट करने वाला है, जानकारीके लिए वलाघायक ये सब चक्षुदंशेन और 
अ्चलक्षुदर्शन हैं, अब अवधिदर्शन अश्रवधिज्ञानसे पहले होने वाले दर्शनकों ग्वधिदर्शन कहते है । 
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प्रयेधिज्ञान उत्पन्न होनेके लिए यह जीव पहले तो विकल्प करता हैं। जानूँ, किसे जानू * 
ऐसी एक चित्तमे बात उठती है कि इसे जानूँ । उसके बाद होता है अवधिदर्शन ओर अवधि- 
दर्शनके ही तुरन्त पश्चात्‌ श्रवधिज्ञान [होता है । मनः्पर्य॑यज्ञानसे पहले दर्शन नही है, किन्तु 
मतिज्ञान होता है । उस मतिज्ञानसे पहले दर्शन था। इस प्रकार ये क्षायोपशमिक दर्शन ३ 
हैं--चक्षुदेर्शन, भ्रचक्षुदेशंन और अ्रवधिदर्शन । केवलदर्शन क्षायिक है | कैसा निरन्तर ज्ञान 
दर्शनका उपयोग चल रहा कि समस्त पदार्थ जाननेमे भी निरन्तर श्रा रहे श्र समस्त 
पदार्थोके जाननहार शात्मामे भी प्रतिभास निरन्तर चल रहा है । 

श्रात्माफी ऋद्धियोका हेतु सहज प्रन्तरतत््वका श्रालम्बन--ऐसा महान फैवलज्ञान' 
बने, केवलदर्शन हो, मन.पर्य॑यज्ञान हो, सम्यक्‌ ऋवधिज्ञान हो, इन ब्रातोकों सुनकर तो चित्तमे 
होता है कि यह मेरे प्रकट हो जाय, मगर ऐसा सोचनेसे यह निधान प्रगट नही होता, किन्तु 
आात्माका सम्यक्‌ बोत्र करके, इन विकल्पोकों हटाकर आ्रात्मरसका जो श्रनुभव लेता है उसके 
ये सब ऋद्धियाँ अपने झ्राप उत्पन्न होती हैं। केवलज्ञान, मनःपर्ययज्ञान, भ्रवधिज्ञान, इनको 
ऋद्धि बताया है। मतिज्ञान श्र श्र्तज्ञान तो ऋद्धि नही, मगर मतिज्ञानमे कोई भ्रतिशय 
बन जाय तो वह भी ऋद्धि कहलाती है। जैसे दूरसे देख लेना, सुध लेना, चक्रवर्तीके कटक 
की भी श्रावाज हो तो उसे पृथक्‌ पृथक्‌ सुन छेवा, ये ऋद्धियाँ बन जाती है । श्रूतज्ञान तो 
ऋचद्धि नही है, मगर झ्रागमका विशेष ज्ञान हो तो वह ऋद्धि बन जाता है । जैसे दसपूर्व॑विद्‌ 
होना, द्वादशाग वेदी बनना, ये सब ऋद्धियाँ हो जाती है। तो ये ऋद्धियाँ चाहनेसे नही 
मिलती, किन्तु सर्व चाह छोडकर एक सहज ग्रात्मतत्तका आराधन चले तो ये ऋद्धियाँ स्वय- 
मेव प्राप्त होती हैं और ऐसी ऋद्धियाँ है कि जिसे प्राप्त हो जायें उसे कहो खबर भी न रहे 
कि मुझे कुछ ऋद्धियाँ प्राप्त ६ई है, पर उसके ऐसी अदुम्॒त योग्यता ओर शक्ति प्रकट हो 
जाती है । 

थे सब ज्ञानोपयोग, दर्शनोपयोग जिस उपयोगके भेद हैं वह उपयोग सामान्य यहा 
जीवका लक्षण कहा गया है । इस प्रकार दूसरे श्रध्याथमे इस प्रसग तक जीवके स्वतत्त्व क्या 
है, इसका वर्णन हुआ । ये स्वतत्व जिस जीवके है, उसका लक्षण क्या है यह भी वर्श॑नमे 
्राया, वह लक्षण है उपयोग और जो उपयोग जीवका लक्षण है उस उपयोगके कितने भेद 
हैं इसका वर्णन इस सूत्रमे कहा गया है । 

मोक्षमार्ग समभानेकी प्रायमिकताका फारण--मोक्षशास्त्रमे सर्वप्रथम सूत्र श्राया 
राम्यरदर्शनशञानचा रित्राणि मोक्षमार्गस, सम्यस्दर्शन सम्यज्ञान सम्यक्चारित्र मौक्षका मार्ग है । 
वस इस समस्त ग्रन्थका आधार यही सूत्र है। इस सूत्रपे जो बताया है उस विपयके सलाह 
इस ग्रन्थका एक भी प्रक्षर नही है । इस सृत्रके बारेमे वुछ शकायें हो सकती हैं कि सर्वप्रवम 
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यह मोक्षमार्यकी ही बात क्यों कही ? पहले मोक्षकी बात कहते कि मोक्ष यह है फिर मोक्ष- 
मार्ग बताते । एक बात । दूसरी बात मोक्षसे पहले तो ससार है | तो क्रमभग क्यो किया ? 
ससारकी बात पहले बताते, फिर मोक्षमागं भ्ौर मोक्ष ये सब बातें कहते और,बच।, बषमार्गें 
गौर फिर मोक्ष कहते । ऐसा न बताकर एकदम मोक्षमार्गकी बात कह्ी, सो ऐसा कहनेके कुछ 
कारण है । पहली बात यह है कि ग्राचायें महाराजका यह उद्यम ससारके जीवोको सुगम 
विधिसे ससारके दुःखोसे छूटकर मोक्षमे पहुच जानेके उपाय बतानेके उद्देश्यसे है। अगर 
बध श्रौर बधमार्ग बर्ता देते तो यह ससारका रोगी घब्डाकर यह सुनना ही छोड देता श्ौर 
बात जाने दो । यह तो जब बधकी विधियाँ बतायी जायेंगी तो उसमे उलम जायगा । ससार 
के रोगीको तो एकदम सीधा दुःखोसे छूटनेके उपायकी बात चाहिए। फिर क्‍या रोग, क्या नही 
है, इसकी थोडी तसलल्‍ली हो जानेके बाद तसल्‍ली कर दी जाती । यो बध और बधमार्गको बात 
पहले नहीं कही । रही मोक्षकी बात, क्यो नही मोक्षकी पहले बात की ? मार्ग पीछे बताते । 
जिसका मार्ग बताना है उसकी बात तो कहनी चाहिए ना । तो मोक्षकी बात यो नही गझ्ाव- 
एथक समझी कि मनुष्य मोक्षमागंके बारेमे विवाद नहीं रखते । सामान्यतया सभो दार्शनिक 
मोक्ष मानते है भौर सामानन्‍्यतया मोक्षका भ्रथ भी यह कहते कि सब दु.खोसे छुटकारा होना । 
कर्म छूटे, ससारमे रुलना छूटे यह मोक्ष है ऐसा सब समभते तो मोक्षके स्वरूपमे विंसम्बाद 
हो व रहा । कुछ सूक्ष्म दाशनिक बातमें विसवाद है सो उसको कहनेका शुरूमे कोई मतलब 
नहीं। तब मोक्षके मार्गमें विवाद हैं अतएव मोक्षमार्गकी बात प्रथम कहनी पडी। कोई 
मानता है कि बस ज्ञानभर करलो मोक्ष हो जायगा । कोई मानता है कि भरे अभी यज्ञ करो, 
ध्यान करो, प्राणायाम करो, ऐसे-ऐसे क़रियाकाण्ड करो तब मोक्ष भिलेगा। तो मोक्षके मार्ग 
के बारेमे लोगोको बहुत विसम्वाद है। कुछ लोग कहते है कि कुछ भी कर लो रास्ते अनेक 
है मोक्षमे पहुचनेके । जिस रास्तेसे जावोगे उसीसे मोज्ञमे पहुव जावोगे । तो यो अनेक प्रकारके 
लोग भाव रखते है । उस विसम्बादको दूर करनेका प्रयोजन होनेसे सर्वप्रथम मोक्षमार्मका 
वर्णोत किया । 

सोक्षशास्त्रकी रचनाका प्लाधार सोक्षप्तार्कका प्रतिपादन--अव इस मोक्षमार्ग वाले 
सूत्रसे ही समस्त ग्रन्थोका सम्बन्ध है, कह तो दिया कि सम्यग्दश्शन, सम्यरज्ञान, सम्यक्चारित्र 
पर ये हैं क्या तो सम्यग्द्शनकी बात पहले कह्टी । बात तो कहे वह जो लो ैको प्रथम-प्रथम 
बताना चाहिए श्रोर जो निश्चयसे सम्यक्ट्व है वह भी स््रय अनुभव कर लिया जाता है 
प्रथवा किसी विधिमे निश्चयदृश्टिसि समझेगे तत्वोकी तो पा लेंगे। सभ्यकत्वकों बताया-..- 
तत्वाथेंका श्रद्धान सम्यत्तत्व है। प्रच्छा तो वे तत्व कितने है, कौनसे हैं, जिनका श्रद्धान 
करना सम्य्त्व होता । तो जीवादिक ७ तत्व कहें- जीव, प्रजीव, झ्ाखत, बच, सवर, निर्जरा 
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मोक्ष । श्रच्छा इन सब बातोको हम समभें कैसे ? लोगोको बिठायें कैसे ? तो प्रथम श्रध्याय 
में केवल जानकारीका उपाय बताया है । प्रमाणसे जानो, नयसे जानो, भ्रन्य श्रनुयोग द्वारोंसे 
जानो । सत्‌, सख्या, ज्षेत्र, स्प्शन श्रादिकसे जानो । तो उपायोका वर्णन है प्रथम अध्यायमे कि 
पदार्थ जाना किस उपायसे जायगा ? जब उपायोका वर्णान कर चुके श्रौर इसमे प्रथम भ्रध्याय 
समाप्त हो गया तो अरब जीवादिक ७ तत्त्वोकी चर्चा चलेगी, ऐसा उनका सकल्प हुआ और 
उसके श्रनुसार द्वितीय श्रध्यायमे जीततत्त्वका वर्णंन है। जीवतत्त्वका इतना बडा वर्णन है 
कि थोडी-धोडी बात बताने पर भी ग्रन्थरचनामे जो श्रध्याय विभागकी माप सोची उससे 
श्रधिक हो जाती है । इस कारणसे दूसरा तीसरा चौथा इन तीन श्रध्यायोमे जीवतत्त्वका 
वर्णव है । कोई कह सकता ऐसा कि तीन श्रध्यायोमे क्यो वर्णान किया ? एक ही भ्रध्यायमे 
सब कह देते, दूसरा रहने देते । तो साहित्यकी दृष्टिसे सृत्ररचनाका ही एक इस तरह॒का ढाँचा 
होता कि उनमे जो विभाग बनाया, उनमे (रचना पूर्णा रूपसे समान तो नहीं, मगर करीब- 
करीब समान होना चाहिए, एक बात । दूसरी बात यह है कि जीवके स्वरूपके वर्णानके वे भी 
जुदे विभाग है । दूसरे श्रध्यायमे जीवोका एक सामान्य तौरसे वर्णान है । तब तीसरे अ्रध्यायमे 
गतियो और उन गति वाले जीव।के निवास स्थान श्रादिवके हिंसाबसे बर्णंन है, मगर देवगति 
का स्वतत्र चौथे अध्यायमे वर्णान किया । तो दूसरे अध्यायमे जीवतत्त्वका वन है । 

' ज्ञीधके स्वतत्त्वके श्ौर जीवके लक्षरणके प्रतिप दनपर जीघके भेदविस्तारकी निर्भरता- 
द्वितीय अध्यायमे पहले जीवफे स्वतत््व कहे । श्रीपशमिक सम्यकत्व, श्रौपश्ठमिक चारित्र श्रादिक 
५३ भाव है वे जीवके स्वतत्त्व दै। उनवा वर्णान करनेके बाद एक जिज्ञासा हुई कि ये स्वतत्त्व 
जिस जीवके कहे उस जीवको पहिचाननेका लक्षण क्या है ? तो उत्तर दिया-उपयोगो लक्षरा । 
जीवका लक्षण उपयोग है। श्रब उपयोग भ्रौर स्वततत्त्वमे फके क्या ? पहले बताया जीवके 
स्वतत््व ५३ भाव शौर श्रब कहते जीवका लक्षण उपयोग है ॥ तो श्रन्तर यह था कि स्वतत्त्व 
भर स्वतत्व वालेको ही पहिचानना है, इसलिए वे सब लक्ष्यमे चलेंगे । पहिचोन तो उपयोग 
है ,्रौर कौनसा उपयोग ? सामान्य उपयोग । उपयोगके भेद भी बताये गए-- ज्ञानोपयोग 
दर्शनोपयोग, मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, लेकिन ये जीवके लक्षगा नही हैं, हैं जरूर उपयोगके भेद, 
मगर लक्षण वह होता है कि जिसका लक्षण किया जाय उस सबमे पहुचे । श्रौर जिसका 
लक्षण नही करना उसमे न पहुचे तो मतिज्ञान सब जीवोंमे नही पहुचता । सिद्ध छूट गए । 
क्रेवलज्ञान सब जीवोमे नही है । ससारी ये छदुमस्थ छूट गए । न तो केवलज्ञाव जीवका 
लक्षण है, न मतिज्ञानादिक लक्षण हैं । लक्षण है उपयोगसामान्य, जिसके ये १२ भेद हैं--- ५ 
ज्ञानोपयोग, ४ दर्शनोपयोग । यह प्तब वर्णान होनेके बाद श्रव विशेष वर्णन करनेके लिए यह 
जानता श्रावश्यक हुआ कि उपयोग लक्षणके द,रा जिस _जीवतत्त्वकी पहिचान करायी गई वे 
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जीवतत्त्व किस प्रकारसे कहाँ कैसे श्रवस्थित है, कया उनकी स्थिति हैं ? यह बात बतानेके 
लिए प्रथम सोपाधि निरुपाधिकी दृष्टिसि भेद बतानेको सूच्र प्रारम्भ होता है । 
ससारिणो मुक्ताश्च ॥१०॥ 
उपयोगलक्षणसे लक्षित जीवके भेदके प्ररूषक प्रकृत सूत्रफी रचनामें लाघवका सुक्ताद 
क्षौर उसका अनौचित्य---उपयोग लक्षणके द्वारा जिस जीवतत्वको दर्शाया गया वे जीव दो 
प्रकारके है--(१) ससारी जीव भ्रौर सुक्त जीव । जो प्रकृत सृत्र रथना हुई है उसमे तीन 
शब्द पड़े है--ससारिण. मुक्ता' थे, ससारी और मुक्त जीव । तो इस रचनापर एक आाशका 
हो सकती है कि श्रगर दो ही नाम ले लेते ससारो श्रौर मुक्त और समास कर देते तो सूत्र 
बहुत छोटा हो जावा--ससारिसुक्ताः । उसमे णः न लेना पडता श्रौर न “च” । दो भ्रक्षर कम 
हो जाते श्लौर ऐसे कई सूत्र है । जहाँ स्थावरके भेद बताये तो एकदम कह दिया एृथिव्यप्ते- 
जीवायुवनस्पतयः स्थावरा, लगातार नाम है । न बीचमे विभक्ति है और न व शब्द है शोर न 
कुछ टूट है । एक समास है, जिसका श्रथे है पृथ्वी, जल, भ्रग्नि, वायु और वनस्पति, प्रर्थ सही 
हो जाता है | तो ऐसे ही ससारी और मुक्त इन दोनोको इकट्ठाहवैरख़ देते, क्यो भ्रलग किया 
आर क्यो व शब्द दिया ? तो ऐसा कोई शकाकार सोच सकता है, मगर प्राचायंजन इतने प्राज्ञ _ 
होते है कि सहज हो उन्तके मुखसे वाणी निकली श्रोर उसमे कोई दोष नही श्राता । तो यहाँ 
जो सूध कहा है ससारिणो मुक्ताश्व, ससारी भ्रौर मुक्त यह सूत्र ठीक है। यह योजना ठीक 
नही कि इस विस्तारको न लेवे श्रौर बनावे ससारिमुक्ताः समास हो गया और खुश होवे कि 
णाः भी मिट गया, व भी मिट गया । सो ऐसी [श्भूा रखना व्यर्थ है। सोचो इसका छोटा 
सूत्र क्यो नही बनाया ? ससारिमुक्ता: । तो श्राचार्यंके कौशल्यको भ्रकलकदेव बतलाते है कि 
यदि ऐसा कर देते सप्तारिमुक्तः, भ्रलग-भ्रलग विभक्ति न रखते और च शब्द न डालते तो 
इसका पूर्व सूत्रसे सम्बन्ध हो «जाता । उपयोगी दो तरहके है । उपयोगका ही तो सत्र था 
पहले । दूसरी बात यह है कि जब समासद्भेकरते हैं ना--ससारिमुक्त: तो समासके कायदेके 
अनुसार मुक्त शब्द पहले ञ्रा बैठता तब बनता मुक्तपसारिण: । क्यों मुक्त शब्द पहले बैठाल 
दिया जाता कि समासमे यह नियम होता है कि जिसमे थोडे शब्द हो वह पहले रखा जाता 
है । यह है इन्द्र समास । इन्द्र समासमे सब शब्द प्रधान होते है । जैसे कोई आदमी दो चार 
लडकोका नाम लेकर बुलाये कि फलाने तुम भावो, फलाने तुम श्रावोी' तो वे सब लड़के प्रधान 
है, सबको बुलाया, तो मानो चार लडके है । घारोके चार नाम है, भ्रब किसीका बहुत बडा 
नाम है । मान लो किसीका ६-७ अक्षरोमे नाम हैं, किसीका दो तीन श्रक्षरोमे नाम है | आप 
जब बुलाने बैठंगे तो प्रकृत्या श्रापके मुखसे छोटे श्रक्षर वाला नाम पहले निकलेगा और दन्दू 
समासमे भी यही कायदा है । तो यो मुक्त शब्द पहले लग बैठता तो अ्थका भ्रनर्थ हो जाता, 
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फिर यह श्र होता कि छूट गया है ससार जिसका वह जीव है श्रौर वाकी सब श्रजीव हो 
गए । संसारीकी बात ही न झा पायगी । श्रौर यहाँ बताते है जीवके भेद कि जीव दो प्रकार 
के है--ससारी जीव श्र मुक्त जीव । 

अ्रवनतिसे उन्नतिकी श्रोरका क्रम-सूत्रमे जो क्रम दिया है उसके अनुमार अब 
व्याख्या बनायें । ससारी किसे कहते श्रौर मुक्त किसे कहते ? देखिये--जीव जातिकी श्रपेक्षा 
सब समान है श्रौर इसी कारण जीवका लक्षण उपयोगसामान्य किया गया है। जिस लक्षणकी 
निगाहसे मुक्त हो चाहे ससारी हो सब समान हैं ? कोई प्रधान हो, कोई श्रप्रंधान हो सो नही । 
स्वरूप दृष्टिसे चैतन्यमात्र जीव है | कुछ अध्यात्मसे तो यह बनावें कि जो एक चैतन्य सामान्य 
है, जीवत्व भातवर है उसका उपयेग जिसके नही है उसमभी पूर्ण विशुद्धता जिसके नही है वह 
है ससारी श्रौर जिसके जीवत्व केवल प्रकट हो गया, उपाधि भी न रही वह है मुक्त जीव । 
इसमे यह उपाय भी समझ लेना कि जो जीव ग्रन्तः जीवत्वभावकी श्राराधना करते हैं यह 
मैं हु, देखियि कितना सरल तरीका है स्व क्रफटोसे छूट जानेका | परवाह न करें, निधन है 
तो बीमार है तो, या भश्रन्य्‌ किसी प्रकारकी श्रसुविधा है तो इम जीवको रच भी श्रसुविधा 
नही । कैसे हो ग्रसुद्षिधा, ? पदार्थ न्यारे-न्यारे है, जीव जुदे-जुदे है, भ्रणु-प्रणु जुदे हैं। एक 
द्रव्यपर दूसरा द्रव्य करेगा बया ? कोई किसी दूसरेकी परिणाति नहीं कर सकता | अ्रसुविधा 
क्या ? अब हम ही अगर खसंसारके बहुतसे जीवोसे ममता करके उन्हे भ्रपनायें या अपनी नाम- 
बरी, कीति या शरीर किसी भी चीजसे ममता करके उसे अपनायें तो दुःख भोगने कोई 
दूसरा न आयगा । वस्तुस्वरूपमे भ्रन्याय नहीं है कि गडबंडी तो कोई करे और दुख कोई 
भोगे । जो गडबडी मचायेगा सो ही दु:खो होगा । जो जड वैभवोकी कीतिमे शरीरमे ममता 
रखेगा, उसका ख्याल बनायेगा वही दुख भोगेगा, दूसरा नहीं । और जो इन वाहरी बातोकी 
परवाह न करके एक श्रपने श्रनादि भ्रन्त अहेतुक सहज चंतन्यस्वभावको ज्ञानमे लेकर यह 
मैं हु! ऐसा श्रपना श्रनुभ्व करेगा वह मोक्षमार्ग पायगा, मोक्ष पायगा । 

मोहकी सहापापरूपता और मोहसे मुक्ति होनेपर सर्वेसकटोंसे मुक्त होनेकी सुगमता- 
शरीरमे श्रात्मदृष्टि [करना महा पाप *है। कपायसे (भी अ्रधिक पाप है मोह । कोई 
कषाय तो कम रखता हो, क्रोध भी न करे, शान्तसा रहे, घमड भी न बगराये, प्रथम 
तो यह बात जरा शअ्रसम्भव है कि जिसके भिध्यात्व लगा, शरीरमे आत्मब्रुद्धि है उसके कषाय 
भी कम हो जाय, यह कही बिरलेके हो सवता है। नहीं तो कुछ नोकापवादसे डरकर कि 
हम कषाय न करें, क्रोध न करे, घमड न कर नही तो लोगोमे हमारी प्रतिष्ठा 4 रहेगी । 
मायाचार तो गुप्त चीज है, उससे तो डरता नही, क्योक्रि उसकी मायाच।!री किसीको भ्राँखो 
दिख्वी नही, परच्तु इस मायावो तो शत्य बताया है। यह माया शल्य कंटेकी तरह चुभा 
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करती है । लोभकी भी करतृत लोगोको दिख जातो । उससे भी भय करते कि श्रविक लोभ 
न करें, नही तो लोगोंमे 'प्रतिष्ठा खत्म हो जायगी । तो जब तक मिथ्यात्व नही छूटा, देहमे 
ममता नही छूटी, भ्रहकार नही छूटा तब तक वास्तविक;मायनेमे कंषायोपर विजय करना भी 
कठिन है श्रगर सीधा और वृक्षको मुलसे हटाना ही है तो जडसे ही तो लोग प्रह्मर करते हैं 
कि फिर न उगे, तो ऐसे ही यदि दुःखोको मेटना है तो सीधे अ्रपने अनादि श्रनन्त चैतन्य- 
स्वभावमे यह मैं हु, ऐसा अनुभव करना है। बाकीके लिये बच्चे बन जावो । परवाह न 
करो कि हमारी प्रतिष्ठा है कि नही, धन वैभव है कि नही । जो मोक्ष चाहता है, मोक्षमार्गमे 
लगना चाहता है उसको बडे-बडे बलिदान करने पडते हैं। किसका बलिदान ? विषय 
कषायोका, कीति, नाम, लोभ घमड झ्रादिक विकारोका बलिदान करना होता है । तो मुक्त 
होनेका उपाय तो एक निज सहज चेैतन्यस्वभावमे 'यह मैं हु” ऐसा श्रनुभव करना है। ऐसे 
प्रतुभवको त्यागकर, ऐसी प्रत्तीतिको त्यागकर किसको रिफ्रानेके लिए क्‍या चेष्टा करना है, सो 
बतलावों ? किसको रिफ्लाया जाय कि सुखी हो लें ? है कोई दुनियामे ऐसा ? फिर क्यो इस 
प्रतुभवके मार्गसे हटना और दुःखके मार्गमे लगता। इस सहज स्वभावका जिसने आत्मसात्‌ 
किया वह पुरुष मोक्षमार्गी है, भुक्त होगा । 
जीवोका स्वरूप एक होनेपर भी व्यक्तित्वकी श्रप्रतिषेष्यता होनेसे जीवकी विविधता--- 
यह जीवसमुदाय सब लक्षण दृष्टिसे सब समान है, एक है फिर भी यह भेद निषिद्ध नही 
है । मना नही किया जा सकता । ये दो भेद है ही--कोई ससारी और कोई मुक्त! जिसके 
ससार लगा है वह ससारी और जिसका ससार छूट गया पो मुक्त । लसार मायने क्‍या कि 
अपने श्ात्मा ही द्वारा जो कर्मोंका ढेर लगा लिया, बध गए उसके फलमे इस श्रात्माको नये 
नये भवो की प्राप्ति हुई, इसे ससार कहते हे । झात्मा ही कर्मोको संचित करता है मायने 
आत्माके मोह और कपाय भावक्ा निमित्त पाकर ये कार्माणवर्गणायें कमंरूपसे परिणम जातो 
है, और जब उनका उदयकाल आ्राता तो इस श्रात्मामे ही ' विकारोका भव धारणाका योग 
लना पडता । एकके किएको दूसरा नही भोगता । आत्मा ही कर्ता है और आत्मा ही भोक्ता 
है । यह बात संसारी जीवोके लक्षणके जाननेके प्रकरणमे भली भांति' समझ लेनों चाहिए । 
जैसे कि भ्रन्य कोई दर्शन मानते कि प्रकृति तो करती है और श्रात्माकों फल भोगना पडता 
है, उनका स्पष्ट मतब्य है, जो तीन गुण वाली भ्रक्मति है-सत्त्व, रण, तम । वह तबिगुणात्मक 
प्रकृति ही ज्ञान करे, घमड करे, शरीरको अपनाये, शरीरकों बनाये, विपषयोको भोग, विषयों 
को पैदा करे, ये सब प्रकृतिके काम बताये और पुरुष मायने श्रात्मा । तो प्रकृतिके किए हुए 
करके फलको भोगता है, करता है अ्वेतत और भोगता है चेतन । देखिये-जो कोई भी दा्श- 
हुए, सामान्य बुद्धिके तो वे भी व थे, उनकी कुछ व्याख्या को जावे तो अपने को भी ऐसा ; 
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लगेगा कि करता कोई है श्रौर भोगता जीव है। भोगने वाला तो जीव हो है भौर कौन 
भोगेगा ? छोटी-छोटी बार्ते लो चले जा रहे, कहीके पत्थरकी चोट लग गई ओर दुःखी हम 
हो गये या भीतका पत्थर सिरमे लग गया तो चोट तो पत्थरकी लगी सिरभे, मगर दुखी 
जीव हो गया, शोर जो लोग कहते कमेके उदयसे जीवकों फल भोगना पडता और कषाय 
कर्मके उदयसे होती है तो करमके उदयसे कषाय हुई और कषायमे जीवको दुःखी होना पडा । 
जो बंध हुआ उसका कारण बया ? तो किसीने किया यह झोटोपाये । क्रोध, मान, माया, 
लोभादिक किसने कराये ? कर्मके उदयसे हुए। कमेने ही बधन कराया, पर भोगना किसे 
पडा फल ? जीवको ।, कुछ कुछ लगेगा ऐसा, पर वास्तविकता नही है ना यह, तो उसमें 
दोष आता है । श्रगर यह बन जाय नियोग कि करने वाला और है, भोगने वाला श्रौर है, 
प्रकृतिने तो पाप दाराया, कषाय कराया, बध व.राया, बधन कराया, जन्म मरण कराया और 
भोगना पडा जीवकों । श्रगर ऐसी बात बने तो जीवका कभी मोक्ष हो ही नही सकता, क्यो 
कि जीव अगर करने वाला होता तो कुछ वश भी चलाता, अधिकार भी चलाता | विकार न॑ 
करना, थोडा करना, डरकर करना, मगर जब प्रकृति करने वाली है जीवकी तो इसके हाथ 
पैर कट गए, श्रब क्या अ्रधिकार रहा जीवका ? उसका तो फल भोगने भ्वरकी बात रह गयी । 
तो करे कोई श्रौर फल भोगे जीव तो करने व ला गम क्यो खायगा ? वह क्यो नम्न पडेगा, 
क्यो हल्का बनेगा, अपना कुल क्यो मिठायेगा । सो प्रकृति करती रहेगी, जीव फल भोगता 
रहेगा, मोक्षकी क्या गरुजाइश ? झौर कहो कि नहीं, कुछ कुछ जीवको चलती तो श्रन्यके 
करने की बातवा नाश कर दिया इस जीवने । यह ही बात कर्म भौर जीवके बारेमे भी है । 
कर्मानुभाग विपाकका निमित्त होतेपर होने वाले उपयोग परिराामकी चेतन क्रिया- 
निष्पह्चता - कोई यो पूछ बैठे कि एन भी तो यह वहते हैं कि कमंका उदय होता है उत् 
समयमे कषायादिक जगते हैं तो कमने क्रिया ना कषायोको, श्रौर भोगा किसने ? कर्म थोडे ही 
भोगने श्रायेंगे | अचेतन बया भोगेगा ? जीव ही तो भोगता, सो यह उलाहना देना ठीक 
नहीं । वास्तवमे कम नही करता कषाय । कर्म तो अपना खेल रचता है। कममे शभ्रनुभाग 
बधा था, उस अनुभागका उदय आया, कर्मसे अनुभागका विरूप बता, कमेकी दणा बिंगडी, 
बस, चूँकि यह जीव उपयोगस्वरूप है, ज्योतिस्वरूप है तो इसमे वह सारा अघेरा लक 
गया, प्रतिफलित हुआ १ ऐसा एक निमित्तनैभित्तिक योग है । सूर्यके नीचे बादल आा जायें 
श्रौर यहाँ प्रकाश न रहे, कुछ श्रघेरासा हो गय्रा तो लोग कह तो देंगे यह कि बांदलने श्राज 
अ्रधेरा कर दिया, मगर बात यह गलत है । बांदलने अधघेरा नही किया । बादलोनें तो अपने 
ही प्रदेशमे अपना फैलाबव बनाया, घुम रहे हैं वे बादल, यहाँ अधेरा-वही करता, मगर वह 
निमित्तनैमित्तिक योग है ऐसा कि प्रकाश तो हो श्रीर उस पर बादल झा जाये तो वह प्रकाश 
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अभिभूत हो जाता है, अधेरा श्रा जाता है। तो अधघेरेदने करने वाला वह ही पदार्थ है, जिस 
पर अधेरा है, पर योग़ है ऐसा । यही बात कर्मके बारेसे है । करममका अनुभाग उदयमें आया 
तो वह प्रतिबिम्बित हुआ तो वह उपयोग भी अंधेरेमे हो गया | श्रब यह भ्रघीर होकर, घबडा 
कर विषयोमे लगता है । इसकी फिर परम्परा बनती है संसारकी । तो यहाँ वश है, कुछ थोड़ा 
किसी प्रकार बोध हा जाय उसका भी उपाय है । जब जान गए कि यह कषाय मेरे गाँठकी 
चीज नही है, जैसा रग रूप उन कर्मोमे है, जैसी क्षोभ कषाय उन कर्मोमते बसी है उसका प्रति- 
फलन है, उसमें मै जुड गया इसलिए मैं कषायवान बन गया। मैं क्‍यों जुड़ ? मै अ्रपने चैत- 
न्‍्यस्वरूपका ही श्रतुभव करूँ, यह हू मैं, भ्रनन्‍्य कुछ नहीं हू । तो देखो मोक्षमांगे चलने लगा 
ना उसका | तो गआत्माके द्वारा ही वे सब बातें बधनकी चलती है । वहाँ' भी निमित्तनैमि- 
त्तिक योग है और आत्माको ही उन कर्मोंवश होकर भवान्तरोको, आप्त करना पडता है, बस 
यह ही संसार है। यह संसार जिसके लगा वह ससारी श्रौर यह ससार जिनका दूर हो गया 
उन्हे कहते है म॒क्त जीव । सूत्र भावसे पढ़ तो सब लेते है पर इस तरह क्यो बना सूत्र, इसका 
क्या भ्रर्थ है, इसमे कुछ और परिवर्तत करे तो क्‍या हज है, ये सब बातें समझने पर आगम 
के प्रति एक भक्ति प्रकट होती श्रीर तथ्य बड़ा स्पष्ट हो जाता है । तो यहाँ इस सूत्रसे 'ससा- 
रिणः मक्ताः च” इन तीन शब्दोमे रखना पडा । 
जीवकी पल अभिलाषा श्रौर पौरुष्य--सबकी मूल अभिलाषा यह है कि मुझे सुख 
शान्ति चाहिए । अपनी सुख साताके एवजमे कितना ही कुछ कही हो जाय सब कुछ मजूर 
है, पर अपने को सुख साता मिले । तो इसमे निष्पक्ष दृष्टिसि यही वर्णन है कि मेरेको साता 
कैसे मिल सकती है ? इससे सबसे पहले उस मैं! को सममना है जिसको साता शान्ति 
चाहिए। और फिर परखते जाइये--एक गणित जैसे हिसाबसे कि हाँ यह ही शान्तिका 
उपाय है या नही । मै हु एक जाननहार वस्तु । जो जानता रहता है वह मै एक पदार्थ हु। 
जिसका चेतना, झ्रात्मा, जीव, ब्रह्म आदि ये सब नाम है, इस मुझको शान्ति चाहिए | जहाँ 
यह ख्याल आया वहाँ शरीर तो उड गया । उस ही के साध श्रगर शरीर जुडे तो सारी भूल 
होती जायगी । शरीरको श्रलग रखें, इस दृष्टिसि स्थूुल बात भी यह ही है कि जब शरीरको 
छोडकर जीव चला गया तो यह शरीर तो यही सइता है, गलता हैँ, जलता है । मैं शरीर 
नही, इतनी हिम्मत बनाकर एक आ्रात्मवेगसे इस बातकों सममझची है कि मैं शरीर नही, मैं 
जीव हुं, झ्ात्मा हू, मेरेको शाति चाहिए, उस आत्माके नातैसे बात युतवा समझना और करने 
योग्य है, सो करना । यह सभी जीवोकी बात है | कहाँ कल्याणके मार्गकी बात है जिसमे कुछ 
न कुछ सोचा जा रहा ? यह न सोचा जाना चाहिए कि मै अमुक धर्मका हैं, मजह॒बका हु, 
अमुक कुलका हू या अ्मुक पोजीशंवका हू । इन सबकी होली करनी द्वोगी अपनी दृष्टि द्वार। 
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श्रौर केवल एक सामने बात रखनी है कि मै जीव हूं भोर मैं अ्रमवश शअ्रनादिसे ससारी बना 
हू, दुख पा रहा हू, बस अ्रव हमने समझा देखा, अ्रव मुझे न चाहिए, मुझे चाहिए कि वह 
श्रात्मीय आनन्द मिले। श्रव तो उस श्रानन्दके अनुभवकी ही बांछा है श्लोर कुछ नही । 
जिसकी दृष्टिमि इस- प्रयोगके सामने तीन लोकका वैभव जीएएं तृशवत्‌ जचे वही मोक्षमार्गमे 
कदम बढा सकता है। 
व्यावहारिक परिचयका प्रयोजन विभत्तताका प्रत्यय--मैं जीव हु, ऐसे ही जीवका 
कुछ व्यावहारिक परिचय कराया जा रहा है कि जीव होते कंसे-कँंसे है, किस-किस दशामे 
है ? तो भेदसे शुरू हुआ । ससार श्रौर मुक्त दो प्रकारके जीव है---जो कर्मवन्धनसे छूट गया, 
जो विषय कषायके भाववन्चनते छूट गया, जिसको श्रव शरीर कभी न मिलेगा, जो केवल 
ज्ञानपुञज्जके रूपमे रहता है,,ऐसा ज्ञानप्रकाशमात्र वह शुद्ध परम श्रात्मा मुक्त जीव है । ऐसा 
में हो सकता हू, क्योकि यह तो सब हिसाव जैत्वी वात है। जातिमे अन्तर नही है । मुक्त 
जीवमे और सुममे जातिका कोई श्रन्तर नही । चैतन्यस्वरूप वे है, चैतन्यस्वरूप मैं हु, भौर 
चैतन्यस्वरूप होनेके कारण आनन्द दर्शन ज्ञान वहाँ है, यह भी है । फर्क एक दूसरी चीजके 
सम्बन्धसे बना । वहाँ दूसरी 'बीजका सम्बन्ध नहीं। यहाँ सम्बन्ध है, क्‍या वया ? कम 
अरुवोका सम्बन्ध, शरीर परमाणुओका सम्बन्ध श्रोर इन्ही सम्बन्धोके कारण विकारका 
सम्बन्ध, इस सम्बन्धके कारण श्रन्तर आ गया मुभमे धोर मुक्त जोवमे । यह सम्बन्ध न रहे 
तो वही स्वरूप मेरा है। तो क्या ऐसा हो सकता कि सम्बन्ध न रहे ? हां, क्यो नहीं हो 
सकता ? जब ग्रात्मा भिन्‍न चीज है, विजातीय बातें है श्रोर उनका सम्बन्ध वनाता है तो 
वह तो वेमनका मिलाप है । वह तो जबरदस्ती और परिस्थितिका मिलाप है। स्वरूप तो 
सूट नही करता कि वे दोनो मिले रहे । तो जब ये दोनो श्रलग वस्तु है चेतन श्रचेतन, तो 
इनका वियोग होनेमे कोई सदेहकी बात नहीं हो सकती । मगर कैसे हो ? जैसे कोई बुड्ढा 
अपने नाती पोतोसे लगाव रखे और बच्चे तो बदर जैसे ही होते है, वे इस पर चढते हैं, 
कूदते हैं, कष्ट होता है। सो वह अपने मतसे लगाव रखता तो उन बच्चोसे कैसे छूटे ? ऐसे 
हो जब हम अज्ञानवश इस देहसे, कीतिसे, पोजीशनसे, बाहरी प्रसगसे, परिग्न हसे लगाव रखते 
है तो छूटनेकी कहाँते आशा ? छूट तब सकते है हम जब इन बाह्य परिकरोसे मोह न कर 
झौर स्पष्ट जानते रहे कि ये सब भिन्‍न है और मैं इनसे निराला हू, यह पहला उपाय है 
इन ममट और उल्फनोसे छूटनेका । वात सब आत्माके नातेसे चल रही है । 
बहिस्तत्वका बहिष्कार भ्रन्तस्तत्त्वके श्आत्मसात्कारका उपाय--आत्मत्वके ध्यानके 
प्रसगमे जरा भी ध्यान न दो कि मैं ऐसे शरीर वाला हू, ऐसी पोजीशनका हू, अमुक हू, श्रमुक 
परिवारका हू, ये सारी फिसादें अलग कर दें अर यहाँ तक कि यह भी ध्यानमे न भ्राये कि 
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मैं किस जगह बैठा हु श्र किस समय बैठा हूँ, केवल एक दृष्टि रहे कि मैं श्रात्मा हू । जतन- 
हार वस्तु हूँ । मेरा इतनेसे ही मतलब है। यह ही मेरी दुनिया है, यह ही मेरा परलोक है, 
यही मेरा सर्वस्व है; इसके श्रतिरिकत्र] मेरा कुछ नही, यह भाव हृढ हो तो उसे मोक्षमार्य 
क्यो न मिलेगा ? क्‍या वजह है कि जब हम परवस्तुसे लगाव रख रहे, मोह कर रहे तो 
ससार मिल रहा, ससारमार्ग चल रहा | तो जब मोह और लगाव न रहेगा तो क्यो न मोक्ष 
मिलेगा, क्यो न मुक्तिमार्ग होगा ? होगा, होना ही पडेगा वह विधि ही ऐसी है । तो ससारी 
जीव अपने ग्रापके अनन्‍्तः बसे हुए उस सहजपरमात्मतत्त्वका ध्यान करें जिसे परमब्रह्म कहते 
है तो उनको सर्वशान्तिका मार्ग मिलिगा, शान्ति मिलिगी। यह बात करनेकी है । यह बात 
अगर कर ली गई तो घाहे भिक्षासे उदरपूर्ति करना पडे, चाहे कैसी ही परिस्थिति श्राये 
भली बुरो, वह न कुछ बीज है और एक गआ्रात्मदृष्टि चल रहो है तो यह तो भगवानके मार्गके 
धामोमे पहुच चुका है। उसे आनन्द ही श्रानन्द है । परेशानी बहुत है। जब श्राँखें खोलकर 
देखा अनेक घनी, नेता, चला वाले, प्रतिष्ठा वाले, जब इन चमडेकी अआँखोके द्वारसे नजर 
आता है तो इस मनको थामना कठिन हो जाता है, लेकिन ज्ञानप्रकांश एक ऐसा अतिशय है 
कि वह प्रकट हो जाय तो तीन लोकका वैभव भी सामने पडा हो दृष्टिमे तो पड़ा ही रहता-है 
वह | इसके लिए उसमे कुछ चीज है। आत्माका तो तिलतुष मात्र कुछ है ही नही । एक 
अपना भाव, अपनी बात, अपना गुण, अ्रपने प्रदेश, इसके अतिरिक्त जीवका, है क्‍या ? जो 
सासारिक मायामे लुभे रहते है और उससे मौज मानते है उनके लिए तो सर्व सग प्रसग बबन 
है । जैन शासन पानेका तो फल यह होना चाहिए कि हममे ज्ञात ओर वैराश्यकी वृद्धि हो । 
मरण तो होगा ही । श्रगर अज्ञान और रागमे मरण हुआ्नमा हैतो दुर्गंतियोका सिलसिला लग 
जायगा । इससे ज्ञान और वैराग्यका इतना प्रभाव, इतना महत्त्व समरभें और उसीको उपादेय 
मानें, जिसके सामने सब कुछ मेरे लिए बेकार है । इस श्रतःस्वरूपके दर्शनका फल है मुक्त हो 
जाना । 
सुत्रोक्त 'च' शब्दसे विदित तथ्य--इस सूश्रमे उपयोगलक्षण याले जीवके भेद बताये 
जा रहे है । जीव दो प्रकारके है--सप्तारी भौर मुक्त । सूत्र क्या कहा--'ससारिणों मुक्ता- 
एच ।' इसमे तीन शब्द दिये--ससारी, मुक्त भौर व शब्द । जिसका श्र है कि जीव ससारी 
और मुक्त होते है । सूत्ररचनाक़े बारेमे कुछ तो प्रकाश डाला जा चुका । श्राज 'चः शब्दका 
प्रयोजन समक्रियि--शंका यह हो सकती हैं कि जब दो नाम ग्रलग-अलग ले लिया, समास 
भो नहीं किया--सं सारिणो सुक्ता: । तव फिर 'व' शब्द लगानेको क्या जरूरत हैं? पूरे पूरे 
नाम ले लें। च' शब्द विल्कुत्न प्ननर्थंक लगता हैं। ४ 
समाधान--देखिये सृत्ररचतामे यदि कोई शब्द ज्यादा पड़ा हो तो वह कुछ न कुच् 
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प्रयोगत रखता हू । 'च' शब्द यह बात बतला रहा कि चूकि उपयोगका प्रकरण है । जीवका 
लक्षण उपयोग है श्र उन्त प्रक्रियावोंके भेद किए जाते है। भेद किसके किए जा रहे ? उप- 
योगी पदार्थोके । उपयोगी मायने जीव । जिसके उपयोग पाया जाय । तो उपयोगवान पदार्थ 
के दो भेद कहे--ससारी भ्ौर मुक्त । तो यह 'च शब्द जो व्यर्थ पडा है वह यह जाहिर 
करता कि उपयोगवानमे मुख्य तो ससारी जीव हैं, श्ौर मुक्त जीव गोण है | कैसे ? उपयोग 
लगाना, उपयोग जोडना, उपयोग करना, यह चेष्टा ससारियोमे होती है । मुक्त जीवोमे उपयोग 
लगानेकी चेष्टा नही है | भ्रच्छा तो फिर क्‍या उनके उपयोग नही ? हाँ प्रधानरूपसे विचारा 
जाय तो उनके उपयोग नही है, फिर क्यों बताते कि उनमे उपयोग है, केवलज्ञान है वह भी 
तो उपयोगका भेद है। कहते हैं कि उपयोग लगानेका फल है ज्ञान, जानकारी श्रोर यह 
जानकारी वहाँ चल रही है बहुत बडी तो उस फलको ले करके उपचारसे कहा है कि मुक्त 
जीव भी उपयोग वाला है । देखिये ग्रन्थ तो व्यावहारिक है, मगर केवल एक शव्द 'च” शब्द 
के देनेसे कितनी आध्यात्मिकतापर प्रकाश डालता है| प्रभु है ज्ञाताह॒शा निरतर जानने वाला, 
जानन चल रहा है, यह बात तो सही है श्रौर तीन लोक, तीन कालके समस्त पदार्थ प्रभुके 
ज्ञानमे है, यह भी बात सही है, मगर उपयोग लगाकर ज्ञान करते हो, यह वात वहाँ नही 
है । एक चीज पडी है झिलमिलाती हुई, बह ज्योति है उसे जगमग करती हुई, उपयोग लगाने 
की बात वहाँ नही है । तो उपयोगवानोमे मुख्य ससारी है और गौणा है मुक्त जीव, इस वात 
का उद्योत होता है 'व' शब्दके देनेसे । 

संसारी और मुक्त जीबोमें उपयोगकी प्रधानता व गौराताका दृशान्त और युक्तिसे 
परिचय--अ्रच्छा श्रव इसी बातक्रो और समझें | कंसे हम जानें कि मुक्त जीवोमे तो गौरा 
है उपयोग और ससारी जीवमे मुख्य है उपयोग ? आप इस तरहसे जान लेंगे कि चूँकि प्रभुके 
ज्ञानमे अर्थान्तरकी बदल नही होती, प्रभ्के जाननको बदल नहीहोती श्रौर हम श्रापके जानने 
की बदल होती है | भ्रभी इस वस्तुकों जाना, अब इस पदार्थकों जाना, हमारी तो यह बदल 
चलती है, इससे जाहिर है कि उपयोगमे हम लोग मुख्य हैं। उपयोग करनेमे भगवान मुख्य 
नही, वे गौण हैं । तो इससे कही अपनी शाबाशी न समझना कि देखो उपयोग जीवका लक्षण 
है, उसमे हम भगवानसे बडे हो गए । गौर यो है भगवानका उपयोग कि उनमे परिणामा- 
स्‍्तर' नही होता । बस जान लिया वही जानन त्रिकाल चलता रहता है । वहाँ कोई भार, नही 
है । एक विशुद्ध आत्मतत्व है । स्वभावसे सारे ज्ञेय शञानमे प्रा रहे हैं। उपयोग जोडनेका वहा 
काम नहीं है। चूँकि उपयोगका फल जानना यहाँ पाया जा:रहा, इससे सबसे महाच्र जानने 
वाले भगवानकों हम उपयोग कहते/है । वह गौण है, ससारीमे उपयोग मुख्य है, यह बात च! 
शब्दने जाहिर की । इसके लिए एक दृश्त लो । जैसे हम आ्राप ध्यान करते है तो ध्यान कहां 
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तक बताया है ? १४वें गुणस्थान तक । शोर ध्यानका स्वरूप क्‍या है ? एक ओर भनका 
रोकना इसे वहते है ध्यान । भ्रव भगवानके तो मन है ही नही, वे तो मनये गअ्रतीत है, तो 
ध्यानका लक्षण तो प्रभुमे न घटा | ध्यान तो हम श्राप लोगोमे पाया गया । १९वें गुणस्थान 
तक ध्यान पाया गया, पर चूकि ध्यानका फल है कर्मका विनाश होना सो १३वें, १४वें गुरा- 
स्थानमे ध्यान नही है, लेकिन कमंविनाश तो चल रहा है, इस कारण वहाँ भी उपचारसे 
ध्यान कहा । यह ही बात उपयोगकी समभना कि उपयोगमे संसारी तो घुख्य है श्रौर मुक्त 
जीव गौणा है । देखिये ससारी शब्द अलग रखा, मुक्त श्रलग रखा, च शब्द अलग किया, इन 
तीनका प्रयोजन है वह सब बताया गया । ४ 
सूत्रमें मुक्त'शब्दसे पहिले संसारी शब्द रखनेका कारण--श्रब एक इस विषयमें 
थोडीसी शड्ूग रह गई कि मुक्त तो बडे है, ससारी छोटे हैं, तो यो बनाना चाहिए सूचर-- 
मुकता. ससारिणः, पहले ससारी रखा फिर मुक्त, यह क्रम ठोंक नहीं जवा । भगवानका नाम 
लो पहले और संसारी ऐरा-गैराका नाम लो पीछे । ऐसा न कहकर ससारीको क्यो कहा ? 
उसका उत्तर यह है कि एक बात तो यह है. कि ससारी जीवोका फैलाव है बहुत । गति, 
इन्द्रिय, काय, योग, किन-किन शब्दोमे, किन-किन श्रवस्थाग्रोमे कंसे कैसे रहते है ? मुक्त 
जीव तो एक समान है ज्योति-ज्योति । वहाँ कुछ फैलाव ही नही है । यहाँ भेद है । दूसरी 
बात यह है कि संसारपूगक मोक्ष है। पहले ससार है, संसार छूटा मोक्ष हो गया तो ससाह 
पहले होता है इस कारण ससारीका नाम पहले किया । तीसरी बात यह है कि संसारीका 
तो हमे खूब परिचय है, ज्ञान है, यह स्वसम्बन्ध है| हम अपनेको जानते हैं इस कारण 
ससारी शब्दका पहले ग्रहण क्या । | का 
संसारी जीवोके भेदोका विस्तार करनेका उपऋस--जीव दो प्रकारके बताये- ससारो 
ओर मुक्त । प्रव समारी तो वे हुए जो शुभ अशुभ कर्मफलको अनुभवते है-और सुक्त जीव 
बसे है कि वे इन सारी गडबडियोंसे श्रलग हैं। ससरण अब वहाँ नही है। +ये दो प्रकारके 
जीव ढताये । तो मुक्त जीवोंका तो वर्णन अधिक नही है, क्योंकि उनका क्षेत्र ही ज्यादा नही । 
इस कारणा मुक्त जीवोके बारेमे भ्रब वर्शान न चलेगा । एक हो शब्दसे सब कुछ जान लें 
यही, श्रागे सब संसारी जीवोका विस्तार चलेंगा। संसारी जीव कया हैं ? मुक्त जीव छूट 
गए यहाँ वर्ोशनमे । ये सबसे श्रन्तमे श्रायेंगे १०वें श्रव्यायसें । वें श्र्याय तक सस।रियोका 
बंणोन है । कैसे ससारी है ? कैसे संगार छूटे, क्या उपाय है, थे सब बातें चलंगी । तो सबसे 
पहले हमे जानकारी ससारियोकी करनी है तो संसारियोका सर्च॑प्रथमे भेद यह बतलाते है। 
पृ सुत्रोक्त दोनों शब्दकी शअनुव॒त्ति फरले पर विडस्थवा--इस सूत्रका अर्थ कितना 
है ? मन वाले श्लौर मनरहित । ऐसे दो तरहके है ।फौन ? ससारी । शंकाकार के ह॒ता है कि 
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तुम भ्रपनी श्रोरसे 'ससारी” शब्द क्यो लगा रहे ? इतना हो कहो कि दो तरहके हैं वे जीव । 
कौन ? सैनी श्रौर असैनी । कौनसे व ? जो पहले सृत्रमे कहा-कौन ? ससारो श्रौर मुक्त । 
तो ससारी है मन वाले झौर मुक्त जीव है मनरहित । यो प्र लगाग्रो । शद्भाकार कह रहा, 
किन्तु उस 'सूत्रमे जो अथे बढिया बैठ रहा है उस भ्रर्थकों क्यो छोडा जाय ? ससारी और 
मुक्त । फिर कहते है सैनी और श्रसैनी । तो इसका प्रर्थ हआ कि ससारी हुए सैनी श्रौर 
मुक्त हुए श्रसैनी । तो मानो कोई शद्भू।कारके पास दूसरा बैठा था तो बोला--हाँ बिल्कुल 
ठोक कहते हो । मुक्त जीव तो मनरहित है ही, इसलिए इनकी बात विल्कुल सही है कि सैनी 
तो संसारी हैं और अ्रसैती मुक्त है । इसका समाधान यह है कि यदि इस तरह प्रर्थ लगायें 
कि ससारी तो हैं मन सहित और मुक्त जीव है मनर हत तो इससे सारे ससारी मन सहित 
धिद्ध हा जायेंगे, पर कहाँ है [सब मनसहित ? पृथ्वी, जल, श्रग्नि, वायु, वनस्पति, कीडा, 
कीडी, भेंवरा--ये जो चार इन्द्रिय तकके ज॑,ब है ये सब भ्रसजी है प्लौर पञ्चेन्द्रियमे जलके 
साँप श्रसैनी । भ्रसैनी उसे कहते है जिसके मन नहीं है भ्रर्थात्‌ जो शिक्षा उपदेश ग्रहण नहीं 
कर सकते । अरब बहुतसी चीटी जहाँ है वहाँ कोई उन्हें उपदेश देने लगे- देखो तुम सब चीटी 
एक जगह खडी हो जावो, ५ गनसे हमारे उपदेशपर ०थान दो, फिर तुम अपना कल्याण करो, 
तो वे कुछ ध्यान देंगी क्या ? भ्ररे वे कंसे ध्यान देंगी । बे तो मनरहित है । मगर ऐसा क्रम 
बना दिया जाय तो यह आपत्ति आयगी कि सारे सप्वारी मन सहित्र थिद्ध हो जायेंगे । श्रौर 
मुबच्त जीव मनरहित हो जावेंगे । तो एक बार मान लो है भी मुक्त जोव मनरहित, मगर 
यहां मनरहित होना जो कहा है वह तो बुरा है । जिसकी ये ग्यता कुछ भी नही है ऐसे 
एकेन्द्रिय श्रादिकको मनरहिन बताया जा रहा । तो दो , प्रकारके जीव जो हैं वे ससारियोमे 
कहे गए | ससारी जीव दो तरहके है--सज्ञी श्रौर असज्ञी । 

संसारी जोवोके ही भेद है इस सुत्रमे इसका सुत्ररचन द्वारा प्रमाण--कोई शड्भू।« 
कार पूछे कि श्रापने ऐसा मतलब क्यो लग। लिया तो मृतलब यो लग गया कि श्रगर संसारी 
और मुक्त इस क्रमसे सज्ञी और असशज्ञीका अर्थ करना होता तो दो सूत्र ही प्रलगनअलग' क्यो 
बनाते ? एक ही सूत्रमे काम चलता । अ्रलग-अलग दा सूत्र बनाये गए । इसका यह मतलब 
बना कि ससारी जीव ही सज्ञी और असज्ञी होनेसे दो प्रकारके हैं, फिर भी शक्ककारको चैन 
न पडी तो पूछा कि तुम तो अपने श्राप धोवाथट्टी। कर रहे, एक जगह बना दो तो क्या, 
इकटा हो तो क्या ? समाघानमे कहते है कि एक बात ध्यान देनेकी है कि इसके ग्रागे जो 
सूत्र है “ससारिणस्श्रसस्थाव रा:” उसमे भी समसारी शुब्द दिया नो कुछ यह सूत्र भ्रनग 
लिखा इस वजहसे श्रौर कुछ भागे ससारिणः शब्द दिया तो ,उस सभारिणः शब्दकां प्रकाश 
भी इसमे आया । तब सूत्रका भ्रर्थ हुआ कि ससारी जोव दो तरहके हैं:--सज्ञी भौर प्रसंज्ी । 
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श्रब वह शकाकार प्रभी उसके चित्तको चैन नही पड़ सकी । फिर बोलें--श्रच्छा हम मान 
लेंगे कि ससारिणस्त्रसस्थावराः इस सूत्रमे ससारिणः का प्रक्राश पडा इस सूत्रपर । तब भ्रर्थ 
हुआ कि ससारी दो तरहके है--(९) सजी, (२) ग्रसंज्ञी ॥ तो जरा और बढो, त्रसस्थावरा' 
का भी ग्र्थ जोड़ें तो यह हो जायगा कि त्रस है सज्ञी और स्थावर है असंज्ी, उसे क्‍यों 
छोडते ? कहते है कि नही, अगर उसका मतलब होता तो ये दो सूत्र न बनते, इन्हे जो 
पुथक्‌ पुथक्‌ बनाया, सो इस सूत्रका ग्रथे यह जाहिर होता है कि केवल निकट रहने वाले 
ससारी शब्दका प्रकाश है। त्रस, स्थावरा की बात अलग हैं। तो ये जीव यो दो प्रकारके 
है । ससारी जीवके भेद पहले बताये सज्ञी और ग्रसज्ञी । जो यह प्रथा है कि पज्चेन्द्रिय जीव 
के दो भेद है--संज्ञी, भ्रसंज्ञी | वे पड्चेन्द्रियमे छांट करनेके लिए है। भ्रगर सारे ससारी 
जोवोमे जब छाँट करने बैठें तो एकेन्द्रियसे लेकर कुछ पम्चेन्द्रिय तक श्रसज्ञी है, बाकी जीव 
सज्ञी जीव है । इस तरह ये दो भेद हुए। 
जीवोके मूल मैदोंकों श्रलग-प्रलग तोन सूत्रोंमि कहे जानेका तथ्य--जीवतत्वकी जान- 
कारीके प्रसगमे यह स्थल चल रहा है कि जिसका लक्षण उपयोग है वे हैं जीव और ऐसे- 
उपयोगवान जीवके भेद किए गए है । इसको लगातार तीन सूत्रोमे बताया है कि संसारी और 
मुक्त श्लौर फिर बताया है कि सज्ञी और असज्ञी, फिर बताया है कि वे ससारी श्रस और 
स्पावर है ऐसे दो तरहके होते है । इन सूत्रोमे कुछ आपत्ति यह आातो है कि सूचोसे ही एक- 
दम सीधा स्पष्ट अथ नही विदित हो पाता। उसमे कुछ झ्रागे पीछेका सिलसिला सोचना 
पडता है और इस सिलसिलेपर जो समस्‍यायें उठी उतका समाधान भी हुग्ना । सक्षेवमे वह 
समाधान यह है कि पहला सूत्र कहता है कि जीत्र दो प्रकारके है--ससारी और मुक्त । 
दूसरा कहता है कि सज्ञी और असज्ञी । श्रव यहाँ सज्ञी और असज्ञी किसके भेद हैं, यह पृत्रमे 
उल्लिखित नहीं है, क्योकि दो हो शब्द है समनस्क और अमनस्क । तो इसके निए यह 
उपाय ज्यादह भला सोचा कि आगेका जो सूत्र है संसारिरस्त्रसस्थावरा:, उससे ससारी शब्र 
का प्रकाश लाया गया । तब पअर्थ हुआ्रा क्रि ससारीके ये दो भेद है-सज्ञी और असज्ञी । इसपर 
दो शकायें हुई थी कि यदि हम ऐसा कर दें कि ससारी और मुकतके ये भेद हैं क्रमसे सज्ञा 
और असंज्ञी याने समारी तो सज्ञी है भ्ौर मुक्त जीव मनरहित है । दूसरी शक्रा यह आवी कि 
थो लगा लो आगेके सूत्रमे क्रमसे कि सज्ञी जीव तो त्रस है प्रौर असज्ञी जोव स्थावर, मगर 
ये दोनो बातें सिद्धान्तके विरुद्ध है और इस बातको बतानेके लिए अन्तमे यह समभता कि 
यदि समनतस्क अमनस्कका ससारी सुकतमे क्रम बनाझो या श्रस स्थावरमे क्रम चनयि। होता 
तो तीनो सूत्रोका एक सूत्र बना दिया जाता । ससारिमुक्ता: समनस्कमनस्का च्रसस्थावरा । एक 
ससारी शब्द भी क्रम हो जाता । वहाँ व शब्द भी कम हो जाता और तोनोका एक सत्र बन 
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जाता, पर ऐसा नहो किया जाता । उससे यह साफ जाहिर होता कि तीनोंके अलगन्प्रलग 
मतलब हैं | तो उपयोगवान जीवके प्रथम तो उपाधिके भेदसे दो भेद है, जिन जीवोंमें उपाधि 
लगी वे हैं ससारी श्रौर जिनके उपाधि नहीं रही थे हैं मुक्त । घब मुक्तका तो वर्णन कुछ 
होना नही, ज्यादह वर्णन नहीं । है वर्णन, उनके गुणोंका कौन वर्णन कर सके, मगर विवि- 
धत्ता रुपमे (फैलाव रूपमे) | कुछ नहों है। सब एक रूपसे है । जब संसारका वर्णन चल रहा 
थे ससारी दो तरहके है--(१) संज्ञी मौर (२) भप्रसंज्ञी, यह बात इस सूत्रमे कही जा रही है । 
समनस्काइसनस्काः इस सुत्रमे प्रथम समनस्‍्क शब्द कहनेका प्रयोजन--भ्रव एक 
बात भौर विचारनी है कि पहले समनस्क शब्द क्यो दिया, पीछे श्रमनस्क दिया ? सज्ञी धौर 
प्रसज्ञी, जब कि एक उनन्‍नतिके सिलसिलेमे प्रसंज्ञोका नम्बर पहले प्राना चाहिए पश्रौर संज्ञीका 
बादमे । जैसे बोलते ना- एके न्द्रय, दोइन्द्रिय उन्नतिका क्रम बनता तो यहां भी प्रसज्ञी पहले 
बोलते, संज्ञी बादमे । ऐसा न कहकर पहले संज्ञो कहा । इसका कारण मुख्य तो यह है कि 
संशी जीव भादरणीय है श्ौर हित करनेको योग्यता रखते हैं, सम्यकत्व पा सकते हैं | समस्त 
श्रसंज्ञी जीवोसे संज्ञी जीवोकी महिपा व्शिष हैं। इस कारण सज्ञी जीवको पहले ग्रहण किया 
श्रौर शब्द णास्त्रकों हृष्टिसे समनस्क्र पहले कहां ्रोर श्रमनस्क बादमे कहा | समनस्क शब्द 
पहले देनेसे कितने शब्द इसमें प्राये-/७ शब्द प्राये शोर प्रमनस्क शब्द पहले दिया जाय तो ८ 
शब्द घनते हैं । वो एव शब्दकी कमी होती है, इसलिए तो शब्दशास्त्र कहता है कि समनस्क 
शब्द पहले दो और चूँकि संज्ञी जीवसे ही हितका मार्ग प्राप्त हो प'्ता है, प्रसंज्ी तक नहीं 
कल्याणमार्ग बना, इसलिए समनस्क शब्द पहले दिया। अब जौ संज्ञी मोर श्रसंज्ञी इन दो 
भागोमे विभक्‍त किया है ) 
संसारियोंके पिस्तारमुल्तक पद्धतिसे पिभक्त भस थ स्थावरका प्रात्यान--वें ससारी 
दूसरी तरहसे कितने प्रकारके है ? सो कह रहे हैल-पंसारिणस्त्रसस्थावर:, संसारी जीव दो 
प्रकारके है--त्रस प्रौर स्थावर । शत्रस नामकमका उदय होने पर जो दोइन्द्रिय, तोनइन्द्रिय 
चारइन्द्रिय पण्चेन्द्रियमें जन्म हुप्ला है. भौर स्थावर मामऊर्मऊे उदयसे जीव स्थावर होता । 
ग्रब यहां विडम्वना देखिये---जीव तो सब एक समान प्रपने स्वरूपमें है, एक ज्योति है, 
चेतन है, मगर उपाधिके सम्बन्धसे कितनी विड्रूपता प्रातों है? त्रम बन गए, स्थावर बन 
गए । ये सभी भगवान ही तो है, स्वष्पसे परमात्मा ही तो है, मगर दशा कैसी बिगडी हुई 
है? पेड पौधे बन गए तो कैसी पत्तियाँ है, कैसी पत्तियोके नशाजाल हैं ? जैसे फंले है फंसे 
लम्बे फूल गए, ऐसे ऐसे प्रात्माके प्ररेण फैलने पड़े प्रौर कितनी तगहरे जीव पाये जाते हैं 
हुडक श्रटपट, कसा कैसा इस जीवकों फेलना पढ़ता है, यह जिडम्बना है । लो यह प्रपने 
ध्ापके स्वरूपका संचेतन न. होनेसे विरूपता भ्रायी श्रौर ऐसा क्मबन्ध हुआ कि जिसके उदयमें 
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जीवकी ऐसी दशा हो गई । जब हम जीवत्वकों देखते है झ्ौर संसारकी इन स्थितियोको 
देखते है तो एक ताज्जुब वाली बात है और उसका समाधान भी है--कैसा यह जीव अनेक 
परिस्थितियोंमे विवश हो गया । तो संसारी जोवोके भेद बताये जा रहे हैं कि दो है--श्नस 
शोर स्थावर । 

असमामकर्मफे उदयसे प्राप्त मवकी श्रसहूपता--कोई यह पूछ सकता है कि श्रस जिस 
धातुसे बना है उसका श्रथ तो चलना होता है। जिसे अंग्रेजीमे भूविग कहते है । तो जिनके 
श्रसपना हो, जो हलनचलन कर सकें उन्हें प्रस कहते है। जो शब्दमे श्रथ॑ है सो ही श्र्थ मानो 
ना । क्‍यों ऐसी कल्पना करते कि धश्रस नामकमेका उदय होना सो श्रस है । सीधा ही कहो 
कि जो चल फिर सकें, हलत-चलन कर सकें, चेष्टा कर सके उन्हे श्रस कहते हैं। तो देखो 
दोइन्द्रिय, तीमइन्द्रिय, चारइन्द्रिय सब चेष्टा घारते है । श्र भी ठीक बन गया, पर यह बात 
ग्रागमको पसंद नहीं है। कारण यह है फि यदि घलन क्रियाके श्राधारपर उन्हे भ्रस कहा 
जाय तो जो गर्भके जोब है या झंडामे जीव है, भ्रब वे तरस भौर पश्चेन्द्रिय तक है और फिर 
वे चल फिर सकते नही तो उन्हे क्या स्थावर बोल देंगे ? श्रस न कहेंगे कया ? तो फिर कोई 
पूछ सकता तो फिर प्रस नाम क्यों धरा ? जो शब्दका श्रथें है वह प्र्थ मानते नहीं तो फिर 
नाम प्रस क्‍यों धरा ? तो बात यह हैं कि नाम तो कुछ रखना पड़ता और जो श्रधिकतर 
जीवोमे पाया जाता सो नाम है, पर एक चलने फिरनेका नाम रख दें, उससे नही एकान्त न 
करना, जो चले फिरे सो हो श्रस हैं। आ्रगममे तो यह दर्शाया है प्रभुने कि जिम जोवोके बरस 
तामकर्मका उदय है उन्हे जस कहते है। एक चात श्लोर जाननी चाहिए कि भ्रंगोपाड़ भरस 
जीवोंके कहें जाते हैं। स्थावर जीवोके भ्रंगोपाड् नही होते । भले ही मनुष्योंके झगोयाज्भ 
ग्रच्छे हैं, हाथ पैर भ्रष्छे है, बन्दरोंके तनक घटिया हैं, भ्रन्य पज्ुओके और घटिया हैं, वार- 
इन्द्रिय जीवोंके श्रौर घटिया हैं, तीनइन्द्रिय दोइन्द्रियके श्रोर घटिया हैं। बडा लम्बा होंत। 
है केचुवा, मगर उसके अज्जोपाझ्भर है, मगर स्थावर जीबोंके प्रंगोपाज़' मही होते । पृथ्वी 
जल, भरिन, वायु वनस्पतिमे ग्रद्भोपाछ़ु नही होते । भले ही कह देते घनस्पतिकी शाखाओं 
को वनस्पतिके श्रगोपाड़, मगर वह तो एक फैलाब है । ये प्रंगोपाड़ नहीं । तो बस नामक 
के उदयसे जिन्होंने परिस्थिति पाया है ये जीव श्रस कहलाते हैं । 

स्थावर नामकर्मके उदयसे प्राप्त भवक्षी स्थावरढपता-टत्याधर कौन कहलाते ? 
स्थायर नामकमंके उदयसे जिनको एक विचित्र शरोर मिला है उन्हें ए्यावर कहते है। स्था- 
बरका भी शब्दसे भ्र्थ तो यह बनता कि जो स्थित रहे, स्थामशील हों, घज्न-फिर के सके हिल- 
डुल न सकें उन्हें स्थावर कहते है, मगर यह पझ्र्थ न लेना | प्रगर यह श्रथ॑ ले लिया जाय 
किजो ह्लि डुले नही नहीं सो स्थावर तो पहली बांत तो यह है कि बहुतस जीव जो गर्भस्थ 
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है, कोई भ्रडेमे है, वे भी तो हिल-डुल नही पाते, तब तो फिर वे स्थावर हो जायेंगे । दूसरी 
बात यह है कि और नही तो जल, शअग्ति भर वायु ये तो खूब हिलते डुलते है। भप्रग्ति 
जलती है, ज्वाला हिलती है तो कया वे स्थावर न रहे ? वायु तो बहुत तेज चलती है, 
लेकिन ये सब तो है स्थावर । तब यह ही श्रर्थ ठोक बैठेगा कि ये स्थावर नामकर्मके उद्यसे 
जिनको कोई परिस्थिति प्राप्त हुई है वे स्थावर कहलाते है । बच्चोको समभानेके लिए भले 
ही कोई बोल दे कि त्रस उन्हें कहते हैं क्रि जो चल फिर सकें, स्थावर उन्हे कहते है कि जो 
चल फिर न सके, मगर यह लक्षण सही नहो है, यह भ्रव्याप्ति ग्रतिव्याप्ति दोषसे दूषित हैं । 
अ्स और स्थावरमें न्रस शब्दका ;पहिले प्रयोग करनेका फारण--ससारी जीव दो 
प्रकारके बताये गए--त्रस श्रोर स्थावर । इनने त्रसका नाम पहले रखा, स्थावरका नाम बाद 
में रखा, जब कि उनन्‍नतिकी विधिमे स्थावर पहले आता है, निगोद जीव स्थावर हैं, झ्रादि धाम 
स्थावर है फिर त्रसकों पहले क्यो रखा गया ? तो उसके दो कारण है-एक तो यह है कि त्रत 
मे दो शब्द है, स्थावरमे तीन शब्द है । जितने स्वर होते है उतनेसे शब्दकी बात बोली जाती 
है | तो त्रस शब्द चूंकि कम भ्रक्षरोका है इसलिए पहले शत्रस नाम दिया | दूसरी बात यह है 
कि प्रस तो अ्रहत भगवान तक है और लट केचुवा श्रादिक भी त्रस हैं श्रौर श्ररहत परमेष्ठी 
भी त्रस है, मनुष्य त्रस है। तो त्रसमे विगेषताये है, इस कारणा त्रसका नाम यहाँ पहले 
लिया । तब सूत्रका अर्थ हुआ, ससारी जीव दो तरहके होते है--त्रत श्रोर स्थावर | त्रय 
जोवोका फैलाव बनेगा तो दो इन्द्रियसें लेकर शौर श्रौर तिर्यञ्च तो ये हो गए दो इन्द्रियमे 
लेकर पडञ्चेन्द्रिय तकके तिर्यञज्घय । इनके अलावा नारकों सब त्रम, मनुष्य सब त्र॒य देव सब 
श्रस । जहाँ तक प्रस नाम कर्मफा उदय है वे सब जीव श्रस कहलाते हैं । प्रब देखते जाइये, 
स्वरूपहृष्टिसे तो भगवान श्रौर हम समान है मगर कुछ परिस्थितियाँ भी ऐसी है कि जिनकी 
हृष्टिमे भी हम श्ौर प्रभु अरहत समान है । मनुष्य हम श्रौर मनुष्य अ्रहत । पड्वेन्द्रिय हम 
ग्रौर पड्चेन्द्रिय अरहत । त्रस हम और तरस श्ररहत । जो प्रभ्लमे योग पाये जाते वे सब हममें 
पाये जाते, कुछ उनसे ज्यादा भी है । मनुष्य भी वेदरहित हो सकते अरहनमे, मुतिभरोमे । प्रभु 
भी वेदरहित है । जो प्रश्न नही हैं, छ्मस्थ है वे भी विषय कषाय रहित हो सकते । प्रभु भी 
कषायरहित है । ११वें, १२वें ग्रुगस्थानमे कषायरहित कहा गया। परिस्थितियोसे भी 
देखो तो प्ररहत परमेष्ठी मनुष्य है, चरम है ग्रौर उस मनुष्यके नाते जो-जो चीज होनी है बह 
करीब-करीब उनमे पायी जाती है, मगर भोतर जो प्रकाश मिला है, ज्ञानावरणका क्षय हुआ 
है, चार घातियाकर्म रहे नही, उसका प्वल अताप है कि श्रनन्तज्ञान, अनन्तदर्शन, अनन्त 
शक्तिति व अनन्त प्रातन्द प्रकट हुशा है । ग्रब उनका ऐसा भाव है कि कोई वि#ल्‍्त ही नही, 
शपनेमे समा गए, ग्रानन्द मिल गया | ये प्रभु भी श्रस हैं। विशेषता होवेसे त्रस पहि। कहा । 
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मोहके उत्पातका दिंग्दर्शन- हम अपनेमे समा न सके सो विडम्बनायें बनती है और 
तिसपर भी यह तारीफ करते है कि उन विडम्बनाञ्ोसे अपना महत्त्व समझते है परिवारमे 
दो चार जीव जो है उन्हे समभते है कि ये मेरे है, अच्छे है, इनसे मेरी महिमा 
बढ़ रही है। श्रोहों अच्छा लग रहा और हो रहो विडम्बना । क्यो: किया जा 
रहा है ऐसा ? अन्तरमे क्यो सोचा जा रहा है ऐसा कि यह मेरा है? जब कि 
ये रागादिक भाव भी मेरे नहीं बन पाते, क्योकि कर्मके उदयसे होते । जो मेरे विचार 
विकल्प उठ रहे वे भी मेरे नही बन पाते, क्योकि वह (क्षयोपशमका फल है, उपयोग लगाया 
उसका फल है । तो जब विचार भी मेरे नहीं हो पाते, विकार भी मेरे नही हो पाते और 
शरीर भी मेरा नही हो सकता तो श्रत्यन्त प्रकट भिन्‍नत जीवोमे ऐसा भ्रज्ञान रखना कि ये 
मेरे कुछ है। भीतरमे यदि ऐसा अज्ञान बसा है तो यह ही मोह है, यह ही मिथ्यात्व है श्रौर 
इसका फल यह है कि भव-भवसे ये भाव बनेंगे और भव भवमे मिटेंगे, भव भवमे छूटेंगे 
झौर नया-नया जन्म होता रहेगा, यह उसका फल है, निमितर्नमित्तिक योगकी बात है। 
जैसे यहाँ लोगोको देखते है- भ्रग्नि है, उस-पर पानीका बतेन रख दिया, गरम हो गया । 
जैसे यहाँ निभित्तनैमित्तिक योगसे अनेक बातें बनती है ऐसे भी यहाँ भी- एक निमित्तनैमि- 
त्तिक योग है । हम मोह रखेंगे, श्रज्ञान बसायेंगे तो ऐसी-ऐसी विडम्बनायें होगी श्नौर मोह न 
रखेंगे, निजको निज परक्रो पर जानें, ये हमारे भाव बन जायेंगे तो हम मोक्षमार्गमे ग्राये । 
जिस'बातमे इस झ्रात्माका सारा नुक्सान है वह तो लग रहा है प्यारा और जिस बातमे, 
मार्गमे इस जीवको तत्काल भी आनन्द, श्रागे भी झ्ानन्द, पविश्नता भी बने, वह बात सुहाती 
नही । ऐसी जिसकी मति है कि ग्रात्मतत्वकी बांत सुहाये नही, परतत्त्वकी बात बडी भली 
लगे तो यह हो तो है समरण करनेका, जन्ममरण करते रहनेका उपाय । श्रौर कोई बडा चतुर 
हो बोलने वाला तो यो कह देता कि हम तो संसारकी रक्षाके लिए है, क्योकि हम प्रगर 
पवित्र भाव करेंगे, तो सप्तारमे से हमने श्रपनेको कमःकर दिया ना । हम तो संसारकी उन्नति 
करने बालोमे से है | भ्रहो मोहका कैसा उत्पात है ? 
एक ही सार बात है जोवनमें मूलभूत कि यह प्रपनेमें प्रत्यय॑ रहे कि मैं तो एक 
सहज चैतन्य प्रकाशमात्र हू, बाकी जो कुछ हो रहा वह सच कर्मकी माया है । उसके उदयके 
अनुसार ये सब बातें चल रही है। वे मैं कुछ नही हूं, ऐसा परसे हट जाय थौर निज लेस्लेम 
लग जाय तो बस वही तो भगवान बन गया। धर्मका मार्ग कितना सुखद है कि धर्मभाव 
करते! है तो उस वक्‍त भी आनन्द और कोई झगड़ा फिसाद भी नहीं उठता और अगले भवपे 
भी प्रानन्द पायगा और सदाके लिए संसारके सकटोसे छूट जायगा। इतता तो घ्मभावक्क' 


प्रताप है और इस धर्ममावकों करनेके लिए कोई तकलीफ भी नही उठानी पडती। अपली 


धरे मोक्षशास्त्र प्रवचन 


स्वरूप है । अपना उपयोग प्रपने स्वरूप पर लगाना है, इसमे कष्ट विपत्ति, कठिन।ईकी बात 
क्या है ? प्लौर निश्चित सिद्धिवो बात है इसमे । हम अपना उपयोग अपने सहज स्वभावमे 
रमायेंगे तो नियमसे हित है भ्रौर ससारसे संकटोसे छुटकारा है, इतना एक डटकर नियम 
है | क्योकि पर॒पदार्थकि प्रति मोह रखनेमे व हमारा कुछ ग्रधिकार है, न वह हमारा कभी 
हो सकता है. भ्रौर वियोग जब चाहे सम्भव है। आपके श्रनुकूल वात न बने यह हरदम 
सम्भव है, उसकी वजहसे द:वोी भी होना पड़ता। तो जिसपर प्रसगमे क्‍लेश ही क्लेश है 
उसके छचिंया तो अनन्तानन्त जीव है श्रीर जिसके ग्रालम्बनमें श्रानन्‍्द ही पग्रानन्द है उसका 
कोई पवित्र भव्य जीव ही रुचिया होता है । एकको साधनेसे सब सघता है श्रीर एक की 
सिद्धमे सारे सकट मिटते है और उस एकवो न साथा जाय तो वाहरमे कुछ भी साधो, कुछ 
नहीं संघ सकता । जैसे जिन्दा मेढक कोई एक किलो तौलकर दिखा दे, कोई नही तोल 
सकता । यह बात जैसे असम्भव है ऐसे ही परपदाब्मि दिल लगाकर, उपयोग लगाकर 
झपने लिए उससे कुछ श्राशा करना ही कठिन और असम्भव बात है । 
जीवफा अमादि धाम धौर प्रमन्‍न्त धारू--जीवका चिरगृह क्‍या है ? घर जैसे महि- 
लावोके दो होते है--एफके मायका झौर एक ससुराल । आखिरी घर है ससुराल ग्रौर पहला 
है मायका । वह पहला घर छूटता है भ्ौर श्राखिरी जो घर है वह नही छूटता । मरकर ही 
छूटेगा । ऐसे हो जीवके भी दो घर है--एक भ्रारम्भका घर गौर एक श्राखिरी घर, जो 
स्थायी चीज है । यो तो किसी विवाहमे, रिश्तेदारोमे चले गए तो दो दिन रहे, एक दिन 
है, पर ठिकाना तो घरमे ही रहता है । तो ऐसे ही दो घर है, दो घाम हैं इस जीवक्रै-- 
लिगोद श्रौर मोक्ष । ये स्थायी घाम हैं। छशुरूकों धाम है निमोद । श्रव कोई जीव निगोद ही 
मगोदमे रहा आये तो रहें, उसके लिए तो फिर कोई दूसरा धाम ही नही है । भौर निगोदसे 
निकला तो एक मोक्ष धाम ही ऐसा है कि जहाँ सदा काल प्ननन्त काल जीव रह सकता ,है । 
तो बीचकी जो स्थितिर्या हैं, वे तो चचल हैं, भ्रस्थायी है, उनसे क्या रति करवा ? प्लौर उस 
ग्रभादि धामसे तो हम निकल ही आये है । बडा भारी सकट तो हमारा मिकल गया हैं और 
कुछ भी तही निकला, श्रगर श्रव भो हम दुरूपयोग करेंगे तो फिर हमको निगोदमे जाना 
होगा, चतुगेतियोमे अ्मण करना होगा । तो जिस प्ात्माकी प्रसस्तता, निर्मेलताके प्रसादसे 
जिससे जिस भवमे प्राप्त हुए हम श्राज मनुष्य हो गए । श्रव मनुष्य बनकर यदि हम श्रपने 
इस भगवान परमात्मतत्वपर प्रन्याय ही किये चले जायें, श्रन्याय हैं विषय और कषाय 
जिससे यह ब्रह्म बरबाद हो रही है, तों उसका फल यह है कि फिरसे हमे निगोद दशा मिल 


सकती हैं । 
स्वसचेतनमे क्षण व्यत्तीत होनेमे लाभम--र्भया / क्षग क्षण चेतनेका है । हमारा सम्य 
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सब प्रच्छे उपयोगमें जाय, कषायौकी तीम्नता न हो, किसी जीवकों हम श्रपना दुश्मन न माने 
विषम कल्पनाये ये सब बातें तो श्पने बिगाडके लिए ही है। भ्रोर सही बात भी है। कोई 
जोव हमारा दुश्मन है ही नहीं, वह तो सजातीय है । जो मेरा स्वरूप है सौ ही मेरा है, जो 
पेरे भ्रहितमें बाधा दे, विडम्बेना और विपत्तिमें विष्च करे उसे हम शत्रु समभते है। यह तो 
एक उल्टी बात है | थे विषय कपषायके प्रसंग ये सब विपत्ति है, विडम्बना है, इनमें जो बाधक 
बनते उनको हम शत्रु समभते है। श्ररे हमारे श्रहितकों जो मिठाये वह हमारा शत्रु कंसे ? 
तो किसी जीवको हम शत्रु न समझें । परिग्रहमें हमको पश्रासक्ति न बने श्रौर यह प्रकाश 
हमारे निरन्तर रहे कि मैं देहसे भी सन्‍्यारा, कममसे भ्यारा, विचार विकारसे न्यारा मात्र एक 
धहज चैतन्यस्वरूप हूं, ऐसी दृष्टि, ऐसा अभ्यास हमारा बचें तो हम बहुत सुरक्षित है। नहीं 
तो झ्ाकुलता श्राकुलतामें ही, जीवन जाता है। झौर श्राकुलताका कोई काम नहीं किसी भी' 
मनुष्यको । मोह किया तो उसका फल ग्राकुलता है ही, परमें लगाव रखें तो उसका फल 
प्राकुलता है ही, प्रन्याय कर रहे इसलिए ग्राकुलता है। भरे दृष्टि दें श्रपने चैतन्यप्रकाश पुज् 
की । यह मै हु, मैं तो सबसे निराला हूं । बाहरमें कहीं कुछ भी बीते, कुछ भी हो, उससे 
मेरा कोई सम्बन्ध नही । मैं तो प्रभुकी तरह शुद्ध चेतन्यस्वरूप हुं---ऐसा श्रपना हृढ़ भाव रहें 
तो तकलीफ तो इस बक्‍त भी कुछ नहीं है। विचार ज्ञान जेसा बनाते है वैसी ही श्रानन्‍्द' 
ओर दुःखंकी स्थितियाँ आती है। दूसरेकी वजहसे हमको दुःख नहीं होता । दुःख होता है तो 
हमको अपने परिणामसे ही होता है । इससे शभ्रपने परिणाम ज्ञान और वैराग्यवासित बनें, इसमें 
हुमारा छविंत है | प्रव ससार जीवके विस्तारमुलक भैदका प्रारंभ करते है--« 
पुथिण्यप्तेजीवायुवनश्पतयः स्थावरा। ॥१३॥। 
ह्थावश्फी परिक्षाषा--संसारी जीवके दो भेद किए गए थे पूर्व बूघमें प्रस और स्था« 
वर । ये भेद नामकर्मके उदयके प्रभावसे झम्बंधित हैं। जिन जीवोंके झ्स नामकर्मका उदय 
द्वीवा ये जीव श्रस कहलाते हैं | इसमें अंगोपाहु, कर्म, चेष्टा, क्रिया इन सबकी योग्यता हो 
ज(्ती है श्र स्थावर जीव वे कहलाते हैँ कि जिनके स्थ|वरश नामकर्मका उदय है। क्षर्म मूल 
मे दो है--धातिया, प्रधातिया । उनके श्रौर भेद करते हुँ तो ५ है--चार घातिया, चार 
प्रधातिया, उनके श्रीर भेद करते हैं तो १४८ शेद हैँ। भौर इतना ही नहीं है, 
उनमें श्रौर भी भेद हूँ । जितनी जातियां हैं, जितबो ध्यक्तियाँ हैं, उदका झलगन्प्रलग प्रभाव 
है, प्रमुभाग है ऐसे भेद करें तो कितने करें ? हुजार लाख, करोड़, प्रभगिनते । और आतुभाग 
की प्पेक्षा प्रमन्‍्त । (जैसे स्थावर नापकर्म तो एक बताया गया है, मगर उसमे परथ्वीकायक 
स्थावर नामकर्म, जेलफाय एयावर नामक्षम॑, श्रश्तिकाय स्थावर मामकर्म, वायुकाय स्थावरः 
तामकर्म शरीर वमस्पतिकाय स्थायर नामफर्स श्र सेद करेंगे तो प्रसमें भी बहुत लेद हैं, क्यो 
कि भेद श्रगर ते हो तो सह विषमता कंसे हो रहो ? यह बनहपति जो है बहु क्रितती तरहफी 
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वनस्पति है ? कोई बेल वाली है, कोई पेड़ वाली है, कोई धूपमे हरी होती है, कोई पानीमे 
हरी होती है । किसीका कोई ढग है, किसीका कोई ढंग है । इतने ढग कैसे बन गए ? जितने 
ढग बनते है वे यह पहिचान कराते हे हैकि इतने प्रकारफे कर्मके उदय हैं भिन्‍न भिन्‍न | तो 
उनमे श्रोर भेद करें तो श्रौर भेद हो नाते हैं । पृथ्वी ३२-३३ तरहकी है । कोई कडी है, 
कोई मुर मुर है, कोई सोना है, कोई चाँदी है, कोई ताँबा है, कोई कुछ है। तो उतने ही 
तामकरमम हे । तो यहा पाँचो ही स्थावर ले लो । 
पृथ्वीकायिक जीव्रके संबंधित भेद--प्ृथ्वीकाय नामक स्थावर नामकर्मके उदयसे जो 
परिस्थिति प्राप्त हुई है जिसको, वे पृथ्वीकायिक जोव कहलाते है । इसी प्रकार जलकाय, 
प्रस्तिकाय, ये भिन्‍त-भिन्‍त नामकर्म है। उनके उदयसे यह स्थिति बनती है। पृथ्वीका भ्रर्थ 
क्या है ? एक पृथ्‌ धातु है, उससे पृथ्वी शब्द बना याने जिसका पृथन हुआ, मोटापन हुम्रा, 
पिण्डपन हुम्ना, प्थन हुश्ला वह पृथ्वी । सो यह तो हुआ शब्दार्थ और वास्तविकता -- प्रथ्वी 
तामकमके उदयसे जो परिस्थिति हुई सो प्रथ्वीकायिक। पृथ्वी चार प्रकारकी हैं, यह प्रथ्वी 
शब्दमें जाननेकी बात- पृथ्वी, पृथ्वीकाय, पृथ्वीकायिक, पृथ्वीजीव । पृथ्वी नाम है अपने श्राप 
ही बन जाय, जीव नही है श्रौर वैसे ही पुद्गल परमार ऐसे ही मिलनेसे स्कंध बन जायें, 
कुछ ऐसा भी तो होता होगा कि जीव न ग्रहण करे तब भी स्कध बने, तो वैश्वसिक्र परिणाम 
से रचा गया काठिन्य श्रादिक गुण वाली है वह पृथ्वी है। ऐसे बहुत कम होगे, क्योकि 
जितने भी प्रृथ्वी पिण्ड नजर प्रा रहे हैं इनको पहले जीवने ग्रहण किया, उससे बे बढे, वृद्धि 
को प्राप्त हुए । फिर जीव निकल गया तो भजीव श्रचेतन पृथ्वी रह गईं प्रथवा “पृथ्वी” 
यह सामान्य शब्द है, जो शेष तीनोमे व्यापक है। प्रथ्वीकाय क्‍या ? कोई जीव पृथ्वी है 
जिसमे पृथ्वीकायका जीव रह रहा है । पृथ्वी शरीर है, उसमे से जीव निकल गया, मुर्दा रह 
गया उसे कहेगे प्रथ्वीकाय झौर जब तक वह जीव है उस कायमे सजीव देहपृथ्वी, उसे कहेगे 
पृथ्वीकायिक । श्रौर कोई जीव श्रगर पृथ्वीमे पैदा होने जा रहा है श्ौर रास्तेमे मोडे वाली 
गतिमे वह जीव है, वह पृथ्वी जीव कहलाता है। काय उसके है ही नहीं । तैजस श्रौर 
कार्माण है, पर उदय पृथ्वी स्थावर नामकमंका है, इसलिए वह पृश्वीजीव कहलाता दे। 
जलकायादिफे संबंधित भेद--जलकायमे जल, जलकाय, जलकायिक, जलजीव | 
इन जीवोके देहका श्राकार है प्रृथ्वीकायका तो विभिन्‍न श्राकार है, जो एक मोटा पर्वत दिख 
रहा या मोटा डला दिख रहा वह क्या पृथ्वीकाय नही है ? उसके अन्दर ऐसे श्रनेक पृथ्वी- 
काय है जिनमे पृथ्वीकायिक जीव है, उनका मिलकर एक डला दिखता, फिर भी वे निगोद 
जैसे नही कि एक शरीरके अनेक जीव स्वामी हो | है तो वे प्रत्येक, मगर वे इतने छोटे-छोटे 
कायमे जीव होते है कि जो मोटा दिख रहा इसमे बहुत इथ्वोकाय है। जलकायमे भी बहुत 
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छोटे बिन्दु एक जलकाय जीव होता है। भ्रगर पावभर पानौ है तो उसमें तो झनगिनते 
जलकायके जीव है । छोटे-छोटे बूँद एक-एक जलकाय है और उनको मिलाकर एक मोटा 
दिखने लगा । भ्रग्ति--भ्रग्तिकाय, श्रग्तिकायिक, प्रग्निजीव । भग्निका श्राकार होता है एक 
सूई जैसा | श्रग्निमि जो ऊपर ली निकलती वह तो श्रग्निका वैक्ियक शरीर है | अग्निमें 
विक्रिया होती है। मनृष्य तो तपश्वरण करके विक्रियाको प्राप्त कर सकते है भौर अ्रग्निको 
वरदान है. विक्रिया शरीर बन जाय (हँसी), इंघन आये, लो उठे तो जो लौ उठी है वह 
उसकी घिक्रिया है, तो वह तो विक्रिया वाला है, लेकिन जो मूलमें अग्तिकाय है, जीव है 
यह जैसे बहुतसी सुई होती है और ऐसा लम्बा रूप श्राकार रहता है, वायूकॉयका एक ध्वज 
जैसा श्राकार है, जो वहुत-बहुत हवा लगती है वह कोई एक वायु नहीं है। प्रनगिनते बाघु 
जुडी तव शरीरकों धक्का लगता है। खूब तेज वायु घले तो मनुष्य भी हवाके साथ-साथ 
काफी दूर तक उड जाते है । श्रौर वनस्पतिकायफा शरीर बिल्कुल स्पष्ट है, प्रांखों दिखता है, 
पेड बन गया, पौधे बन गया । ये सब स्थावर जीव कहलाते हैं। ये स्थावर इस कारण! नहीं 
फहलाते कि वे एक ही जगह पडे रहते है, किन्तु स्थावर त्ामकर्मका उनके उदय है इस 
कारर। स्थावर जीव कहलाते है । मे 

सूत्रम पृथिदी शब्दकों प्रथम रखनेका कारण--्पावर ५ प्रकारके है--पृथ्वी, जल, 
प्रसिति, वायु, वनस्पति । भ्रव इस सम्बन्धभे विचार करना कि ऐसा ही नाम क्यो बोलते ॥ 
या किसी बच्चेसे पूछो स्थावर कौन है ? तो श्रगर वह कहे कि पृथ्वीकाय, श्रग्निकाय, जल< 
क्राय, वायुकाय भ्रौर वनस्पतिकाय तो देखिये बच्चा क्रम-भग करके बोला, पर इस तरहसे 
फ़म-भग करके बोलने की प्रादत ठीक नहीं। यों समभिय्े कि इस जीवको क़मसे बोलनेकी 
प्रादत है, मगर सूत्रमे ऐसा पयो रखा पृथ्वी, जल, श्रस्नि, वायु, वनस्पति ? कोई भो ४-५ 
ध्यक्ति है प्रीर उनका कोई नाम लेता हैं तो थोडा तो एक यह कारण होता कि जिसके नाम 
मे थोहे प्रक्षर हों उसे पहले बोल दिया जाय । लेकिन श्रगर विशेष उपयोग है तो इस नियम 
वा उल्लधघन हो जाता हैं । फिर तो उस फ़मसे बोला जाता है. जँसा कि उपयोग है, राग है, 
पैसा कि वहाँ काम है. फिर उस ढगसे नामका क्रम बोला जाता है सो यहाँ पर भी छौटा 
प्रक्षर बढ़े झक्षरका ध्यान नही प्राया विन्तु व्यवहारमे जिस ढंगकी बात हैं झौर समीप रखने 
फी जो प्रनुफूलता है उस ढगसे इसका क्रम है | सबसे पहले कहा गया--पृथ्वी, इसका कारण 
यह है कि पृथ्वीको बे सुझसे ग्रहण बार लेते हूँ। पृथ्वीके श्राधारपर हम सब लोग बैठे रहे 
है । पृष्वीकी मूर्ति स्पूल है, प्रष्दीका उपकार बहुत है । न हो पृथ्वी तो हम रहेंगे कहां ? यह 
पृथ्वी ही तो हमको साधे है, पृथ्रीके साधनले ही तो बैठे हूँ | इथ्वीपर मकान दनाते बढ़े पुल 


. 
त्ल्मका शत 


से ६ रहे, पृध्यीया दितना राम प्रा रहा तो इस उपयोग वी प्रचानतासे, स्थल मृति होनेसे 
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प्रीर बड़े सुखसे हम पृथ्वीको जान लेते है, खुब बडी-बडी पथ्वी है इसलिए सबसे पहले पृथ्वी 
जैगब्द दिया | 
धृत्रसें जल प्राव्दकी पृथ्वी शब्दके ल्लाद व अग्निशब्वसे पहिले रखनेका कारण-- 
अ्न्‍्छा भाई पृथ्वीके बाद जल कहां। तो जल ही क्‍यों कहा पृथ्वीके बाव, श्रग्नि कह देते 
प्रग्ति क्यों नहीं रखा पथ्वीके बाद, जल ही फ्यो रखा ? जलके यो रखा गया पशथ्दीके पास 
कि जलने पृथ्वों भौर घग्निमे श्रस्तर डाल दिया । तो एक व्यवहारकी बातोका प्रभाव भी 
धचनोंमें पढ़ता है । हुलाकि ऐसा नहों है कि इस सूत्रमे अगर पृथ्वोके श्रागे श्राग रख दी 
जाय तो थे मकान जल जायेंगे ऐसा तो वही है मगए घीज तो है बाहरमे ऐसी । तो उसके 
प्रंवशजमें जज रख दो, पृथ्वीकी रक्षा ही जायगी, एक बात । हुतरी बात यह है कि पृथ्वी 
प्राधार है जल सावेय । इसका बहुत निकट संम्कध है झोर भूगोल आदिकसे पृथ्वी भौर 
जले किप्तता नियाट सम्बन्ध है | पृथ्वोसे धिपका हुआ जल बताते ग्राजकलके वैज्ञानिक लोग 
शरीर यहाँ पृथ्वी ग्राधार है शौर जल ग्रापिय है. इसलिए पृथ्योके बाद जल शब्दको दिया है । 
पृथ्वी श्ीर तल शब्दके धाद क्रमश; श्रर्ति वायु थ घनस्पति शब्द रखे जानेका कारण--- 
इसके गाल प्रित हद शत दो, क्यों रख हो हस छयालके लिये कि इस शक्षरिनसे जरूरत पड़े 
वो पृथ्वीकों भी पढ़ा जो, धूना पकाते है, ईंट पकाते है । तो झग्निसे काम ले लिया जाता 
है श्लोर जलकी भी झागरी पक्रा लो दोनोका क्राम धत जायगा अपनी-अपनी इच्छानुसार तो 
ती उप्तके बाद रुख दौ प्रग्ति, पृथ्वों, जल बोर प्रगति | भौर इसके बाद फ़िर हवा रखो क्‍यों 
कि हुवासे धरिियी वृद्धि होगी । ध्ग्विका उपकार करती है हवा | हुवा न हो तो धरिति ने 
अत घज़धी मे जिन्दा रह मकती श्रौर छठ घायुका क्रिइया फ्या है ? अगर घरिनिके पास 
वायुजो रखें तो बाथु मर मे जायगी । ती यों पृथ्वी, जल, धरिन घोर वायू हुए | घोर झन्तमें 
रहा धमस्पति, तयौकि बमस्पतिकें उठानेमें बढ़नेमे, जिन्दा रहनेमे ये घारों काम आते है-- 
वृथ्तच्री, जल, अ्रग्ति, दायु । हुवा थ मिले!ती बनस्पत्ति हरी नहीं रह सकती । श्रामके पेड़के 
नीचे श्रगर गेहे परमरह कुछ थो दिया जाय । पो पहाँ प्रच्छा बही पैदा होता क्योकि वहीँ 
हवा ही उचित मे रही और बिना हवा, पानीके उनका जीवन ही वे रहेगा भौर प्रसिनि बिता 
क्षी नहीं जिन्दा रह तकती वहू बनस्पत्ति | घाम पड़ता है, ठंडा ही ढंढा रहे तो पाता पड़ 
जाय, पैदा ही न ही, जल जाय । तो इसे कुछ गर्मी भी धाहिए श्र जज भी चाहिए, पृथ्वी 
भी चाहिए वायु चाहिये तो चूंकि वनस्पतिमें ये चारो हेहु है इसलिए वमस्पतिकों बिल्कुल 
प्रन्तमें रख दिया । यह क्रम श्राचार्थौक्षी दृष्टिमें रहा उसका एक प्रयोजन देखकर । 
पृथ्वी, जल, प्रर्ति, वायु इन पांचोंमे सबसे बडी झ्रायु पृथ्वी प्रीर वनस्रति क्री हुम्ता 
करती है | हजारों वर्षोकी श्रायु इतही होती है भर प्रग्निक्षे ज्यादहसे ज्यादह तीन दिनकी 
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आयु बंतायी गई है । कोई अग्नि जीव है वह अग्निकायके शरीरमे शह सकता अधिकसे श्रधिक 
तीन दिन । ब्रादमं मही रह सकता। अ्रब्वल तो तीम दिन भी मुश्किलसे रहेगा, थोड़ा ही 
रहेगा श्रौर मिट जायगा । जल भी कुछ समय तक रहता है, वायु कुछ अधिक समय तक 
रहतो । ये स्थुल भी होते श्रौर शुक्ष्म भी । शूक्ष्म पृथ्वी, सूक्ष्म जलं, थे भी सब जगह है जहाँ 
कि यह पौल पडी है, श्राकाश पडा है । 
स्थावरीमे चेतना घुल दुःख प्रादिका दिप्रदर्शन-०कसा इन स्थावरोंका जीवन है ? 
क्रेवल एकेन्द्रिय हैं । भ्ब समकलो--जिसके सिर्फ स्पर्शन इन्द्रिय है, रसना, प्राण, चक्षु, श्रोतर 
मन प्रादिक नही है घे ध्पर्शन इन्द्रिय हारा क्या श्लान करते होगे ? ज्ञान तो करेंगे सब, मगर 
हम तो कहेंगे कि म की तरह । घुख दुःख इनके भी होता। जब पेहोके लिए खाद डाला 
पानी भी डाला, पानी बरप रहा तो ये घडा सुख महसूस करते है भ्लौर हम कुछ नहीं समभ 
पाते । जैसे हम यहां घुखमे धुस्कराते है, हँसते है. इसी तरह वे घमरपति भी सुखमें घुस्कराते 
है, हुसते है "इसी तरह वे घनस्पति भी सुखमें हरे होते है, कुछ उनमें पहलव होते है, ये सब 
ब्रा्तें पायी जाती है। श्रौर जब दुःख पढ़ता है, कोई पेड़कों का रहा है तो वया वे उस 
समय दुःख महसूस नही कश्ते ? उन्हें ढ व होता है। पर फौन तिवेकी है ऐसा जो इनके 
दु:खकी याद रखे झीर इनकी हिंसा मे फरे ? ज्ञानी पुरुष । घाप्तु शो घटकायके जीवोकी 
हिसाक़ि पूर्ण त्यागी होते है, सीलिए उन्तकौ छद्टिश्ट ध्यागकी भी बात कही । जश्टिष्ट ल्यागमे 
कोई मगर उनका नाम लेकर भी घनाये ती इससे कही छहिह् दोष नही होता, किल्तु केवल 
उनके लिए ही घमाग्रे प्लीर भ्पने लिए फिर प्रजगप्ते पूंब्हा चढ़ाये तो उद्धिष्ट दोष होता है । 
शैज-रीज धशुद्ध खात्ता ही कोई श्लीए श्राज धसका भाव हुग्ना कि श्लाज हम आहारदान करेंगे 
प्रौर बहु छसी जशह शुद्ध भीजन बनाये जहाँ फि शेजन्शेज़ बनता थायाव्रेसक खायेंगे तो 
घह उहिष्ट मही, चाहे किश्ीका शाम निकश भी घनाया ही । बहुतसे शृहस्थोका ऐसा प्रत होता 
कि हम एत्णेक दोजकी भाहार दाम करेंगे, किशीकी प्रत्येक पीजका, किसीको किसी तिथिका 
निधम होता हि कि हम प्रस्येदा धछुक तिथिकी झाहाश्याग करेंगे, यह प्रागमोक्त बात कह रहे 
8 कि धहू १४, १४ दिन घाहे ईसे रहें, प९ एक दिलको-शोष लिया, छस दिन शुद्ध भोजन 
धना रहा ही घहाँ छह्ठिष्ठ दोष मह्ठी लगला । थी ४डिशका एयाग हसो कारण है कि केवल 
उसके ही ताम पर श्रारत गद्दी । परक्पि रोज छग्ी जगह बनाना खाता था फिर भी भौर 
दि्तोंफी प्रवेक्षा घ्राज बह निर्दीत भीजन बरमादणा । शलाका तो शेजन्शेज बनाता था, पर आज 
शहिसादी घिधिये धताथा, हिसाफी टास्क बलायों तो धत्ान्नी उसने शुण किया कि द्वोष ? 
से कुछ झौग बहँते कि वाद रोज -दीज तौ पलुद्ध खाते, श्राज शुद्ध लागा धो उम्हीकी बजहुये 
ही शुद्ध बताया, पर यह तो बताभी कि दे णिप्तना लायंगे उसके प्रतिरिक्त कया अशुए छत 
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रहे ? क्‍या कोई नई जगह बना रहे ? श्रारम्भ तो जितना रोज करते थे उतना ही किया, 
धोडा श्रहिसाकी विधिसे किया । हाँ फोई दो चार रोटी बना दे उनके लिए और श्रपने सबके 
लिए रसोई अ्रलग चले तो इसमें उस श्रावककों दोष है भौर मालूम पड़ जाय तो पान्न वह 
झाहार भी नही लेते जो उद्धष्ट त्यागी हैं । 

स्थावर जीवोके क्लेश--ये ५ स्थावरकाय इनके परिणाभ है, फ्लेश है, सुख है, 
सभी बातें है । पृथ्वीको खोदते है तो मुरमुर भी पृथ्वी है, पत्थर भी पृथ्वी है, श्रदरमे जो 
कंकड हैं वह भी पृथ्वी है। हाँ खानसे निकले बाद वह पृथ्वी नही रहती । ऐसे ही जल भी 
जीव है | छानने पर जलकायका जीव तो न छनता होगा, '्रस जीव छन जाते है, भ्रौर एक 
कथनके प्रतुसार जलकायका जीव भी नही रहता । रत्नमालिका नामक एक ग्रन्थ है, उसमें 
बताया है कि छना हुआ जल एक मुहूर्त तक श्रचित्त है भ्ौर लौग भ्रादिकसे चर्चा गया जल 
दो प्रहरके लिए श्रचित्त है भ्रौर गर्म किया हुआ जल भरहोरा, रात दिनके लिए श्रचित्त है 
कुछ भी हो, मगर जलकाय इतना सूक्ष्म होता है कि वह भासानीसे दूर नही होता । तब उसे 
गर्भ करके अचित्त कर लेते ताकि झ्ाइन्दा उसमें जीव उत्पन्त न हो । भ्रग्तिकाय«-भप्रग्तिको 
भी दुःख होता धौर प्रग्निपर पानी डाल देते तो झग्नि किस प्रकारकी बेदना पाती है, उसका 
कौन वर्शोन करे ? मगर झआलस्य ऐसा है कि धण्निको वुझाना है तो प्रग्निमे यो ही पानी 
डाल देते, भ्रस्ति फुलसकर मुरभक्ा जाती । झग्निकी हिंसा इस प्रकार हुई | वायुकी हिसा किस 
प्रकार होती कि वायुको लोग रवड टायर श्रादिमे बन्द कर देते, उसपर भार लादते, तो यह 
चायुकायक हिंसा है । वनस्पतिकी हिंसा फल फूल प्लादिकका छेंदन भेदन होता, कौन इन 
ब्ेचारे जीवोंकी परवाह करता ? बौसा पापकर्मका उदय है कि जिसके उदयमे ऐसे ऐसे भव 
ग्रहशा करने पडते ? देखो सोचना है ्रपमेको भी । न चेते, न ज्ञानमें श्राये, न उस परमत्रह्म 
स्वरूपकी भक्तिभे रहे तो ये ही स्थितियाँ होनेको है, पृथ्वी बन जायें, जल बन जायें, प्रग्नि 
बन जायें श्ौर फिर ये दुख होगे । कितने ही ढुःखोसे हृदकर हम श्राज श्राये है एक भ्रच्छे 
भवमें और हम यहाँ प्रमाद करलें,, विषयकषायोंके भाव बनायें तो फिर वहो पुरानी पाठी 
पढ़नी पड़ेगी । कर्तव्य तो यह है कि हम उत्तरोत्तर भ्रच्छी स्थितिको पा पा कर सदाके लिए 
सकटोंसे छूट जानेका काम करें। ये घन वेभव मकान ग्रादिक भोग साधन कीचडसे भी 
खराब हैं । कीचडकी यहाँ उपभा दी, पर कीचड लगनेसे श्रधिक हानि नही, मगर इन बाहरी 
पदार्थीमें जो. ममता बुद्धि है भौर इनके प्रति जो बाहरी विचार है, निरन्तर जो परिग्रहके 
पीछे परिणाम बने रहते हैं उन परिग्तामोसे प्रात्माकी कितनो बरवादी है, समझ लो कितना 
हमारा घात है ? इतनी बात समझ तो लेवें। समझ लें, 'तो समझ करके करेंगे तो विरक्त 
होकर करेंगे | श्रन्तर तो झायगा ना श्रौर जो ना समझ होकर करेंगे वे भ्रध होकर प्रासक्त 
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होकर करेंगे । इन दोनों बातोमे बंधका बडा श्रन्तर है । 

यथाये ज्ञानका फल वेराग्यवासित होकर निराकुल रहना--जो यथार्थ बात है उस 
की ठीक समझ बनायें श्रौर सहज विरक्ति उससे लें। करणाचुयोगमे जो नाना प्रकारका 
वर्णान है, जीवकी दशाग्नोका वर्णान है उनको जानकर शिक्षा मिलती है कि तुम यदि चूक 
गए, धर्म न कर सके तो ऐसा ही बनना पडेगा। जब श्रजायबघरमे देखते है कंसे-कैसे पक्षी, 
कैसे-कैसे पशु, कैसे-कैसे सर्प भ्रौर कँसे-कैसे विचिन्न मगरमच्छ श्रादिक है तो उनको देखकर 
विवेकी पुरुषके चित्तमे तो यह श्रायगा कि हम श्रगर न चेते, धर्म मार्गमे न चले तो ऐसा ही 
बनना पडेगा जैसे कि ये जीव है । जगतके जीवोको देखकर यही तो शिक्षा लेनी चाहिए । 
चेतें ग्रौर चेतनेका मूलमत्र यह है कि श्रपने श्रापमे ऐसी प्रत्तीति रहे कि मैं तो एक सहज 
चैतन्यप्रकाश हू, विकार मेरेमे नही । आये तो है विकार, मगर ये नैमित्तिक है । जैसा कर्मा- 
तुभागका प्रतिफलन है सो होता है, पर मेरे स्वरूपमे विकार नही । मैं तो एक शुद्ध चैतन्य- 
प्रकाश हु, ऐसा जिसके निर्णय होगा वह क्‍या परिजनोको, क्षुटुम्बी जनोको अ्पनायेगा कि ये 
मेरे है ? अरे वह तो इन विकारोको भी श्रपना नहीं मान रहा | तो विकारोके विषयभूत 
पदार्थोकों कैसे अपनायें ? यहाँ भेदविज्ञान हुआ, कुछ दिखाना नही, सारे काम चुपकेसे होने 
के है और किसीको देखने जैसी बात घचित्तमे श्राये तो वह भी विकारमे पड गया । कोई जाने 
तो, न जाने तो । माने तो, न माने तो, हम किसीके लिए है ही नही । मुझे कुछ चाहिए ही 
नही । एक दृष्टि बनायें, ऐसे अपने सहज चेतन्यप्रकाशमे यह मैं हु!॒यह श्रनुभव बने तो यह 
वह अ्रग्नि है कि सारे कर्म इंधघनको जला देती है। एक ही काम है, हर सम्भव उपायोसे 
बना लें कि अपनी एक दृष्टि यह पहुच जाये कि मैं तो देहसे भी निराला, विकारोसे भी 
निराला एक सहज चैतन्यप्रकाशमात्र हु, जो ऐसा ही रह जाऊ सदाके लिए तो निस्तरग हो 
जाऊ । इस ही दृष्टिका प्रताप है कि यह स्थावरोमे और श्रौर जीवोमे जन्म-मरण सब समाप्त 
कर देता है । 

द्रीन्द्रियादयस्त्रमा:। ।१४॥ 

अस जीवदोका आ्ख्यारन--पूर्व सूत्रमे बताया गया था कि ससारी जीव दो प्रकारके 
है--(१) त्रस और (२) स्थावर । इनको यदि अ्रपनी भाषामे कहना हो तो यो कह लीजिए 
कि ससारी जीव दो तरहके है--(१) प्रज्धोपाड्भकी योग्यता वाले शोर (२) अगोपागकी 
योग्यता न रखने वाले । इस कथनमे शप्रस स्थावर अपने श्राप आरा जाते है। तो उनमे धस 
जीव क्या होते है, कौन होते है, इसका विवेचन इस सूत्रमे है। “दोइन्द्रिणेसे लेकर सब श्रस 
जीव है” यह इस सूत्रका भ्र्थ है। हिन्दीमे यो व्याख्या करेंगे 'के दोइन्द्रिय वगैरा त्रस जीव 
है। दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, 'वारइन्द्रिय, पचेन्द्रिय और सस्क्ृत व्याकरणकी श्रोरसे यह श्रर्थ 
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होगा कि द्वीन्द्रिय है श्रादिमे जिनके वे सब प्रस कहलाते हैं । बहुन्नीहि समास बनेगा । जरा 
एक लाइनमे संसारी जीव दृष्टिमे रख दीजिये--एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय, 
पण्चेन्द्रिय | भ्रब इस पक्तिमे दोइन्द्रियसे श्रादि लेकर सब श्रस जीव है । यहाँ श्रादि शब्द 
व्यवस्था श्रौर प्रकारवाची है | दोइन्द्रियको श्रस बतला रहे ना, तो प्रसपना जिस ढंगमे पाया 
जाता उस प्रकारके दोइन्द्रिय वगेरां सब प्रस है । सस्क्षत व्युत्पत्तिमे श्र्थ हुआ- दो हैं इन्द्रियाँ 
जिनके वे दोइन्द्रिय श्रोर दोइन्द्रिय है प्रादिमे लिनके वे त्रस, ऐसा एक शुद्ध परिभाषामे 
थ्र्थ है। 
श्रव यहाँ एक श्राशंका होती है कि दो इन्द्रियाँ हैं श्रादिमे जिनके वे भ्रस है । तो बहु- 
त्नीहि समासमें प्रन्य पद प्रधान होता है। समासोकी यह बात है कि श्रव्ययीभाव समासमें 
क्रव्ययका प्रर्थ प्रधान है श्रौर तत्पुछुष समासमे उत्तरपद प्रधान है। जैसे राजपुरुष, किसीने 
कहा राजपुरुषकों लायो--जो राजाका पुरुष है याते नौकर उसे लावो । तो बताप्रो कोई 
राजाकों लायगा कि पुशषको ? तो राजप्रुरुषमे जो राजा व पुरुष ये दो णब्द है इनका तत्पुरुष 
समास है । इनमे पुरुष प्रधान है झौर इन्द्मे सभी पदार्थ प्रधान है श्रौर बहुब्रीहिमे प्रन्य 
पदार्थ प्रधान हैं। कंसे ? जैसे कृष्णकम्वल प्रानय । काला है कम्बल जिसका उसे लावों तो 
ने कोई काला लायगा, न कम्बल, उस श्रादमीकी लायगा । बहुब्नीहिमे जितने शब्द' बोले हैं 
उनकी प्रधानता नही है, श्रन्यकी प्रधानता है। सफेद टोपी बालेकों लावो। तो संस्क्ृतमें 
कहेंगे कि सफेद है टोपी जिसकी उसे लावो | तो न कोई सफेदकों लायगा, न टोपीको, किस्तु 
पुरषकी लायगा । तो ऐसे ही जब यह बहुब्रीहि समास है कि दोइन्द्रियाँ है प्रादिमे जिनके वे 
शत्रस कहलाते हैं तो इसमें दोइन्द्रिय तो पकडा ही नहीं गया, सो दोइन्द्रिय जोब घस नहीं 
रहता । जैसे कहेंगे पव॑त है ध्रादिमें जिसके ऐसा खेत है इसका, तो हम कथनमें क्या श्राया ? 
मात्र खेत पर्वत है इसके, यह तो छूट जायगा ? जैसे मकानकों सीमा लिखते हैं तो उप सीमा 
में यों लिखते है कि यह फैपट्री भ्रादिमें है। कैसा है इसका मकान ? दालमिल है पूर्वमें 
जिसके वह है इसका मकान, तो क्या उसका दालमिलपर कब्जा हो जायगा ? वह तो छूट 
गया । तो ऐसे ही जब यह समास बना कि दोइन्द्रियाँ है भ्रादिमे जिनके वें त्रस है तो तीन" 
इन्द्रिय, चारइन्द्रिय, पब्चेन्द्रिय तो त्रस हैं. तो घ्रस बन जायेंगे, मगर दोइन्द्रिय नहीं बने 
सकता । बहुबत्रीहि समासमें यह खासियत है| जैसे परीतसंसार, हट गया है संत्तार जित्तका, 
ऐसा शब्द बोलनेसे कोई श्रन्य चोज पकडी जायगों । कौन ? मुक्त जीव । उत्तमधनः, उत्तम 
है घन जिसका वह; बहुधनः, बहुत है धन जिसका वह; गोवन', गाय धन हैं जिसका वहू । 
तो इसमे न गाय पकडी जायगी, ने घन पकडा जायगा, किन्तु वह श्रादमी पकड़ा जायगा। 
तो ऐसे ही दोइस्द्रिय श्रादिक हिन्दीमे तो सीधा श्रथ॑ बना देते कि दोइच्द्रिय वगेर। बरस है, 
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मगर इस ढंगसे सरकृतमें श्र्थ नहीं होता । हिन्दीमे है फलित श्रथे । हिन्दोमे दोइन्द्रिय है 
ग्रादिमे जिनके वे सब श्रस है । तो जिसको कहा जाय वह पकडा जायगा। कौन है ? किसके 
आदिमे है दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय, फिर दोइन्द्रियको न्रस कैसे कहा जा सकता 
है? समाधान यह है कि तदगुण सविज्ञान बहुब्नीहि है । ऐसा भी होता है कि वह भी 
ग्रहणमें श्रा जायगा । जैसे सफेद है वस्त्र॑ जिसका उसे लावो | तो क्‍या वह वस्त्र सहित 
श्रादमीको न लायगा ? और अगर मान लो कि उसका सफेद कुर्ता उतरवाकर झावे कोई तो 
यह जानकर कि बहुब्नीहिका प्रर्थ तो श्रन्य पदार्थ है, इसका कुर्ता हटवा दो । तो लाया तो 
यह, नाराज कौन होगा फिर ? मालिक । हमने तो कहा था कि सफेद कुर्ता बालेको लावो, 
तुम तो बिना कुर्ताका श्रादमी लाये । सो बात यह है फि जहाँ भ्रादि वाले पदार्थका सम्मि- 
छन सम्भव है उसका भी ग्रहण होता है । जहाँ सम्भव नही वहाँ ग्रहण नही । जैसे पव॑तादि' 
क्षेत्र । पव॑त है श्रादिमि जिसके ऐसा खेत । तो वहाँ खेत ही श्रायगा पर्वत नही, क्योंकि खेत 
प्रौर पर्वत न्यारे न्‍्यारे है। मगर सफेद है कपडा जिसका ऐसे फलाने, इप्मे फलाने श्रौर 
कपडा सब भ्रा जायगा । दो इन्द्रियाँ हैं ग्रादमि जिसके ऐसा जीव । तो चूंकि सम्भव है ना 
पत्रसमे तो दोइन्द्रिय भी ग्रहणमें आा जायेगा । यो शाब्दिक दृष्टिप्षे दोइन्द्रियका ग्रहण इस प्रकार 
हुआ । ये सब त्रछ जीव कहलाते है । 

तसत्वके लामकी लोभमें दुर्लेसता-- 

भैया | कहते है ना कि “दुलेभ लहि ज्यो चिन्तामणी, त्यो पर्याय लही त्रसतणशी ।” 
श्र॒सकी पर्याय पाना बहुत कठिन है । अनन्तकाल तो जीवका गडबड देहमे ही बीता । जहाँ 
श्रगोपाँग नही होठे, काय भी ढगका नही, निगोदकी अ्रतिनिकृष्ट दशा । वहाँसे निकले तो पशथ्वी 
जल श्रग्नि वायु वनस्पति हुये, अटपट काय वाले ये भी है। यहाँ भी असंख्याते वर्ष बीत 
जाते है । तो देखो लट कीट जैसा भी श्रस होना दुर्लभ रहा। श्रव तो जरा सोचो तो सही, 
ग्राज हम श्राप मनुष्य है, अ्ंगोपाज़् ठोक है। अच्छे हाथ पैर है, भ्रच्छी श्रगुलियां हैं, श्रच्छी 
तरहसे सब चोजें उठा लेते, श्रच्छी तरहसे चल फिर लेते, अच्छे लग रहे है । प्रौर यह ही 
जीव जब पेड पौघेकी पर्यायमे था, मानो बरगदका पेड था, जिस बरगदके पेडको आजकल 
मिथ्यादृष्टि लोग देव मानकर पूजते है वह कोई पूजने योग्य चीज है क्‍या ? प्नरे वह तो 
कोरा स्थावर जीव है । उसमे देवत्व कहा है ? पर लोग उसे देव मानते, उसे धागोसे बाधते 
उस पर पानी चढाते, उसके पैर छूते । भला बताओ ये सब क्रियाकाण्ड करनेसे उस वनस्पति 
जीवमे कुछ फर्क भ्रायग्रा कया ? वह क्‍या मौज पा लेगा ? श्ररे कुछ भी फर्क न झायगा । 
वह तो शाखा प्रशाखाओ्रोके रूपमे ग्रटपट फैल गया । वह कितना विड्रूप शरीर है ? हो ऐसे 
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शरीर धारण करनेमे जीवका श्रनन्तकाल व्यतीत हुआ्ला। श्राज हम आप लोग बडी अच्छी 
स्थितिमे है, मगर खेद है कि तृप्णाके कारण यहाँ हमने क्तिना बडा क्षोभ पाया, दु ख पाया, 
इमका कुछ ख्याल नहीं रहता क्योकि तृष्णा लगी है, इज्जत प्रतिष्ठा को 'बाह है। तृष्णाका 
फल नियमसे दुःख है | जो लोग श्राज अच्छे नेता माने जाते । हम श्राप लोग जिनकी बडी 
प्रशसायें सुनते उन्हे श्रात्मसंतोष है क्या ? वे तो न जाने किस श्रोर दृष्टि किए होगे ? हमारी 
कीति होनी छाहिए श्रथवा जो मिली है प्रतिष्ठा उसका निरन्तर भय रहता कि कही इससे 
क़म न हो जाय । बहुत दिनो तक कैसे चलेगी प्रतिष्ठा ? तो कया उन्हे कम दुख है ? तो इस 
जीवकों इतनी उत्तम सुविधा है। श्राज श्रच्छा शरीर, श्रच्छा मन मिला है प्रपने भाव दूसरे 
को बता दें, दूसरेकी बात समभते, विवेक करें, तत्त्वचर्चा कर सकें, घर्मकी चर्चा कर सकें, ऐसे 
पवित्र सुयोगकों पांकर भी यह णीव तृष्णाके वश होकर श्रपनेको दीन हीन गरीब मान रहा, 
उसका सदुपयोग नही कर पाता जो इसने एक उत्तम प्रसग पाया । 
क्लेशका फाररप तृष्णाभाव--भेया | जिन्तको देखकर तृष्णा उपजती है उन्हे खड़डेमे 
जाने दो । तुम श्रपने स्वरूपको क्यो नही सम्हालते ? तो यह श्रस पर्याय ही बडी दुर्लभ पर्याय 
है, श्रनन्‍्तकाल तो जीवका निगोदमे गया श्रोर बहुत काल श्रन्य स्थावरोमे गया । एकेन्द्रिय 
जीवोकी श्रपेक्षा लटु केचुवा श्रादिक दोइन्द्रिय जीव बन जाना यह ही बडी मुश्किल बात है । 
फिर तो देखो कितना विकास होता गया कि श्राज हम मनुष्य है । देखो भात्मविकासके श्रनु- 
सार यहाँ देहविकासमे भी फरक लग रहा | कफेचुवा पडा है लम्बासा, हाथ-पैर भी नहीं हैं। 
अ्रगोपाग तो उसके भी हैं, मगर किस तरहके पैर है ? जैसे काली तुरैयामे तो फिर भी ऊंषी- 
ऊँची धारें होती हैं, मगर केचुवाके तो बिल्कुल ऐसी पतली घार होती कि बहुत सूक्ष्मतासे 
टटोले हाथ तो थोडा-थोडा समझ पायया | श्रगोपाज़ उसके भी है, मगर कसा पडा है थुल्ल- 
मथुल । उसको श्रपेक्षा देखो कि तीनइन्द्रियमे शरीर कुछ सगठित है । पैर भी निकले, कुछ 
शरीरका ढाचासा भी खुल गया । तीनएइन्द्रियसे चारइन्द्रिग्का देह देखो, कितना सुडोल है, वार 
इन्द्रियकी अपेक्षा पचेन्द्रिय तिरय॑चोमे चलो तो देखो मछलीका कैसा बेढब शरीर है और उसकी 
श्रपेक्षा देखो तो मेढकका शरीर सुडौल है । इन्ही बातोको देखकर तो वैज्ञानिकोने यह बात 
निकाली कि यह मनुष्य तो पहले मछली था। भ्रब जैसे-जैसे सुधार होता गया वैसे-वैसे मछली 
से मेढक बना, फिर उससे बदर बना, फिर उसकी पूंछ घिस गई तो मनुष्य हो गया । वैज्ञा 
निकोने ऐसा सोचा तो सही, मगर उसने श्रौर ढगसे सोचा । यहाँ इस तरह देखते कि श्रात्मा 
से जैसे विकास होते जाते भीतर वैसे ही देह मिलते है तो उनको विकसित देह मिलता है । 
तो मनुष्यसे बढकर और किसका देह बताओोगे ? बताग्रोगे देवगतिके जीवोका | उनका भी 


अध्याय २, सूत्र १४ २११ 


ऐसा ही शरीर है। फर्क जरा श्राहार वर्गणाओका है । उनके परमाणु है वैक्रियक, जहाँ 
हाड-मास आादिक नही भ्रौर अफ्ते (मनुष्योके) परमाणु है शभ्रौदारिक | हाड-मांस भी बन 
रहे | तो उसमें फर्क क्या आया ? न रहे उनके हाड-मास । उनके हजारो वर्षोमे भूख लगती, 
ग्रौर कई-कई पखवाडोमे वे सास लेते | श्राखिर साँसका जल्दी लेना यह क्लेश ही तो है। 
देवगतिमे सुस्त माता गया है तो सासका कई पखवारोमे लेना, और भूख तो हजारो वर्षोमे 
लगती, तो लगने दो, उससे वे सुखी थोडे ही होगे । तृष्णा जो उन देवोके साथ लगी है 
उसके कारण वे मनुष्योसे भी अ्रधिक दुःखी हो सकते । बस देहका सुख है कि उनके ठड 
. नही लगे, गर्मी नही लगे, पसीना न आराये, भूख भी बहुत दिनोमे लगे, सो गलेमे ही एक 
प्रकारका थुक (श्रमृत) भड जाता, लो भूख मिट गई । मगर तृष्णा है भ्रत. वे भी दु.खी हैं । 
हम आप सबके दुःखका कारण मात्र तृष्णा है । 

संगप्रसंगमें विविककी श्रावश्यकता--हर एक कोई यह श्रनुभव करता कि मेरे कम 
धन है | कुछ भी नही है आवश्यकतायें पूरी नही हो पाती । एककी नही, सबमे यह अनुभव' 
चलता है, क्योकि जैसे-जैसे श्रावश्यकताग्रोका प्रसार होता वैसे-वैसे तृष्णा चलती रहती । तो 
यह तो सब तृष्णाका काम है । बताग्रो रेफ्रीजेटर न हो घरमे तो आत्मा मरता है क्या ? न 
हो टेलीविजन तो बतलावों कौनसा कष्ट होता ? न हो पखा तो बताग्रो कौनसा कष्ट ? बल्कि 
पखेमे कष्ट होता । पसीना नही निकल पाता, सिरददे हो जाता, जुकाम हो जाता और पखा 
नही है, खूब पसीना भा रहा तो हवा घलनेपर शरीर को आनन्द श्ायगा, शरीरके रोग दूर 
होगे । भला बतलावो पान, बीडी, सिगरेट, शराब वगैरा चीजें न इस्तेमाल की जायें तो उससे 
इस आत्माका क्‍या बिगडता है ? न हुए ऊचे-ऊचे महल, मौपडीमे ही निवास हो, भ्रधिक घन 
भी न हो, साधारणरूपका ही जीवन हो तो उससे क्या बिगाड है? बल्कि -यह तो एक 
उत्तम ढग है आदर्शहूपसे मनुष्य जीवन बितानेका । मगर अ्रपने विपयोके मनके पोषणके लिए 
श्रावश्यकतायें बढाना और उसमे उल्मे रहना यह तो श्रपने जीवनको व्यर्थ गवानेकी बात है । 
हां साधारण रूपसे जीवन ग्रुजारनेमे कष्टकी एक बात यह श्राती है कि आज दुनियाके लोग 
उसे बेवकूफ कहेंगे । बस उसको सहन करनेकी शक्ति श्राये, फिर इसको कोई कष्टमे नही डाल 
सकता । अगर धु धमधुघ सम्पदा मिली है भौर कुछ पडोसी गरीबके उपकारमे और धर्मादिक 
के कामोमे त्याग करनेसे धत बचता हैं तो उसे ठाठबाटमे लगा दो, पर ऐसा निरंय तो न 
करना चाहिए--ठाठ बाट पहले श्रौर धर्म व उपकारके काम बादमे । उनको तो फिर धर्मके 
कामोमे खर्च करनेका मौका ही न मिलेगा । तरस जीवोकी बात कह रहे है कि ऐसा दुलेभ देह 
झौर उसमें भी मनुष्य बन गए तो कुछ विचार करना चाहिए और यो ही विपय कपायोकी 
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तृष्णामे समय न लगाना चाहिए | यह त्रस पर्याय बहुत दुर्लभ है । 

श्सोंमें भी उत्तरोत्तर विक्रास--६स सूत्रमे यह कह रहे है कि दोइन्द्रिय श्रादिक जीव 
त्रस कहलाते है | भ्रब त्नसोमे उत्तरोत्तर विकास देखते जाइये-- यह ग्रात्माकी प्रसन्नताका फल 
है । दोइन्द्रियमे ६ प्राण होते है । स्पर्शन रसना ये दोइन्द्रिय, वचनबल, कायबल, श्रायु और 
श्वासोच्छुवास । वचनब॒लका सौभाग्य दोइन्द्रियसे प्राप्त हो सका । इससे पहले जो एकेन्द्रिय ह्ठँ 
थूबरर थाबर, उसका जीवन तो यो ही जा रहा । तीनइन्द्रिय हुआ तो वहाँ ७ श्राण हुए, एक 
इन्द्रिय ध्राण और बढ गई । तो भला बतलाश्रो ज्ञानमें विकास कुछ बढा कि नहीं ? एके- 
न्द्रिय तो यह थे कि जिन्हे रसका, स्वादका कुछ पता ही न पडता था । उन्हे खाना होता था 
जडोसे, स्पशंसे । पेडोकी जडमे खाद डाल दिया मायने भोजन परोस दिया पेडोके लिए, श्रव 
त्रे पेड खायें कैसे ? धीरे-धीरे वे उसमे अणु प्रवेश करें, ऐसा तो उनका भोजन है । त्रहाँ 
रसनाइन्द्रियकी बात ही क्या जाने ? दोइन्द्रिय हुए तो रसना तककी बात जाना, मगर जिसे 
श्रौर इन्द्रियाँ मिली, और मन मिला तो पहली इन्द्रियमे जैसे कुशलता बढती है भ्रपनें विषय 
के अनुगवनेकी, ऐसा उस इन्द्रियसे नही बतता। तीनइन्द्रियमे नासिकाका, गधका ज्ञान, चार 
इन्द्रियमे भ्रांखसें देखनेका ज्ञान । 

देखो यह एक कितना विकास है ? तीनइन्द्रिय तक कुछ देख नहीं पाते, पर गघ ही 
गध वहाँ दिखेगी । जहाँ मिठाई है वहाँ पहुच गए, पर श्राँखोंसे कुछ नही देखते । चार- 
इन्द्रिय हुए तो श्रांखोसे भी ज्ञान होता, पञ्चेन्द्रिय हुए तो कर्णोन्द्रियसे भी ज्ञान बनता। कान 
से सुन लेवे । और मन वाले भी त्रस कहलाते । जिनको मन मिला है, श्रव मन वाले भी 
बहुत है, पर उनमें भी अन्तर देख लो--ये फोट (मैसा) ये भी मन वाले है । दो चार फोटो 
को भी एक ८ वर्षका छोटा बालक हाँकता जायगा, उसके वशमे रहेंगे इतने बलशाली भोटा 
भी । तो यह फर्क किस बातका है ? बुद्धिका ही तो फर्क है। तो ऐसा श्रेष्ठ बुद्धि वाला भव 
मिला तो इसमे हमारा कत्त॑व्य है कि आत्मस्वभावकी पहिचान करके, उसकी दृष्टि ग्रधिकाधिक 
बनाकर इस जीवनमे एक गुप्त साधना गुप्त ही कर डालें । कल्याण गुप्त ही होता । कही ऐसा 
नहीं कि कल्याण प्रकट होता हो और हम कहे कि गुप्त करो । श्रात्मकल्याण स्वभावहृष्टि, 
श्रात्मीय श्रानन्द, ये प्रकट तो होते ही नही । ये बाह्य इन्द्रियके विषय नही हैं, गुप्त ही होते 
है, इसलिए गुप्त पुरुष कल्याण कर लेते है । उसका उपाय है श्रध्यात्ममावना । चारइन्द्रिय 
जीवके एक प्राण श्रौर बढा--चक्षुइन्द्रिय । श्रसज्ञी पड्चेन्द्रियमे एक प्राण और बढा--कर्णो- 
ौरिद्रिय । भौर सज्ञी पचेन्द्रियमे मबोबल बढा, यो १० प्राण हो गए । 

प्राणोके हिसाबसे हित्ामें तरममताका कारख हिंसकका विकारभाव--देखो प्राणोके 


प्रध्याय २, सूच १५ २१३ 


हिसाबसे हिंसामे तरतमता बतायी गई है । अ्रनेक एकेन्द्रियके घातकी अपेक्षा एक दोइन्द्रिय 
जीवकी हिंसांमे पाप विशेष है। अ्रच्छा, और इन दोइन्द्रिय जीवोकी श्रपेक्षा तीनइन्द्रियके 
घातमे, तीनइन्द्रियसे चौइन्द्रियके घातमे, चौइन्द्रियसे पचेन्द्रिय तिर्यचके घातमें दोष विशेष है 
झ्यौर उनकी श्रपेक्षा मनुष्यक्रे घातमे दोष विशेष है और मनुष्योमे भी ब्रती, ज्ञानी, साधु सत, 
इनकी हत्यामे ज्यादा दोष है। सो इस बातकों सुनकर कुछ लगता तो ऐसा होगा कि यह तो 
कुछ एक पक्षपात जैसी बात है, और कुछ उल्टा रुयाल बना देनेकी प्रेरणा है कि किए जावो 
दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय जीवोकी हिसा, सिर्फ मनुष्योकी हिसा न करो । तो ऐसी प्रेरणा नहीं 
लेना है, बल्कि तथ्य यह है कि हिसा करने वालेके परिणाम ज्यादा प्राण वालेके घांतमें बहुत 
मलिन होते है । श्रभी किसी साधारण मनुष्यके दो-चार चाटे लगाने हो तो उसमें कोई प्रधिक 
मलिनता आपके परिणामोमे न होगी, वह तो एक साधारणसी बात है, पर कोई बडा पुरुष 
हो, साधु हो या कोई अपना लौकिक बडा हो तो उसको मारनेके लिए श्रापको कितना 
सक्‍्लेश परिणाम करना पड़ेगा ? “तो हिसा भ्रहिसाका सम्बंध तो भावोले है । कुछ प्राणोके 
हिसाबसे नहों, मगर ऐसा सम्बन्ध है कि जितना अ्रधिक प्राण वाले को और जितना श्रधिक 
गुण वालेकी कोई घात करनेकी सोचेगा तो उसे बहुत हिम्मत बहुत संक्लेश करना पड़ेगा, 
इसलिए वहाँ हिसा ज्यादा है | तो उन्नतिमे बढते-बढते एक मनुष्यजीवन पाया है तो इसका 
उत्तम सदुपयोग है एक आत्माके सहजस्वरूपकी भलक कर लेना । यह बहुत बडा विषपान 
है कि जो चित्तसे यहु बात न हठे कि मै मनुष्य हू, मैं श्रमुक घर वाला हू, मैं इतनी सम्पदा 
वाला हू, मै ऐसी पोजीशन वाला हू, इतनी इज्जत वाला हू। यह बात चित्तसे न उतरे तो 
वह तो बडा गरीब प्राणी है । वह मोहके श्रत्यन्त विवश है, जैसे पिशाचने ग्रह लिया हो वह 
स्थिति है उसकी । श्रौर कभी श्रा जाय बात, राग श्रा गया श्र बात हो गई, समय है हो 
गया, मगर अ्रधिक्राधिक समय उपयोग मेरा इस प्रतीतिमे ग्रुजरे कि मैं तो एक विशुद्ध चैतन्य 
प्रकाश हू, जो श्रमूर्त है । श्रह, कैसा विलक्षण पदार्थ है यह श्रौत्मा कि श्राकाशकी तरह तो 
श्रमृर्त है, आकाशवत्‌ प्रदेश भी है उसके और उसका चेतनागुण है, चैतन्यशक्ति है श्रोर उस 
शक्तिका परिणमन जानने देखने रूपमे हो रहा । कैसा अलोकिक श्रनुपम पदार्थ है यह जीव ? 
सहज अतस्तत्त्वमे यह मैं हु! ऐसा जिसके विश्वास है, निर्णय है, वह पुरुष अमीर है, मोक्ष- 
मार्गी है, पविन्न बनेगा भ्ौर मुकित प्राप्त कर लेगा। इस प्रसगमे जीवतत्त्वक्ना वर्शंन चल 
रहा । जीवके कैसे भेद है, भेदोका ही तो विवरण समझा जायगा । तो जीव दो प्रकारके है--- 
ससारी श्रीर मुक्त । मुक्तकी तो चर्चा छोडो, क्योकि वे एक स्वरूप हैं। ससारीके दो भेद है-- 
श्रस भर स्थावर । उनमे से त्रसकी बात कही जा रहो है । तरस नामकर्मका उदय होनेसे 
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जिन्‍्होने उसके अनुकूल मन पायो है, देह पाया है वे श्रस जीव है श्रौर वे दो इन्द्रिय, तीन- 
इन्द्रिय, चारइन्द्रिय, पज्चेन्द्रिय, ऐसे चार प्रकारके होते हैं । 
पड्चेन्द्रियारिंत ॥१५॥ 

इन्द्रियोकी संख्या बतानेकी श्रावश्यकता--इन्द्रियाँ ५ होती हैं । इससे पहले सूत्र था 
होइन्द्रियादयस्त्रसा: । दो इन्द्रिय व्गरह श्रस कहलातें है। तो उस श्रादि शब्दको सुनकर यह 
जिज्ञासा बनी कि दो इन्द्रिय श्रादिक कहा तो आदिकसे कितने हम और ले लें क्योकि यह 
सूत्ररचना एक श्रपने नियम कानूनको लिए हुए है। सुनने वाले जानते है--इन्द्रियाँ ५ है 
लेकिन इस शास्त्ररचनामे जिस तरहका विवेचन चला है उससे श्रब तक यह विदित नही 
हुआ कि इन्द्रियाँ कितनी होती है और त्रसमे दो इन्द्रिय वगैरासे कितनो ले ली जायें, ६ 
इन्द्रियाँ ले ली जायें, ७ भी ले ली जायें, यह कोई लिखित या सकेत रूपमे भ्रब तक बात 
नही आयी इसलिए इस सृत्रको कहा जा रहा है। ताकि त्रसकी जो बात कही, उसका सही 
निर्णय बने कि कितनी इन्द्रियो तक होते है तरस । दूसरी बात यह है कि इन्द्रियके बारेमे 
लोगोमे विवाद है, कोई लोग ५ मानते हैं, कोई ६ मानते है और कोई ११ मानते है। जैसे 
५ तो ये स्पर्शन, रसना, प्राण, चक्षु, श्रोत्र और एक मनत्र मिला दो तो ६ हो गई शौर ६ 
कर्मकी इन्द्रियाँ मिला दो, जैसे हाथ पैर भ्रपान आदिक ऐसा कुछ मानते हैं, ऐसे ११ इन्द्रियाँ 
हो जाती है, तो उन्का इन्द्रियविवाद भी मिटाना है, इस कारण इस सुत्रकों कहा गया है-- 
इन्द्रियाँ ५ होती है। 

सूत्नमे पूर्वापर शब्द रखनेकी सीमांसा--यहाँ शाब्दिक दृष्टिसे एक श्राशका बनती है 
कि कहा तो यह ही है ना कि इन्द्रियाँ ५ है । क्या बताना है ? ५ बताता है कि इन्द्रियाँ ? 
किसकी चर्चा करना है ? ५ की चर्चा करना है या इन्द्रियकी ? तो इसमे उद्देश्य श्रथवा 
विशेष्य तो इन्द्रिय है भ्रोर व्यवहारमे सब ऐसा बोलते भी है कि इन्द्रियाँ ५ होती हैं । किसके 
बारेमे बात बताना है ? इन्द्रियके बारेमे । वह प्रधान है, और कितने होते है ” उसका ही 
विशेषण है कि ५ होते हैं। तब सूत्रकों यो बनाना था--इद्रियारिय पच । जल्दी श्रर्थ बना, 
सीधा बना और जैसा कि व्यवहारमे है वहाँ इन्द्रियाँ कितनी है ? पाँच यह तो बन गया 
ठीक और ४५ क्या है ? इन्द्रिया, इसका कोई प्रसण ही नही जो कि ५ से शुरू किया । हम 
कहते है कि ८ से, १० से, अटपट शुरू कर दे । कोई बन्धन तो न रहा । सख्या डाल दिया 
तो सख्याका उद्देश्य बन जाता है । इससे सिद्धात तो न बना । तो सूत्र बनता चाहिए था- 
इन्द्रियारिंय पच । उसका समाधान यह है कि बात तो सही कही जा रहो है, मगर जिसके 
मुकाबलेमे सूत्र लाघव होता हो तो वह भला है। यह उपदेश कुछ विद्वानोंके लिए ही तो है, 
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ग्रत्यन्त मृढ़, जड बुद्धिहीनोंको तो नही है । वे अपने श्राप उसमें समझ लेंगे | तो पथञ्च शब्द 
पहले बोलनेसे सन्धि हो जानेके कारण एक शब्द कम हो जाता है । इन्द्रियाणि पंच, इसमे ६ 
शब्द श्राये और पचेन्द्रियाणि, इसमे ५ शब्द श्राये । तो यो सूत्रलाघव हुआ्ना, सो यह महत्त्व 
रखेगा भ्ोर समभनेकी बात सरल ही तो है | विवेकी जन श्रपने श्राप समभेंगे कि इन्द्रियके 
बारेमे कहा है--५ है। श्रर्थ हुआ--इन्द्रियाँ ५ होती है । 
इन्द्रिय शब्दका प्रथम श्रथं--इन्द्रियका ग्रथं क्‍या है ? इन्द्रिय शब्द बना है इन्द्र 
शब्दसे, इन्द्रस्य लिग इन्द्रिय , इन्द्रके पहिचाननेकों इन्द्रिय कहते हैं | तो इन्द्र मायने क्या ? 
ऐश्वयंवान । ऐश्वर्यवान पदार्थकी पहिचानको इन्द्र कहते है। ऐश्वर्यंवान कौन है ? श्रात्मा । 
सर्व पदार्थोके स्वरूपपर दृष्टि दे तो श्रापको ऐश्वय यहाँ विदित होगा, वयोकि ज्ञानस्वरूप, 
आानन्दस्वरूप कलात्मक सब कुछ जाननेमे ग्राया, यह प्रात्मा इन्द्र है, ऐश्वयैशाली है, उसके 
चिह्लको इन्द्रिय कहते है। यहा ग्राशका होती है कि समारमे श्रात्मा तो ऐश्वयशाली है ही 
नही, कित्तना छोटा होता है, तिरस्कार है और निगोद है, स्थावर है, त्रस है, कीडा-मकौडा 
है। कोई कह रहा कि इन्द्र है, और इसकी हम पहिचान॑ करा रहे । यह इच्द्रव्या ? इन्द्र 
मायने ऐश्वर्यंशाली । इन्द्र धातुसे बना है इदन । 
तो बात यह कह रहे हैं कि लिज्भ याने पहिचान विविक्त प्रकारकी यह मुक्त जीवोमे 
तो होती नहीं । वहा कोई बढिया बात ही नही हैं, इसलिए इन्द्र शब्दके कहनेसे मुक्त जीव 
भी पकडमे आ्राते है, क्योकि वे भी ऐश्वयंशाली है श्रौर वे तो खुलासा ऐश्वयंशाली है, मगर 
उनका कोई यह प्रयत्न नही कि हम उनकी पहिचान बता रहे । बता रहे इस विविध भेष 
वालेकी पहिचान । तो इन्द्र है यह श्रात्मा । कर्मसि तिरस्कृत होनेपर भी अपने किए गए कर्म 
का फल भोगनेपर भी, कर्मंबन्ध लगनेपर भी परमेश्वरपनेकी शक्तिका सम्बध तो है ना इसमे, 
इसलिए इन्द्र कहलाता है, श्रौर ससार-अ्रवस्थामे भी ऐश्वर्य तो दीखा, मगर यह इन्द्र, इन्द्रके 
मायने जीव है । यह श्रगर पेडोमे जन्म लेवे, वृक्ष बने तो कैसा उसकी बेल, शाखा, पत्ते, 
नशाजाल है कि वैसा कोई वैज्ञानिक जरा करके तो दिखा दे । तो देखो इस इच्द्रने तिरस्कृत 
होनेपर भी पेड बनकर कैसा श्रपने ऐश्वयंकी छठा दिखा दी । कैसा फूल, कैसो पत्तियां ? तो 
तिरस्कृत होनेपर भो यह श्रपना ऐश्वर्य छोडेगा कहा ? जहा जायगा वहाँ श्रपना ऐश्वर्य बना- 
यगा । श्रब ऐश्वयँकी भिन्नतायें है। किसी जगह खोटे ढगसे ऐश्वयंको प्रकट करता है। मक्त 
जीव अपने श्सली ढगमे ऐश्वर्यँको प्रकट करता है तो कर्मसे श्रभिभूत होनेपर भी ससारीमे 
परमार्थ परमेश्वरपनेकी शक्ति है, श्रौर उसके कुछ नमूने भी यहा देखनेमे श्राते हैं, इसलिए 
इन्द्र शब्दके मायने आत्मा लेना, ऐसे ससारी श्रात्माकी जो पहिचान है उसे द्न्ह्यि कहते हैं । 


२१६ मोक्षशास्त्र प्रवचन 


तो उस इन्द्रियमे क्या करामात है कि देखो परमार्थपनेकी शक्ति रख रहा है यह जीव, लेकिन 
कर्मेसि इतना श्रभिभूत हो गया कि स्वयं पदार्थोको जाननेमे समर्थ न रहा याने मात्र आत्म- 
शक्तिसे यह पदार्थोकों जाननेमे समर्थ न रहा । तो ऐसे इस बेचारे प्रभुको यह बेचारा प्रश्न 
है | दोनो बातें इसके साथ लगी है। प्रभु तो है यह जीव, मगर बेचारा बन रहा। तो यह 
बेचारा प्रभ्ु स्वय पदार्थोको ग्रहरा करनेके लिए अ्रसमर्थ है, सो इसके उपयोगका जो उपकरण 
बन जाय वह इन्द्रिय. कहलाता है। ये जीव संसारी हम आप जानते तो उपयोगको ही हैं 
ना । उस उपयोगका यह उपकरण है वह इन्द्रिय कहलाता है । यह इन्द्रियका श्रर्थ है । 
इन्द्रिय शब्दका द्वितीय श्रर्थ व सनको इन्द्रियमे श्रन्तर्गंत न करमेका कारश--इन्द्रिय 
का दूसरा श्रर्थ देखिये -- इन्द्रेए। सृष्ट इति इन्द्रियं, इन्द्रके ह्वारा जो रचा गया हो उसे इन्द्रिय 
कहते है । पहला श्रर्थ तो यह है कि इन्द्रकी जो पहिचान हो सो इन्द्रिय । श्रब दूसरा श्रथ॑ 
यह कह रहे हैं कि इन्द्रके द्वारा जो रचा गया हो सो इन्द्रिय । तो यहा इन्द्रका भ्रथे क्‍या 
लगेगा ? कर्म | तो किए हुए कर्मके विपाकसे यह तिय॑ञ्घ भ्रादिकमे, देवादिकमे उत्पन्न होता 
है, इष्ट श्रौर श्रनिष्ट फलको अनुभव करता है । इस कारणसे कम इन्द्र है, कर्मके उदयके निमि- 
त्तसे ये इन्द्रिया बनती है, ये कर्मके उदय द्वारा रची गई है । इस कारण इन्हे इन्द्रिय कहते है । 
तो क्‍या कहा जा रहा है कि इन्द्रियाँ ५ होती हैं। कोई कहता है कि मनको भी शामिल कर 
लो । मन भी एक इन्द्रिय है, मन भी कमंके द्वारा रणा गया है और मन भी एक ससारी 
जीवका चिन्ह है इसलिए मनको भी इन्द्रियमे शामिल करके ६ इन्द्रियाँ बनाना चाहिए। तो 
उत्तर यह है कि मनको इन्द्रिय नही कहा जा सकता, क्योकि वह श्रववस्थित है । इन्द्रियाँ तो 
ग्रवस्थित हैं, पर मन भ्रनवस्थित है। यद्यपि जो बात इन्द्रियमे कही गई वह बात यहाँ भी 
घटित होती है । कर्मके उदयसे असमर्थ हो गया यह णीव स्वय पदार्थोको जानतेमे तो उसके 
उपषयोगका उपकरण बन गया द्रव्यमन, जैसे कि ये इन्द्रियाँ बनी । तो लक्षण सब घटित हो 
गए, मगर यह मन अ्रनवस्थित है | जैसे चक्षु श्रादिक इन्द्रियका श्रपन्ा-प्रपन्ता स्थान है । जो 
जहां है वहाँ है । श्रब एक मनका स्थान बताश्नो । इसका श्रवस्थित स्थान नही । इससे एक 
बातपर प्रकाश झाता है कि यद्यपि द्रत्ममन बताया गया है कि भ्रष्ट पखुडीके कमलके 
आ्राकारकी कोई सूक्ष्म रचना है वह मन कहलाता है । लेकिन श्रनवस्थित मनके कहनेसे यह 
जाहिर होता है कि उस मनका केन्द्र तो रहता है, मगर उसका प्रभाव इतने सुक्ष्म दर्ज वाला 
है कि योग्थ-योग्य स्थानोमे भी उसकी प्रभा पहुचती है और किसी रूपमे उसकी रचना भी 
अ्नवस्थित घलती है। तो चूंकि मन अ्रनवस्थित है इसलिए मनको इन्द्रियमे शामिल नही 
किया । यह तो बाह्य पहिचानकी बात घल रही है । मन बाहर ही नहीं है इसलिए इसे 
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इन्द्रियमे सम्मिलित नही किया । हाँ म्न्तःकरण जरूर कहा है या प्ननिन्द्रिय कहा है । मन 
का नाम दूसरा है अनिन्द्रिय मायने थोडी इन्द्रिय | अन्त करणा, श्रत्त मायने भीतरी, करण 
मायने इन्द्रिय । यो इसे इन्द्रियमे जामिल नहीं क्रिया, गया। दूधरी बात यह है कि जिन 
जोवबोमे मत है उनके मनका व्यापार इन्द्रिय व्यावारस पहले हो जाता है। देखिये तो कुछ 
पहले मनमे कल्पना उठी फिर आ्राखको चेष्टा की ! सुनूं तो किसकी आ्रावात्र है ? कुछ न कुछ 
उगसे मनमे उसकी कल्पना जगी, पीछे इन्द्रियका व्यापार हुप्रा तो इन्द्रियके व्यापारस पहले 
मनका व्यापार हो जाता है श्रौर यह व्यापार सूक्ष्म है, पूर्व है अ्प्रकट है । इन्द्रिय व्यापार 
वाह्य है, प्रकट है ओर उससे यह पहिचान चलतो है इस कारण इन्द्रियाँ पाच कही गई है । 
कर्मेश्द्रयोको इन्द्रियसंख्थासें मल लेनेका कारण -अब एक श्राशंका होती है कि 

इन्द्रियाँ तो वहाँ मुलमे दो है--(१) ज्ञानेन्द्रिय और (२) कर्मेन्द्रिय । जैसा कि प्रायः श्रन्य 
दाशंनिकोमे भी प्र.सद्ध है--ज्ञानेन्द्रिय तो ये जीभ, नाक, श्राख, कान वर्गरा है और कर्मेंन्द्रिय 
हाथ, पैर, मुख आ्रादिक है । तो यहाँ कर्मेन्द्रियकों क्यो छोड दिया ? और इस तरहसे इन्द्रियाँ 
१० बोलो या ११ बोलो । यहां ४ ही क्यों कहा जा रहा ? तो इसके दो कारण है--जो 

यहाँ इन्द्रि को ५ ही कहा श्र कर्मेन्द्रियको शामिल करके सख्या उसमे नहीं बढायी । इसका 
पहला कारण तो यह है कि यह प्रकरण सब उपयोगका चल रहा है । जीवके स्वतत्त्व क | 
है, जीवका लक्षण क्या है ? उपयोग । उपयोग जिनके पाया जाता उनके कितने भेद है ? इस 
सिलस्लिमे यह चर्चा चल रही है | तो चूक्ि उपयोगका प्रकरण है | उपयोग कहो या ज्ञान 
कहो । तो इस ज्ञानके प्रकरणमे ज्ञानसाधककी हो बात ली जायगी प्रौर ज्ञानसाथक है ये 
ज्ञानेन्द्रिय ५, इस कारण इन्द्रियाँ ५ कही गई है । दूसरा कारण यह है कि अगर कर्मनद्रयको 
इन्द्रियोमे शामिल कर दिया जाय तो फिर कितने और बढात्रोगे ? जरा इसकी निर्णायक 
कमेटी बताकर उस कमेटीमे कुछ पांस करके बताओ, एककी बात हम क्‍या सुर्नें ? वह कमेटी 

में पास ही न होगा कि कितनी कर्मेन्द्रियां है। वे कहेंगे ५ । अ्रच्छा गिनाग्रो --तो हाथ-पैर, 
मुख आदिक । तो अच्छा कोई यो कह बैठे कि एक ताक भी इसमे शामिल कर लो, क्योकि 

कोई पुरुष ऐसी कला कर लेता है कि अपने आप बिना छुवे चाकको टेढ़ी कर लेता है। 

प्रच्छा जरा आखको भी ठेढी कर दो ग्राखक्षी तो बहुत-बहुत' चेष्टायें होती है । कोई कोई 

मा जैसे गाय है वह जहा चाहे वही चमडी फडफडा दे । कहो पीठमे ही फडफड कर 

दे । देखा होगा कि मक्खी बैठी है तो पूंछ या मुख नही चलाना पडता, उसप्ती चमडीको श्पने 

आप हिला देती है तो मकखी उड जाती है । तो ऐसा कर्मेन्द्रिय बताग्रोगे हो उसकी कोई 

सख्या नियत नही बनेगी । तो इसमें अ्रनवस्था है, कोई निर्धारण नही बन सकता कि का 
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निद्रिया इतनी होती है ? इस कारण कर्मेन्द्रियको इन्द्रियमे नहीं कहा । वे तो शरीरको क्रियावों 
के स्थान हैं । आपने देखा होगा कि घोड़े नाकसे फुरं-फुरं करते हैं, वैसा मनुष्य नही कर 
सकते, तो उस घोडेकी नाकको भी कर्मन्द्रियमे शामिल कर लो | जो कर्मेन्द्रिय मानते है, 
ऐसी दाशेनिकोके पास तो भिन्न-भिन्न तरहकी समस्‍यायें प्रायेंगी । पक्षी तो गर्दनको इतनी 
टेढी कर लेते कि भ्रपनी पीठको चोचसे खुजा लेते । तो उसकी गर्दन भी शामिल कर लो 
कर्मेन्द्रियमे । जब कमेटी करो तो उसके सामने ये सब प्रस्ताव लावा ।,गाय, बैलकी पूंछ भी 
हिलती है, यह पूछ भी कर्मेन्द्रिये शामिल कर लो, गायकी पूँछ भी कर्मेन्द्रिय बन जायगी, 
इस कारण कर्मेन्द्रियकी कोई व्यवस्था नही । उपयोगवान ससारी जीवकी उपयोगके नाते जो 
पहिचान्त है उसे इन्द्रिय माना है | चुकि क्रियाके कारणभूत जो इन्द्रिय हैं, श्रद्धोपाज़ हैं, 
यह प्रनवस्था है इसलिए ये , इन्द्रिया नही कहलाती | इस तरह इस सृत्रमे यह बताया कि 
इन्द्रियाँ ५ होती है। 

जीवपरिचयमें इन्द्रियमार्गराफा विशेष सहयोग--इन्द्रियवान जीवोमे याने ससारी 
जोबोंमे जो दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय, पच्ेन्द्रिय हैं वे प्रस कहलाते है | इस पूर्व सूत्र 
का श्रर्थ यहा और स्पष्ट होता है। इन्द्रिया कैसे बनती हैं, इन्द्रियां कितनी तरह॒की हैं, सुक्ष्म- 
इन्द्रिय क्या हैं, स्थुलइन्द्रिय क्या हैं, यह सब श्रागे प्रकरणमे झायगा, और आप सबको यहां 
यह अदाज लग जायगा कि उपयोगी बातोका किस-किस तरह विवेचन इस मोक्षशास्त्रमें है ? 
पहिचान करते जावो । पहिचान जब करने बैठते है तो इन्द्रियसे शुरुआत करते । इतनी 
प्रधान है इन्द्रियमागेणा । १४ मा्गेणावोमे इन्द्रियमार्गगाका जीवपरिचयके लिये बढा विशेष 
माध्यम है कि इनके साध्यम बिना हम श्ौर-झोर बातें सममनेमे बहुत कठिनाई मानते है, 
इनसे सब स्पष्ट होता है | इन्द्रियमे कही तो जा रही हैं उपयोग वाली इन्द्रिया, सो लेना तो 
चाहिये मात्र भावेन्द्रिय, लेकिन उसका उपकरण तो ये द्रव्येन्द्रियाँ है, भौर जिसमे द्रव्येन्द्रियकी 
जितनी भी योग्यता है उसमे ज्ञानकी उतनी ही महिमा है, सो द्रव्येन्द्रयोकी भी चर्चा है । 
एक मनुष्य चाहे बहिरा हो जाय, श्रधा हो जाये, दोनों इच्द्रिया मिट जायें और ,चाहे जीभ 
भी न हो, गूगा भी हो, फिर भी उसके जशञानशक्ति हैं। आख वाले भौरोसे, कान वाले सापोसे 
बहुत ज्यादा समभनेकी शक्ति है, क्योकि उसके बाह्य उपकरणामे ही तो घात हुम्ना है, मुलका 


घात नहीं हुआ । ऐसी ये इन्द्रिया ५ हैं । ह 

इन्द्रियोकी रचनाका क्रम--देखो बच्चोको तकलीफ न पहुचे, नये समभदारोकों 
कष्ट न हो, मानो इसी हेतु इन क्रमोने ऐसे इन्द्रियको शरीरमे पिरोया है कि जल्दोमे समझ 
लें | शरोरमे हाथ घरकर स्पर्शनइन्द्रिय, रसनाइन्द्रिय, त्राणइन्द्रिय, चक्षुइन्द्रिय, कर्णइन्द्रिय-- 
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ये क्रमसे बतलाते जाइये । एक श्रोरसे हाथ उठावों श्रौर इन्द्रियके नाम लेते जावों । इसके 
लिए इन कर्मोका आभार ही होना चाहिए कि जो हमे सीखनेमें श्रधिक परेशानी न पड़े । इन 
कर्म बडे सिलसिलेसे इस शरीरमे इन्द्रियोको पिरो दिया है और तब ही आ्रसानीसे निर्साध 
हो जाता है । जैसे किसीके तीनइन्द्रिय होगी तो क्रमसे स्पर्शन, रसना, प्राणइन्दिय बता देंगे । 
किसी इन्द्रियका उललघन करके कोई इन्द्रिय न मिलेगी । 
अनुकूल निमित्त व योग्य उपादातके योगकी रचना--कैसी है एक इस परमेश्वरको 
लीला, लोग परेशान हो गए इस जगतकी लीलाको पहिचाननेमे । कैसे बना यह संसार ? श्रौर 
यह समभमे झ्राया कि ऐसा जीव बन जाना, ऐसा शरीर बनना, इन्द्रिय बनना यह किसी 
मामूली पुरुषके वशकी बात नही है ! इसको बनाने वाला तो कोई महाव्‌ ईश्वर होना चाहिए, 
क्योकि भ्रादत पडी है इन पदार्थेकि बनाने वालेके चितनकी । मकान बनाया, किसने बनाया ? 
कूँवा बनाया, किसने बनाया ? मदिर बनाया, किसने बनाया ? ग्रथ बनाया, किसने बनाया ? 
ओर उसका समाधान भी लेते। ऐसे ही पशु बने, पक्षी बने, मनुष्य बने, किसने बनाया ? 
यह तो किसी साधारण पुरुण्की बात नही, यह तो कुछ ईश्वरकी बात है। श्रच्छा थोडी देर 
को मात लो कि ईश्वरने ये सब कुछ बनाया, मगर जब कोई श्रटप्ट बात भ्रा जातो है ऐसा 
क्यों किया ? थह तो अन्यायसा है ? श्रजी नही, यह तो ईश्वरकी लीला है। वह समस्या न 
सुलझा सके कि आखिर ये प्राणी कैसे बन गए, ये सब प्राकृतिक हृश्य कैसे बन गए ? 
तो देखिग्रे--भले ही कुम्हारने घडा बनाया तो वहाँ कुम्हार कुम्हारमे है, उसने अपने 
में अपना व्यापार क्रिया, १ह बाहर ही रहा, घडेमे नहीं गया झ्लौर मिट्टीका इस तरहका जो 
ढाँचो था वह परिवर्तित होकर इस तरहका बन गया । यह ही बात यहाँ जानो | कुम्हार 
हुप्रा निगित्त और मिट्टी उपादान हुई और उस सुयोगमे इस प्रकारकी प्रिणति हुई । यहाँ 
भी ऐसा देघनेको ग्रादत नहीं दुतिय'मे । यहाँ भी यह आदत बनी है कि कुम्हारने घडा बना 
लिया । निमित्त उपादनकी हष्टिसे इन लौकिक घटनाओ्रोकों भो देखनेती आ्रादत नही । पहले 
लोकघटनाग्रोमे तो निराय बनायें क्रि ऐसे निमित्त उपादानके योग सयोगसे यह कार्य बना 
तब फिर यहाँ भी निर्णय बनेगा । जीव कर्म और शरीर परमाणुक्े स्कध, उनमे परस्पर 
निमित्तन॑सित्तिक योगकी वानपर हृष्टि दें तो यहाँ भी निर्णय बनेगा कि ऐसा विचित्र देह कैसे 
। बन जाता है ? सववेत्र जो कुछ भी घटना होती है विषम घटना वह सब घटना एक निमित्त 
उपादानकी पद्धतिसे चलती है। तो यहाँ भी जो उसका निर्माण हुग्रा देश्का उसपे निमितत 
कारण कर्मोदय है और कर्मोदय वहाँ हो जाता है । बध है, उस बधक्रा निमित्त कारण जीव 
है, ऐसी एक दूसरेके निमित्तकी बात यहाँ समभमे श्राये तो यह विश्व कैसे बना श्रौर इसमे 
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किसी प्रकारकी शंका न श्राये, यह सब समाघान हो जाता है । 

विक्कत ऐश्वर्यंकी उपेक्षा करके वास्तविक ऐश्वर्यकों श्रात्मसातु करनेका संदेश--तो 
भैया ! लो, श्रब यह देख लो बिगडे हुए प्रभुकी लीला जब यह प्रश्न प्रसन्न होता है, मायने । 
निर्मल होता है तब यह प्रभु श्रपने ठीक सत्वमे श्राता है। तब इस प्रभ्रुकी लीला है, अ्रनन्त- 
ज्ञान, श्रनन्तदर्शन, श्रनन्तशक्ति श्रोर श्रनन्तआनन्‍्द श्रौर जब यह प्रभु किन्‍्ही प्रसगोमे 
किन्ही घटनाञोके कारण, किन्ही परिस्थितियोमें जब यह कु भला जाता है--क्या करे कुछ 
मार्ग नही दिख रहा, विवशता श्रायी, कठिन परिस्थिति बनी तब इस बियडे हुए प्रभुकी 
लीला तो देखो, कैसा यह पेड बन गया, कीडा बन गया, कौसे कैसे विचिन्न देह मिल रहे, 
कैसी कैसी बातें हो रही ? इनमेसे श्रगर एक यह बिगडा हुआ प्रश्न ही सही यह निकल जाय 
इस शरीरसे फिर उसमें कोई कला दिखती है बया ? कोई कला चेष्टा, व्यवहार वचन ये कुछ 
दिखते हैं क्या ? तो जो बडे पुरुष होते हैं वे बिगड जायें तो भी बड। महान कार्य कर बैठते 
और प्रसन्‍न हो जायें पो भी बडा महान कार्य कर बैठेंगे । ससारमे रुलना धौर ऐसे-ऐसे 
विचित्र देह धारण करना, यह कोई कम श्राश्चर्यंकी बात है क्या ? यह भी एक ऐश्वर्य है । 
मगर इस उपभोगके ऐश्वयँ॑मे यह जीव परेशान हो जाता है इसलिए इस ऐश्वर्यका तो त्याग 
करें भौर वास्तविक ऐश्वयेकी श्रोर श्रपनी दृष्टि करें । उसका साधन है निज सहजपरमात्म- 


तत््वका श्रालम्बत । 


॥ मोक्षशास्त्र प्रवचन एकादश भाग समाप्त |॥ 


डॉट पट 





मीज्षशास्त्र प्रवचन 


हादश भाग 


द्विविधानि ॥ १६॥! 

जीव, कार्माणवर्गणा व श्राह्मरवर्गरणा इन तोनके पिण्डकी भवरूपता--जो पूर्व सूत्र 
में बताया भा कि इन्द्रियाँ ५ होती है, वे पाँचोकी पाँचो इन्द्रियाँ दो-दो प्रकारकी होती है । 
हम श्राप जो जीव हैं यह तीन प्रकारके पदार्थोका पिण्ड है-जीव, कर्म श्रौर शरीर । कर्म श्रौर 
शरीर यद्यपि एक पुद्गल जातिके ही है तो भी उनमे फर्क यह है कि जो कर्म बनने लायक 
कार्मणवर्गंणा हैं वे शरीर नही बनते, जो शरीर वर्गंणायें है वे कर्म नही बनती । सम्भव है 
कि चिरकालके बाद उनमे योग्यताका परिवतंन हो जाय, मगर जैसे सोना और लोहा या 
सोना श्रौर मिट्टी जैसे ये जुदे है, बहुत कोल तक स्रोना मिट्टी नही बनता, ऐसे ही कर्म और 
शरीर है। यह तीन प्रकारके पदार्थोका पिण्ड है, जिसमे जीवका स्वरूप तो है शुद्ध सच्चिदा- 
नन्‍्दस्वरूप । चैतन्य श्ौर प्रानन्द याने जीवकी प्रकृति है कि वह चेते, समझना तो विकार 
है । विचारना, सममना, तक करना ये सब विकार है || ये विकार कया है कि जीवका जो 
. ज्ञान है उसके साथ मालिन्य लगा है उस ज्ञानकी शुद्ध वृत्ति नही है, मगर चेतना यह शुद्ध 
वृत्ति है। चेतना तो जीवका स्वरूप है श्रौर उस चेतनेमे स्वभावतः शानन्द भरा हुआ है | वह 
ग्रानन्द क्या है ? परम श्राह्वाद श्रथवा निराकुलता । यह तो है एक जीवकी श्रम्पत्ति श्रोर 
कर्मका कया है कि कर्ममे अ्रतुभाग याने उसमे विडरूप होना, खौल जाना, क्षुब्ध हो जाना, 
एक बहुत विक्ृृत रूप बत जाना, यह है कर्मकी सम्पत्ति और शरीरकी मूर्ति तो एक सीधी- 
सादी बात है, केवल एक माध्यम भर बनता है, पर स्वयं कुछ नहीं, यह जीवके विकारका' 
निमित्त बनता है, किन्तु उसमे कोई उपद्रवकी चीज बनती है इस शरीरसे । संघर्ष जितना 
है सब कर्मका श्रौर जीवका है, पर इस संघर्षमें यह शरीर किसका सहायक है ? मुख्य संघर्ष 
करने वाला नही है यह शरीर, मगर जब दो की लडाई [होती है तो तीसरा झ्रादमी प्रायः 
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करके ऐसा होता है कि कुछ न कुछ उन दो भें से किसी एकका समर्थक होता है। तो ऐसे 
ही जीव भ्रौर कर्मके इस सघर्षमे शरीर कर्मका सहायक है, जीवका सहायक नही । जैसे कर्म 
मे असाताका उदय है तो शरीर उसका सहायक है, रोगी बनकर या भ्रन्य प्रकार सम्मान 
श्रपमानमे भी यह शरीर सहायक बन रहा । सम्मान-प्रपमान मोहनीयके उदयमे होते हैं, 
मगर यह शरीर सन्मान श्रपमानका साधक बन रहा । न शरीर होता तो किस बातमे हम 
सम्मान अपमान मानते ? तो शरीर कमंका एक सहायक है इसलिए इस शरीरका नाप 
श्राचायेनि नोकम रखा है मायने ईषत्‌कर्म | तो ऐसा तीनका यह ससारी पिण्ड है । 
इन्द्रियोकी वास्तवमे बाधकरूपता--जीवकी प्रकृति है कि यह ज्ञानमे बढ़े शुद्ध चैत- 
वृत्तिमे चले, यह जीवका एक स्वभाव है । मगर इस स्वभावका तिरस्कार हो गया है क्म- 
विपाकसे । ऐमी हालतमे जैसे कहते है कि बडे वर्ततनका खुरचन भी दो-एक मनुष्योका पेट 
भर सकता है| कोई बडा समारोह मनाया गया हो, जिसमे हजारों आदमियोकी पगत हो, 
गो खीर बनाई गई हो तो सारे मनुष्योक्रों खिला देनेपर भी अ्रगर कोई दो एक मलुष्य 
बादमे झ्रा जायें तो उस बडे बतेनके खुरचनसे भी उनका पेट भरा जा सक्रता है, तो ऐसे ही 
इस जीवपर कितने ही कर्मोका ग्रभिभव बना, तिरस्कार बना, तिमंपर भी इस जीवका स्व- 
भ।व डिल्कुल दूर नही किया जा सकता है। यह ज्ञान अज्ञान नही बना सकता, कुछ न कुछ 
इराका ज्ञान चलता ही रहेगा । तो ऐसे ही इस तिरस्कार दशामे जब हम ग्राप लोगोके ज्ञन 
चलता है उन ज्ञानोमे सहायक उपकरण इस शरीरकी इन्द्रियाँ बनती है। कोई कितना ही 
नये ब.तोमे दुष्ताका बर्ताव करता हो, फिर भी कभी-कभी किसी प्रसगमें वह सज्जनताका 
भो हठी बन जाता है, ऐसे ही यह शरीर हमारी विपत्तिका साथी तो बना, उस उस कर्मका 
साथी तो बना, पर इस शरीरगा विभाश जो ये ५ ईरद्रिय है ये ही इन्द्रिय इस कमजोरीकी 
अवस्थामे ज्ञानका उण्करण बन गईं । बस यह है एक कहानी इस जीवकी | कंतते यह जीव 
ज्ञान कर रहा है तो उसमे इन्द्रियाँ मदद दे रही हैं और उन इन्द्रियोके आ्रालम्बनसे यह जीव 
अपनेसे एक ज्ञान बना रहा है । तो जीव अपनेमे ज्ञान बना रहा वह तो है भावेद्धिय जो 
एक इसका वास्तविक साधक है, श्रौर जिन इदद्रियोके माध्यमसे ज्ञान बना, वह है द्वव्येन्द्रिय । 
एकत्वसे दुविधा नहीं--ये इन्द्रियाँ दो प्रकारकी है। यहाँ द्विविध णब्द दिया है। 
यदि यहाँ दुविधा नही होती, श्ौर एक ही मात्र चैतन्य इन्द्रलिज्र होता तो इसके लिए बडी 
शान्तिका घाम स्वय होता । लोग कहते है कि यह दुत्रिधामे पड गया । यह आझात्मा श्रगर 
बेब॒ल श्रात्माके ही बलसे जानता रहता और इसमे यह दुविधा न प्राती कि शरीरकी ई[द्रियां 
हो और उसके प्रालम्बनसे फिर यह जीव ज्ञान करे यह दुविधा भ्रगर इसमे न होती, केबल 
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एक श्रद्वेत, वेबल एफ असहाय अपने आपके ही बलपर अपने आपके चेतनेका काम करता तो 
इसको किसी भी प्रकारका कष्ट न था। यह दुब्धिमे पड गया जीव । एकमे दुविधा नहीं, 
जहाँ दो हैं वहाँ दुविधा है। किसीके एक बालक है उसको कोई प्रकारकी दुविधा नही । सारी 
सम्पत्तिका यह ही मालिक है । जीवनमे कोई फिसादके क्षण नहीं श्राते । जिनके दो-चार 
बालक हैं उनको दुविधाओोके बहुत प्रसंग आ्राते है। एकमे दुविधा नहीं। दो हो और प्रनेक 
हो तो उसमे दुविधा बनती है । हम अगर संसारकी दुविधावोसे दुःखोसे बचना चाहते है तो 
हमको एक विशुद्ध दृष्टि बनाती होगी कि मेरा रक्षक, मेरा जनक, मेरा सर्वस्व, एक मेरा 
सहजस्वरूप है । कोई दिन श्रायगा कि यह मैं अपने सहजस्वरूपमे समा जाऊँगा याने फिर 
यह उपयोग जहाँ यह दुविधा न रहेगी क्रि इस द्वव्येन्द्रियके माध्यमसे यह अपना ज्ञान बनाये । 
अहो, कोई फसाव बन गया है तो उसमे हम इन इन्द्रियोके माध्यमसे ज्ञानोसे काम निकालते 
हैं, यह बात तो एक श्रलग है, मगर यह भी एक बहुत विकट फसाव है कि जो इन्द्रियका 
सहारा लेकर ज्ञान बनाया करते है, क्योकि इस दुविधाके बाद ही विषयोभमे हमारी प्रीति 
गई । उसका कारण तो मोह है, लेकिन एक यह मूल शुरूवात है कि हम इन इन्द्रियोके द्वारा 
पदार्थोकोी जानते है । ॥ 

, इन्द्रियल् ज्ञानमे श्रमुदारता एवं प्रशातिका वातावरण--हमारे ज्ञानमे और प्रश्ुके 
ज्ञानमें जातिका भी अन्तर भरा गया । हम किसी फलको रसनाके द्वारा रसवान समभते है, 
नाकके द्वारा गधवान समभते हैं, स्पर्शके द्वारा हम उसे कोमल कडा समझते है और कर्णके 
ढ्वारा हम उसके स्पर्श वर्गरामे, खाने पानेमे शब्द होता है उसे जानते हैं, मगर यह तो बत- 
लावो कि भगवानके जब इन्द्रिय ही नहीं, शरीर ही नही तो वह इन रूप रस गध आदिकको 
किस ढगसे समझते है ? उनका वह बहुत विलक्षण ज्ञान है । हम लोगोकी तरहसे रूप, रस, 
गंव आदिकको वे नही जानते । यह तो इन्द्रियके द्वारा बात हो गई । वह माध्यम वहाँ रहा 
नहीं । भौर यदि इन फलोमे, पुदूगलादिकमे रूपादिक न होते तो हम इन इच्द्रियोके द्वारा भी 
वया समभते ? प्रश्ुज ज्ञान सब रहे है, किन्तु जान हो रहे हैं सव, चत हो रहे है सब, लेकिन 
हम जैसा विभक्त यह रूप है, यह रस है यह गघ है ऐसा भेद करके अलग-अलग श्रनु भव 
वाले ज्ञानसे जानते, ऐसी कल्पनाभरी ज्ञप्तिमे वे नही जानते । चेकि उनके ज्ञानमे चार गुण 
एक साथ ज्ञानमे झा रहे है इसलिए किसी भी रस श्रादिकका उनपर विकार करनेके लिए 
प्रभाव नही । जैसे एक मोटा लौकिक हष्टान्त ले लो। कोई पुरुष एकमे या दो मे राग करे 
तो उस उसके रामकी एक विकट मुद्र। बनती है । यदि वह पुरुष ससारके सभी प्राणियोपर 
राग बारे, सभी जीवोपर राग करे, अपने रागकों ऐसा फैला दे कि सब जीवोंसे समान रूपसे 
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एक प्रेम करे, राग करे तो उस रागकी विक्ट मुद्रा नहीं बनती । विकट मुद्री बनती है एक 
संकुचित वृत्तिमे । उदार वृत्तिमे विकट मुद्रा नही बनती । तो हमे जो द्रब्येन्धियाँ मिली हैं 
उनके द्वारा.हम पानते है सो हमारी इन इन्द्रियोसे धीति वन गई। इन्द्रियका जो विपय है 
उन विषयोको भोगकर हप इन्द्रियकों राजी रखें--ऐसा इसका भाव बन गया है | तो देखिये 
कि बड़ेसे भी बडी विपत्ति जो श्राती है उसका मल कारणा वया है ? हमने इन्द्रिय द्वारा 
जाननेका काम किया । सारी विपत्तियाका मूल जड यह निकला | तो और बात तो दूर 
रहो, इन इन्द्रियोके द्वारा जानने का यृत्न करना, उसमे मौज रहुना और उस विज्ञानसे अपनी 
महिमा सम्मना यह सब विडम्बना है । 
इन्द्रियसाहाय्य बिना सहज ज्ञान श्रानम्दफो प्रतीक्षा--भैया ! “ध्यान ऐमा जाना 
चाहिए कि इन इन्द्रियोसे मुझे कुछ न चाहिए । मैं इन इन्द्रियो द्वारा ज्ञाग भी नहीं चाहता। 
मुझे इन जानवारियोकी भी जरूरत नही । मै सहज सिद्ध हू, सुरक्षित हु गुप्त हु, कष्टरहित 
हु। श्रपने श्राप जो हो मो हो। मुझे न इज्जत चाहिए, न इन्द्रिय द्वारा विविध ज्ञान 
चाहिए--ऐसी एक भीतरमे उमंग हो झौर जैसे प्रभी रेलवेमे कामकी हडताल चली थी, ऐसे 
ही इन्द्रियो द्वारा ज्ञान करनेकी हडताल कर दें तो अपने भ्र।प इन्द्रियके सहारे बिना 'मेरेमे कोई 
बात आती हो वह मजूर है मगर मुझमे पराधीन होकर ज्ञानका भी काम नहीं चाहता । परा- 
धोन होकर मैं आनन्दका भी काम नही चाहता । ऐसे इस इन्द्रियन ज्ञान और ग्रानन्दसे कोई 
विरवित पाये श्रौर सहज अपने झ्ापमे कुछ मिलता हो, उसकी ही भावना रखे तो ऐसा पुरुष 
इस भावनाके श्र+्यास और प्रयोगके बलपर आत्माके निरत्रिकल्प स्वरूपका श्रचुभव कर सकता 
है । जीवतत्त्वके वर्णानमें ये सब बातें बतायी जा रही हैं, पर साथ हो साथ हम उनसे क्या 
शिक्षा लें, यह भी अपने ग्रापपर घटाते रहना चाहिए। इन्द्रियस असहयोग, सहयोग लेते हुए 
ग्रसहयोग करना । हम स्वाध्याय करते हैं, यह इन्द्रियसे सहयोग ही तो ले रहे । हम सत्सग 
में बैठते है, जिनवाणी सुनते हैं, हम इन इन्द्रियोसे श्रच्छे कामके लिए सहयोग वो ले रहें हैं, 
मगर ऐसा सहयोग लेते हुए भी हम श्रपने ज्ञानमे ऐसा बढें कि वह स्थिति हमारी श्रा जाय 
कि हमारा इन्द्रियोसे सहयोग लेना बद रहे, ऐसे असहयोगमे बढ़ें और अपने श्राप श्रपनेमे से 
जो अपनेको ज्ञान श्रौर श्रानन्द मिले उसके लिए राजी रहनेका साहस रखें, यह है वैराग्यको 
एक सहज मूर्ति । यह चाहिए हमे ।, कहाँ दृष्टि ले गए ? अपने झापके बहुत अतः सहज 
विश्वरामपर हमारी दृष्टि गई। कितने भमटोसे बचे ? ज्ञान करनेका ,प्रयोजन यह है क्रिजो 
हमने ज्ञान कमाया उस सारे ज्ञानका बहिष्कार कर दें चिन्तनासे, ऐसे उस कमाये हुए ज्ञाचका 
बहिष्कार हम ज्ञानी बने बिना नही कर सकते । जैसे कोई पुरुष जिन्दगी भर कमाता है भ्रौर 
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अन्तमे बडी उम्र होनेपर सारे कुछ अनुभव होनेपर वहाँ वह जानता कि यह सब तो छूटेगा 
भरण हो जायगा | सारा कमाया हुआ धन परोपकारमे लगे जिसका, त्यागमे, दानमे लगे 
जिसका तो देखने वाले लोग यह कहते कि क्रमाया किसलिए ? अ्तमे सब त्याग कर ही गया । 
तो जैसे कमाकर त्याग करनेमे वहाँ एक आनन्द जगता है ऐसे ही हर प्रकारसे ज्ञान बनाकर 
समस्त ज्ञानोको मिटा देनेमे एक विशुद्ध सहजज्ञान और आनन्द जगता है। ये इन्द्रियाँ मिली 
है, हम कुछ इनसे काम लेते है, पर श्रद्धा हमारी यह होनी चाहिए कि इन्द्रियसे काम लेना 
ही हमारी सारी विपत्तियोकी जड बन जाती है। मुझे इन इन्द्रियोसे कुछ करम भी न 
चाहिए । मै स्वयं ज्ञानस्वरूप हु, स्वय आननन्‍्दस्वरूप हु इसलिए उस परमविश्राममे रहकर 
ही मैं श्रपने आपके क्षण गुजारू गा । मुझे ओर किसी बातकी जरूरत नही । 

इन्द्रियोके 3रणंनसे संबंधित निज तत्त्वके परिचयकी संभवता--इन्द्रिया बताई जा 
रही है कि ये दो प्रकार को है और वे दो प्रकारकी कौनसी इन्द्रियाँ है, उसका वर्णान सब 
ग्रागे चलेगा और अपने मे जिसका रात दिन एक पाला सा पड रहा है और इसके कभी 
सहायक, कभी निरोधक जो अनेक प्रकार से उसके साथ लगे हुए है उनकी चर्चा करना 
एक बहुत दिलचस्प बात होनों चाहिए। उसकी ही बात होनी चाहिए । कोई आदमी मेरा 
नाम लेकर यदि प्रशसा करता हो, सब लोग अपने श्रापके बारेमे घटायें तो उसमे दिलचस्प 
बनता कि नहीं । क्‍या कहते है, बड़े ध्यानसे सुनते ॥ कोई अगर मेरी निन्‍दा कर रहा तो उसे 
भो ध्यानस्षे सुनते, मेरी कोई बात कही जा रही है । तो यहाँ जो मेरा नही है, जो मैं नही हूं 
उसको मान लें कि यह मै हू, यह मेरा है, उसके नामपर तो यहाँ बडी घुन बन जाती है 
और एक भ्रभिमुखता बनती है । दिलचस्प जैसी प्रवृत्ति करते है। किन्तु वास्तवमे जो मै ह्‌ 
और उस वास्तविक मैं के खिलाफ जो कुछ संघर्ष चलता है उस सघर्पंक्री यदि निन्‍्दा हो तो 
इसमें तो हमको बहुत ही धुन पूर्वक श्रवरामें लगना चाहिए। अगर यह हमारो धुन नहीं 
बतती श्ौर हम अपने कल्याण श्रकल्याणक्री श्रोर कुछ हृष्टि नही करते । झ्रकल्याणसे बचे 
कल्पाणमे लगें, इस ओर प्रगर हमारी जागृति नहीं होतो है तो जैसे स्वप्नमे राजा बन गये. 
घनी बन गए, वैभव मिल गया, आनन्द कर जिया, पर नींद खुलने के बाद फिर वहां रहती 
क्या है हमारे पास ? ऐसे ही मोहकी नीदमे यह सब लग रहा कि मुझे वैसव मिल गया । 
मेरा ऐसा मकान है, मेरे ऐसा वैभव है, इतनी सम्पदा है, इतने घरके लोग है, बड़े ग्रच्छे 
मित्र हैं, यह सब मोहकी चीदका स्वप्न है। यह स्वप्न कब खतम होता, कब यह मनुष्य 
ठिकाने भरा जाता ? दो बाते होने पर या तो वियोग होने पर या ज्ञान जगने पर । जो न 


मिली है उसका जब ज्ञान हों जाय तो इसकी समभमे ग्रात्रा कि वह सब स्वप्न था । यो कह 
ए्‌ 
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डालो या झान जग जाय तो मिली हुई द्वालतमे भी नहीं भी वियोग हुआ, सयोग है तो इस 
समयमे भी वह यह समभता है कि ये सारे स्वप्न है । तो वियोग होनेपर प्रगर समझें यह 
कि नो कुछ सुख समागम मिला था वह सब स्वप्न था। तो इस समभझसे काम नहीं चलता, 
क्योकि वह खेदके साथ कह रहा है ऐसा कि वह सब स्वप्न था। वह ललचा कर कह रहा 
है ऐसा । कैसे आनन्दके दिन थे, वह सब स्वप्नमे 'वल रहा था, पर वह उसकी ग्राशा कर 
रहा है कि यह मुझको फिर मिले । वियोग पुरुष खेदके साथ उस सब स्वप्नकी बात कहता 
है, किन्तु ज्ञानी पुरुष प्रसन्‍तताके साथ और प्रपने आत्मामे एक विशुद्ध प्रानन्द लेते हुएके साथ 
वह समझ रहां, जान रहा कि यह सब स्वप्त है, सब भ्रम है । 
चैतन्यस्वभावके श्रतिरिक्त भश्रन्य सघ प्रसंगोसे निजका निरालापन--महिमा है उस 
बडे भाग्यवान, बडे सुन्दर भवतब्य वाले पुरुषकी, जो प्राप्त समागमोको श्रांखो सामने देखते 
हुए भी यह मेरा है, यह मेरा कुछ नहीं है, इससे मेरेकी क्या लाभ है ? सच बात कह रहे ! 
यथार्थता यह ही है, और मेरी कहाँ तक यह रक्षा फरेगा ? क्‍या मेरा पार पढेगा इन बाहरी 
संग प्रसभोंसे ? यहाँ कौन मेरा है, कौन पराया ? किसको भ्रपना मानूँ, किसे गैर मानूँ ? वोलो 
जिसको गैर मान रहे वे हैं तो सब गैर मगर जिनको श्रपना मान रहे वे भी गैर हैं। जिसको 
भ्रपना मान रहे उसका वियोग होगा । जिसको गैर मान रहे कहो उसका बधु श्रौर मिश्रके भेष 
मे सयोग हो सकता है। ऋषिजन बताते हूँ। प्राय करके बात है यह कि इस जगतमे कौन 
सा जीव है ऐसा जो मेरा भनेक बार वधु, मित्र, पिता या पुत्रादिक न हुप्ना हो ? लेकिन वह 
बात सब भूल जाते है औ्लौर इन पर्यायोमे जो भ्रपने संग असममे प्राते हैं हम उनको शप्पता 
स्ेस्व समझते है । एक कथानक है कि एक कपायी एक बबरेकों मारनेके लिए कृपायीखाने 
लए जा रहा था। वह बकरा कषायीके पीछें-पीछे जा रहा था। रास्तेमे एक जयह एक सेठ 
की दुकान पडी । उस दुकानपर वह बकरा चढ गया श्रौर उस दुकान वालेके चक्कर काटने 
लगा । उस सेठने बहुत भगाया, नीचे ढकेला, पर वह बकरा न भगा। सेठ बडा हैरान हुआा । 
कृषायीने कहा--हमारा बकर। नीचे ढक्ेल दो, सेठने बहुत ढकेलनेका प्रयत्त किया पर वह 
त्ीवे न उतरे । उस सेठकों बडे प्यारसे बडी मुखमुद्रा बनाकर उससे चिपक चिपककर चक्कर 
काटने लगा तो वह कंषायी बोला--भाई तुम हमारा बकरा दे दो नही तो तुम्हें इसके ५००) 
देने होगे । सेठको ५००) पर लालच आया श्रौर जबरदस्ती वकरेको नीचे ढकेल दिया । 
कृषायी उस बकरेको कयायीखाने ले गया । इधर सेठ किसी मंदिरमे पहचा, कोई मुत्रिराज 
पिले । मुनिराज थे अवधिज्ञानी । उन मुनिराजसे उस बकरे वाला सारा हाल कह सुताया | 
तो वहाँ मुतिराजने बताया कि वह बकरा तेरे पिताका जीव था। वह अपने प्राणोकी रक्षाके 
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लिए तेरे पास आया था| घुनिराजकी इस तरहकी बात सुनकर सेठ बडा दु खी हुआ्ना, उस 
बकरेकी रक्षाके लिए ५००) लेकर कषायीखाने पहुचा, पर जब वहाँ पहुचा तब तक उसको 
हत्या हो चुकी थी । तो श्राप बताश्रो कि जो घरमे आज बडा है, जिसके बलपर परिवारके 
सब लोगोका गुजारा चल रहा है, वह ही अगर मरकर उसी घरमें कोई पशु-पक्षी के भवमे 
पहुंच जाय तो बताग्नरो उससे घर वालोकों उस तरहका मोह रहेगा क्या ? न रहेगा । तो 
ऐसी बात तो लोग सोचते नही कि जीवमे कैसे-कैंसे परिवर्तन हो रहे हैं? इस जगतमे मेरा 
कही कुछ नही । मुझे बाहरमे कुछ जाननेको नहीं पडा, भोगनेकों नहीं पडा । मै तो स्वय 
परिपूर्ण हु, चैतन्यस्वरूप हू । मैं तो विश्रामसें बस बैठा हु, मै कोई चेश्ा न करूगा | ऐसे 
इस ज्ञान और इस मौजकी हडताल करके जो विश्रामसे अपनेमे बैठे वह श्रात्मानुभव पाता है 
झ्ौर ऐसा झ्रात्मानुभव ही कर्मोको काटता है और मुक्तिमे पहुचा देता है । 
निवृ त्युपकरणो द्वब्येन्द्रियम ॥१७॥ 

द्रब्पेन्द्रियके प्रधान श्रद्ध निवृ त्तिका निर्देश--पूर्वसूत्रमें यह बताया था कि पांचोकी 
पाँचो ही इन्द्रियाँ दो दो प्रकारकी होती है--द्रव्येन्द्रिय ग्रौर भवेन्द्रिय । स्पर्शन भी दो प्रकार 
का है-स्पशनद्रब्येन्द्रिय और स्पर्शनभावेन्द्रिय । रसना भी दो प्रकारकी है- रसना द्रव्येन्द्रिय 
रसनाभावेन्द्रिय, श्राणेन्द्रिय भी दो प्रकारकी है--प्राणद्रव्येन्द्रिय, प्राणभावेन्द्रिय । चक्षुइन्द्रिय 
भी दो प्रकारकी है- चक्षुद्रव्येन्द्रिय श्लौर चक्षुभावेन्द्रिय और करा भी दो प्रकारके हैं---कर्णा- 
द्रव्पेन्द्रिय भर कर्णंमाविन्द्रिय । द्रव्येन्द्रिय और भावेन्द्रियका सीधा भ्रथ॑ यह है कि जो एक 
रातना है, पौदगलिक है वह तो द्रव्येन्द्रिय है और द्रव्येन्द्रियके निमित्तते जो उपयोग चलता 
है, जानकारी होती है वह भावेन्द्रिय है । तो इस सुत्रमे द्रव्येन्द्रियका वर्णान है । द्रव्येन्द्रियको 
दो भावोमे समझना है--निवृ त्ति और उपकरगा । इसका शब्दार्थ यह है कि जो रचना है 
उसको निवृत्ति कहते है--निर्मित्यः इति निवृत्तः तो जो रचा जाय और कभी बने तो बह 
नैमित्तिक रचना होती है। जो भी निमित्त बिना बात हो वह श्रनादि श्रनन्त हुआ करती 
है। अगर कोई बात पहले न थी भ्रौर अब हो गई है तो समझो कि वह नैमित्तिक है । 
निर्मित्तका सन्तिधान पाकर हुआ्ना और निमित्तके भ्रसन्तिधानमे वह खतम हो गया। तो जो 
रचना है, नैमित्तिक है उसका निित्त क्‍या है ? कर्म । कर्मका निमित्त पाकर जो रचा गया है 
उसे निवृत्ति कहते हैं। याने जो इन्द्रियाँ बनी है कर्ण चक्षु ध्राण प्रादिक, वह एक रचना 
विशेष तो है ही । स्पष्ट देख रहे हैं। इस ही रचतामे जो कुछ मैटर है या जो कुछ है उप्त 
सबका नाम निवृत्ति हैं। अब यहाँ यह ध्यानमे देता कि जितनी इन्द्रियाँ है उतने मे ही 
निवूंचि समझना, बाकी कोई इन्द्रिय ही नहीं है। जैसे आँख जो सफेदके अन्दर काली और 
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कालीके भ्रदर श्रौर काली मसूरके दाने बराबर जो रचना है वह निवृत्ति है और उसके 
बाहर जो श्रौर बडा काला है श्रौर उसके चारों तरफ सफेद है वह निवृत्ति नहीं। जिन 
साधनोसे परिज्ञानका काम बने बस उतनी ही इन्द्रियाँ है और वही निवुत्ति कहलाती है । 
निवृ त्तिकी द्विविधता--तो इन्द्रियकी निवृत्तिमे दो भाग है--एक भीतरी निवृत्ति 
श्रौर दूसरी बाहरी निवृ त्ति, झभ्यतर और बाहरी भश्ौर उस इन्द्रियके श्राकारमे जो ग्रात्माके 
प्रदेश है वह तो श्राभ्यतर निवृत्ति है। उत्सेघागुलके श्रसख्यातवें भाग प्रमाण प्रदेश होते है 
इन्द्रियकी रचनामे और यह भी जानना चाहिए कि श्रात्माके प्रदेश आ्लात्मामे रहकर भी भ्रन- 
पस्थित है । भात्माके प्रदेशोमे जो योग होता रहता है, प्रदेशोमे जो घुमाव बना रहता है, एक 
होकर भी श्रौर प्रदेशोका घुमाव चलता रहता है । हर एकके तो उसमे प्रदेशोका भी घुमाव 
घलता है। तो समय-समयपर जो-जो भी प्रदेश है वे ग्राभ्यतर निमित्तमे कहलाते हैं। और 
बाह्यनिवृ त्ति क्या है कि जो पौदृगलिक रचना है, जितनी कि इन्द्रियाँ है उसमे जो पुद्गलकी 
रचना है वह बाह्य निवृत्ति कहलाती है । बाह्यनिवृ क्ति तो दुनियाकों दिखती ही है । कान 
की भी यही बात है। जो भ्रन्दरका भाग शब्द सुननेका साधनभूत है कहते तो हैं कि यह 
कानोमे पोल है तो पोलका नाम कर्णिन्द्रिय नहीं । उस पोलके श्रन्दर जो भी एक हल्का 
हिस्सा है, जितना छू जाने पर शब्दका परिचय होता है वह कर्णेन्द्रिय है, बाकी जो दिख 
रहा है लोगोको यह करंन्द्रिय नही है । इसी प्रकार प्रत्येक इन्द्रियमें समभिये । प्रारोन्द्रिय- 
नाकमे पोल है, पर जो पोल है वह इन्द्रिय नहीं ! उसके अन्दर जो कुछ भी भमिल्लीसी 
पतली कोई रचना है श्रन्दर कि जहाँ स्पर्श हो जाय गध श्रणु॒वोका तो यह गधका ज्ञान कर 
लिया जावे वह त्रारद्रव्येन्द्रिय है। इसी प्रकार रसनाइन्द्रिय की बांत देखो--जितनी बडी 
जीभ है ४-६ अगुलकी खुरपाकी तरह तो उतनी बडी जीभ नही है। जिश्या इन्द्रिय तो 
उतने हिस्सेमें है कि जहां चौज छू जाय तो उप्तके रसका परिचय बन जाय । सारी जीभ 
इतनी लम्बी चौडी है वह जिभ्यां इन्द्रिय नहीं है, इपी (प्रकार स्पशेनइन्द्रिय है। स्पर्शन 
इन्द्रियका विस्तार ज्यादा है। जो कान दिख रहे, नाक दिख रही, जो श्रांखें इतनी बडी 
दिखती ये सब स्पर्शनइद्रिय हैं। इनके भ्रन्दर जो इतनी रचना है कि जो रस श्रादिक विषयों 
का परिचयका साधन ब्रना है वह इन्द्रिय है। तो निवृत्ति दो प्रकारकी होती है--श्राभ्यतर 
निवृत्ति श्रौर बाह्य निवृत्ति । प्राभ्यनर निवृत्ति तो उस बाह्मइद्रियके मापमें जो श्रात्मप्रदेश 
व॑। श्रवस्था है वह तो है आभ्यतर निवृत्ति भर जो पुदूगल परिचय है इद्रियाकार वह कह- 
लाता है बाह्य निवृत्ति [ईद्रव्येन्द्रियके प्रकरणमे एक भौतिक इद्रवियकी ही तो बात कड़ी जा 
रही, मगर इसके साथ जो आश्यतर निवृत्तिकी बात कही यद्यपि वह पौद्गलिक नही है, 
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श्रात्माके प्रदेशोंकी इद्रियाकार रचना होना पौदूगलिक नही है, मगर इस पुद्गलके सम्बन्धसे 
वह भी एक मूृ्ते जैसा बन रहा श्लौर फिर इसकी रचनाक। वह आधार है प्रात्मप्रदेश । 
उसके सम्बघसे ही पौदूगलिक रचना बनती है, अतएव श्राभ्यतर निवृत्तिका भी जिक्र करना 
पडा | यह है द्रव्येन्द्रिय । 
द्रव्येन्द्रियके अ्रद्ध भुत उपक्रणकी चर्चा--निवृत्ति और उपकरण । उपकरण क्या 
चीज है ? जो असलमे इन्द्रिय है उस इन्द्रियका जो उपकार करे, रक्षा करे उसे उपकरणा 
कहते है | जैसे चक्षु तो मसूरके दाने बराबर है और वह श्रवस्थित है सफेद पिण्डके भ्रन्दर 
काला पिण्ड और उसके भीतर वह मसूरके दाने बराबर एक तेजवान चमक्रीला नेत्र है । 
तो अभ्रगर यह शुक्ल वर्णो न हो तो यह कैसे स्थित होगा ? तो यह उपकरण है। और यदि' 
पलक वगरह न हो तो आखोकी कंसे रक्षा होगी ? आँखें तो बन जायें और ये पलक न हो 
तो आखें तो जल्दी फूट जायेंगी । ककड घुसेगा, किसीकी अंगुली भी लग जायगी, कुछ चोट 
भी श्रा जायगी । तो यह पलक है यह भी उपकरण है। याने जो वास्तविक चक्षुइन्द्रिय है 
उसकी रक्षाके जो सावन है वे उपकरण कहलाते है। इस तरह जो दिखती है श्रांख और 
लोग जैसा कहते हैं यह है भ्ाँख, वह॒॒ भी क्‍या चीज है ? निर्वत्ति और उपकरण । इप्को 
द्रत्येन्द्रिय कहते है । इन उपकरणोमे जो इन्द्रियसे चिपका हुआ हो वह तो है झ्राधभ्यतर उप- 
करण श्रौर जो उससे दूर हो श्रौर उसकी रक्षाके लिए हो वह कहलाता है बाह्यउपकरण । 
तो नेत्रमे यह उपकरण बहुत जल्दी समभमे झा जाता श्रौर कर्णोन्द्रियमे जो वास्तविक इन्द्रिय 
है, अदर जाकर जो कुछ भी एक पिण्ड है उससे चिपका हुआ जो कुछ है वह तो है प्राभ्यतर 
उपकरण | श्रौर उसकी रक्षाके लिए जो बाहरमे दिख रहा है एक सूप ज॑मा लम्बा चौडा यह 
बाह्य उपकरण है। ऐसे ही नासिकामे जो नाकके ग्रन्दर दोनो छिद्रोके बीबर जो कुछ एक 
मैटर है जिससे पुदुगल छू जाय स्कध तो गधका परिचय बनता वह तो है प्रारोन्द्रिय श्रौर 
उससे लगा हुआ जो पिण्ड है वह झआभ्यतर उपकरण और उसकी रक्षा करनेके लिए जो यह 
दो तीन अंगुलकी लबी-चौडो नाक दिखती है यह है बाह्य उपकरण । इन्द्रियोकी कैसो विचित्र 
रचना है ? किसने की है, कहाँ बैठकर की है ? कैगे बन गया यह इन्द्रिय, यह शरीर ? जब 
निमित्त उपादानकी विषिकी दृष्टि नही रहती तो लोग ऐसो कल्पना कर लेते है कि यह तो 
सब ईश्वरकी लीला है। 
शआान्तरिक प्रकाश श्रोर श्रन्धकारका प्रभाव-देखिये, ज्ञान सहो हो तो उसे कहते हैं 
प्रकाश ओर ज्ञान झूठा हो, उल्टा हो तो उसे कहते है अंधकार । श्रधकारमे जोवका क्या 
मिलती ? परेशानी, धोखेबाजी, श्रशान्ति, यह ही प्राप्त होती है, श्रौर जहाँ प्रकाश मिला हो 
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अपने बारेमे श्रौर दिखने वाले इन बाहरी पदार्थोके बारेमे यथाथथें ज्ञान हो तो वह बडा निरा- 
कुल, शान्त, प्रसन्‍न रहता है | जीवका घन ज्ञान ही है । सो मोही जीव इस तथ्यको न॑ सम- 
मकर बाहरी वस्तुश्कोको वैभव घन सम्पन्तता मानकर इस ज्ञानधनको बरबाद करते हैं और 
श्ज्ञान भ्रधकारमे रहकर अपने श्रापको ससारके जन्म-मरणमे फसाते हैं। चीज बतायी जा 
रही है कि श्रपने श्रात्माकों ही नियत हुआ जो एक यह शरीर है, जो एक क्षेत्रावगाह होकर 
रह रहा है, जितनेमे शरीर है उतनेमे जीवप्रदेश है, इतना घुल-मिल करके जो रह रहा है 
शरीर, उसकी रक्षा कैसे हुई ? उसका थोडासा एक दिग्द्शन है | इतना घुल-मिलकर रहने 
वाला भी अश्रपना तो रहता नही, समय श्राता है श्रौर दिख जाता है और ममता होनेके 
कारण मोही जीव उस समय बडा व्याकुल होता है । हाय मरे, शरीर छूटा, उसका भी दुःख 
है, मगर जो सग प्रसंग वेभव दूकान सम्पदा बना रखी, जो लोकमे अपनी इज्जत बना रखी 
उसको देख करके, उसे विचार करके यह मोही जीव अत्यन्त बेचैन हो जाता है। इन बाहरी 
पौदूगलिक बातोमे ममता न हो तो मरणके समयमे जीवको कष्ट नही होता । होगी थोंडी 
बहुत वेदनाकी बात तो वह हल्की होकर रह जाती है । इस जीवको सबसे महान दुःख तो 
ममताका है, क्योंकि इसको सर्वस्व समझ रखा था। श्रव मर रहा है तो उस सर्वस्वपर 
निगाह है-- हाय यह छूट रहा, सदाके लिए गया यहाँसे । बडा दुःखी होता है । तो जब हम 
इन बाहरी 'चीजोमे अभ्रपना दिल फसाये रहे तो दुख तो होगा ही, यह बिल्कुल न्‍्यायकी बात 
है। भ्रगर दुःखसे छूटना है तो ऐसा सहज वेराग्य रहना चाहिए कि मेरा मेरे ज्ञानस्वरूपके 
सिवाय कुछ भी नहीं है । ये सब बाहरी बातें है | कैसे ही परिणमे, छिंद जाय, भिद जाय, 
कही चला जाए, वियोगको प्राप्त हो जाय तो भी मेरा कुछ नही है इसमे । मैं तो एक सहज 
चैतन्यस्वरूपमात्र हु, ऐसी जिसकी दृष्टि नही बनी और शरीरमे आत्मबुद्धि रही तो वह मोही 
जीव इस शरीरकी आ्रासक्तिमे ऐसा कमंबन्ध कर लेता कि इसे (विचित्र शरीर घारण करने 
पडते । 
शरीर यह इन्द्रियका समुह है, फिर भी श्राप देखते जाइये--निवृ क्ति श्रौर उपकरण । 
जिस धामसे ज्ञान होता है वह निवृत्ति है। निवृत्त इन्द्रिय ढ्वारा होता है भ्रौर उस इन्द्रियके 
ऊपर जो ढाचा लगा हुआ है यह उपकरण है । यह कैसे रचा जा रहा है कि नाना अकारके 
कर्मोंकां उदय होता है श्लौर उस कर्मोदयका निमित्त पाकर ये शरीर वर्गणायें स्वयं उस प्रकार 
से बनती हैं, वृद्धिको प्रप्त होतो हैं, यह सब निमित्तनैमित्तिक योगमे श्रपने श्राप श्रोटो मेटिक 
सब जीवोमे निरन्तर चल रहा है। श्रगर कोई ईश्वर कर्ता होता तो प्रथम तो ईश्वर द्ी 
बडा दुः्खी होगा । उसे बहुत बडा काम पडा है । कभी काम चल रहा, कभी बिगड भी 
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जायगा, कभी काम बद भी हो जायगा । अरे सब काम अपने श्राप चलता है। घंडोमें चाभी 
भरी है तो हम उसे श्राँखोसे देखें तो न देखें तो, वह तो चलती हो रहेगी । इस निमित्तनैप्ि- 
त्तिक योगका ऐसा प्रभाव है कि कही भी पदार्थ हो, कही भी जीव हो, कही भी कुछ हो, 
जैसा उपादान निभित्त योग्यता श्रादिकसे जैसा जो कुछ होनेको है वह होता रहेगा । हम 
उसका ख्याल करें तो, न करें तो, तो यह उपकरण है । उपकरणके निर्मिससे कोई ज्ञान 
नही करता । क्या ऊपर दिखने वाले जो ये कान है ये श्रावाज सुनते है ? ये नही सुनते । 
वह तो एक भीतरी इन्द्रिय है । क्या यह जो सफेद काला गटा है यह देखनेका प्ताधन बनता 
है ? नही । जो उस कालेके श्रन्दर श्रौर काला तेजवान मसूरके दाने बराबर चक्षुईन्द्रिय है 
वह देखनेके काम श्राती हैं | इसी प्रकार रसना श्रौर ध्राणकी बात है । स्पर्शनमे भी यह ही 
बात है । लगता है जल्दी कि कोई चीज ऊपर गिरी ठडी या गर्म तो तुरन्त उसके छूते हो 
ज्ञान कर लिया, पर एक चमडीके ऊपर जो मकक्‍खीके पर बरात्रर ग्त्यन्त हल्की है वह ज्ञान 
करानेका काम नही करली । उसके अन्दर स्पर्शनइन्द्रिय है। वह परिचय करानेका काम 
करती है, मगर वह इतना पतला डपकररा है कि उसका व्यवधान समभमे नही श्रा सकता । 
कभी देखा होगा कि जा रहे है और भीतको जरासी खरोच लग जानेसे थोडा ऊपरकी 
पतली मभिल्‍ली एक तरफसी हो; जाती है। भौर इसको पता नही पडता, दर्द नही होतो, 
कुछ भ्रनुभव भी नहीं होता | भ्रगर इन्द्रिय होती तो इन्द्रिय तो प्राण है। इन्द्रिय प्राशपर 
घात पहुंचे और यह वेदना न महसूस करे, यह कैसे हो सकता है ? ऐसे ही निवृत्ति श्रोर 
उपकरण इनका जो समूह है वह द्रव्येन्द्रिय है। यह कलक, यह भार, यह बोफ हम श्रापपर 
लदा हुआ्ना है श्रौर यह मोही जीव इस कलकको, इस भारको आदरकी दृष्टिसे देखता है, इस 
पर कौन पछतावा करे ? उसमे तो इतनी योग्यता नही कि तुम इस कलक श्रौर कोचडक 
प्रति इतना आादरका भाव क्‍यों करते हो ? यह शरोर जो लगा है यह दोष है। इसमें जो 
प्राति करता, जो क्षुब्ध होता वह बडे अ्रधकारमे है। लग गया शरीर साथ तो अब उसके 
ज्ञाता रहो । चूंकि जीव ऐसे ऐसे परिणाम करता है तो उन परिणामोका इस प्रकारका 
प्रभाव है । लग गया यह सारा ढाँचा श्रब. यह लग गया तो इसके बिना इस समय चलता 
नही । चलता तो जाता मगर ग्रात्मामे इतना बल होता कि अपने सहज चैतन्यस्वरूपकों निरख 
कर उसमे ही रमे श्रोर प्रसन्न रहे, ऐसा इसकी भीतरी बल काम देता है । तो यह शरीर 
छिंद जाय, भिद जाय, कही जाय, इस शआ्रात्माका कोई बिगाड़ नहीं होता और जब भ्रन्तरकी 
यह कला नही पायी इसने तो ऐसी घटनामे इस शरीरसे बड़ा पाला पडा है, इससे बडी 
उपेक्षा भी चल रही है । भूख है, प्यास है, सर्दी है, गर्मी है, रोग हो गया, अनेक बातें होती 
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है, हम उनसे उपेक्षा मही कर पा रहे श्यौर ऐसी स्थितिमे जब वह वेदना हो जाय तो हम 
घर्मसाधघना भी नही कर पाते है | तो थोडी एक ऐसी स्थिति है कि कुछ रूयाल करना पडेगा 
इसे । शरीरको भोजन खिला देते है सुनिराज, पर इतने विरक्त भर श्रात्मघुनके घुनिया होते 
हैं कि वे श्राहर करना नही चाहते, उसे कलक समझते । क्यो आहारके विकल्पमे पड, श्रात्त 
में हो रहुगा मगर यह 'गले पड़े बजाय सरे” जैसी बात है। जब स्थिति ऐसी है तो विवेक 
मानो हाथ पकडकर सममभाता है[कि भ्ररे(तुम श्रभी भ्रागे पीछेका कुछ ख्याल नही रख रहे । 
मुनि क्या ? एक वह उपयोग, वह धुन वह श्रपने श्रापके आ्रात्माकी प्लोर लगा हुग्ला उपयोग, 
उस उपयोगको समभाता है यह विवेक कि चलो प्राहार करो, श्रांगे ज्यादा ठनबन न॑ करो, 
पीछे श्रापत्ति श्रा जायगी, तो यह मुनि श्राहारको उठता है । तो इतना सहज वैराग्य है कि 
आहार उसे चाहिए नही । शभ्राह्दारको उठते समय वह खेद मानता है कि मैं कहाँ विकल्पमे 
पड गया, मगर विवेक इसे उठवाकर रहता है। तुम इस तरह॒की 'र्या न करोगे तो ऐसी 
आपत्ति श्रा सकती है कि कही प्रसमाधि/भाव न बन जाय, कही दुर्गंतिका बंध न हो जाय । 
तो सहज वैराग्यकी बात यह है और परिस्थितिकी बात यह है । जेंसे इस इन्द्रियके माध्यमसे 
ससारके सुख भोगने जैसी एक विडम्बना है उसे यह ज्ञानी जीव नही चाहता, ऐसे ही इन 
इन्द्रियोके माध्यमसे जो पदार्थोकी जानकारिया होती है इन जानकारियोको भी ज्ञानी नहीं 
चाहता । कहाँ है उसकी ऐसी दृष्टि ”? कुछ ऐसा अझलोकिक ब्रह्मस्वरूप इसके, ऐसा ध्यानमे 
समा गया कि जिसके लिए ससारी जीव तरसते है उससे यह अत्यन्त दूर भागता है| ससारी 
जीव तरसता है इस भ्रलौकिक ज्ञान विज्ञानके लिए और पड्चेन्द्रियके विपयोके सुखके लिए, 
मगर ज्ञानी जीव इन जानकारियोसे भी परे रहना चाहता है । मुझे यह ज्ञान न चाहिए, 
कंयोकि यह ज्ञान पराधीन है। मुझ परमेश्वर तत्वको पराघीनसे कोई वास्ता न रखता 
चाहिए और फिर यह इन्द्रिय ज्ञाव ही उस बडी विपत्तिका प्रारम्भ कराता है । न देखा हो 
इन्द्रिय द्वारा रूप तो क्यो वह मनमे भाये और क्यो उसकी ओर आसक्त हो ? श्रौर फिर 
विशेष मोह करके यह जीव बडी आपत्तिमें पड जाय तो इस आपत्तिकी मुलमे जड क्या 
बनी ? प्रारम्भ कहाँसे हुआ ? तो उसका उत्तर आयगा इन्द्रियजन्य ज्ञानसे इस विडम्बनाका 
प्रारम्भ हुआ । इन्द्रियज ज्ञान श्ौर इन्द्रियजण सुख दोनो ही इस जोवको सुहाते नही है । वह 
तो ग्रतीन्द्रिय ज्ञान भर अरतीन्द्रिय श्रानन्दकी ही घुनमे रहता है। तो यह जो हम ग्रापको 
विडम्बनाके जो साघन मिले है, इन्द्रिय रचना हुई है, शरीर मिला है ये सब कया हैं, कैसे हैं, 
वि.तने काम आते है, इन सबका यह विवरण चल रहा है कि जो कुछ यह सामने दिख रहा 
3 सब द्रव्यन्द्रिय हैं। द्रव्येन्द्रिय पोदगलिक हैं, मूतिक है, मुझसे भिन्‍न है, इन्हे छोडकर यह 
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जीव घला जायगा, यह यही पडा रह जायगा । न रहेगा तेज, न कर सकेगा इन्द्रिय व्यापार, 
मगर ढाचा तो बना ही रहेगा । ऐसी ये पौदूगलिक भिन्‍न इन्द्रियाँ है, शरीर है, इनके प्रति 
ममता श्खकर ही श्राज जगतको विडस्बना बन रही है। भंगडेका कारण क्‍या है ? यह ही 
शरीर । इस शरीरका नाम क्या है ? कल । कल शरीरको कहते है । जैसे सकलपरमात्मा, 
विकलपरमात्मा । कल, शरीर सहित परमात्माको सकलपरमात्मा कहते हैं। अ्रहत भग- 
वान सकलपरमात्मा है श्रौर कलरहित परमात्माको विकलपरमात्मा कहते है। शरीर 
घहित भगवान यानते सिद्ध भगवान । कलके मायने है शरीर । जब कोई कहता है कि भाई 
कल कल न करो, हमे नही सुहाती तुम्हारी कलकल तो वह कल्क्रल क्‍या है ? शरीर शरीर 
का जो भिडाव है वही तो कलकल है । कलकल है विडम्बना, ददफद । तो यह कलकल 
शब्द बतलाता है कि शरीर शरीरका जो परस्पर भिडाव है, व्यवहार है बस वही कलकल 
कहलाता है । चाहे वह वचनो द्वारा हो, क्रिया द्वारा हो, बड़े चिन्तन द्वारा हो, वह सब 
कलकल है, विपत्ति है, विडम्बना है। उसका जो साधन बन गया है यह सत्र कर्म द्वारा 
रचित है । यद्यपि कर्म निमित्त मात्र है, शरीरकी जो वर्गगायें है उनके द्वारा ही शरीर बना 
है, कर्मोदयके बिना बन तो ले कोई ऐसा । तो जो निमित्त है उसके बिना जब हो नहीं पाता 
तो यह ही कहा जायगा कि यह सब कमंके द्वारा रघा गया है, यह निमित्त हृष्टिसि कथन है । 
ऐपे निवृत्ति और उपकरण इन दोनोके समुहका नाम है द्रव्येन्द्रिय । इस द्रव्येन्द्रियके लोभमे, 
इनकी रक्षाकी घुनमे, इनके साज श्ृज्भारकी धुनमे, यह जीव बहिह ष्टि बनता है और श्पने 
श्रनुपम श्रमूल्य ज्ञानानन्‍दनिधिको खो बैठता है। इस विडम्बताके साधनभूत द्रव्येन्द्रियका 
धर्शान इस सूत्रमे आया । 
लब्ध्युपयोगी भावेन्द्रिय५ ॥॥१५॥। | 

लब्धि और उपयोगको भावेन्द्रिय कहते है । इन्द्रियके दो भेद बताये गए थे-द्रव्येन्द्रिय 
श्रौर भावेन्द्रिय । जो बाहरी रचता है, पौद्गलिक रचना है वह तो द्रव्येन्द्रिय है और जो 
भीतरमे उस प्रकारके जाननेक्री योग्पता और तैयारी है वह भावेन्द्रिय कहलाती है । भावेन्द्रिय 
मे दो श्रग हैं-लब्धि श्रौर उपयोग । लब्धिका अर्थ है लाभ । चाहे लाभ कहो चाहे लब्धि कहो 
लभ धातुसे दोनों बने | लाभमे तो,लभ धातुसे ञ्न प्रत्यव हुआ, ये पुल्लिगके रूप बने श्ौर लब्धि 
में लभ घांतुसे इक्‌ प्रत्यय हुआ । क का लोप होनेसे ति बचता है, सो लब्धि बना | अ्रतर धातु 
एक है, प्रत्यय एक बोधक बना है | भ्रथ॑ करीब-करीब समान होना चाहिए, मगर इनके भेदसे 
आशयमे कितना भ्रन्तर हो गया कि लाभका प्रयोग तो किया जाता है प्राय* बाहरी घीजोके 
पानेमे । उनको धनका लाभ हुआ आदिक झौर लब्धिका उपयोग होता है कोई भीतरी तत्त्वके 
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पानेमे । जैसे लोग कहते है कि उनको श्रनुभूतिकी लब्धि हुई, उनको ऐसी जानकारीकी लब्बि 
हुई । लब्धि श्रौर उपलब्विका प्रयोग प्राय' अन्तरद्ध बातके लिए होता है। और लाभका 
प्रयोग बाहरी बातोके लिए होता है । एक ऐसे प्रत्ययभेदसे व्यवहारमे भी कुछ-कुछ भेद पड 
गया । तो लब्धिका ग्र्थ किया है लाभ । किसका लाभ ? इन्द्रियकी रचना-बन सके इसकी 
ग्राधार भूमिकाका लाभ । क्या जिस जीवको रसनेन्द्रियका क्षयोपशम होगा वही जीव रसना- 
इन्द्रियका लाभ ले सकेगा ? तो द्रव्येन्द्रियकी रचनाका कारणभृत जो क्षयीपशमविशेष हैं 
उपका नाम लब्बि है। क्षयमे भी लव्धिका प्रयोग होता । नबकचन लब्धि रमा घरन | 
भगवानको ६ लब्धियाँ प्रकट हुई हैं, & लाभ हुए है, ऐसा प्रयोग नहीं सुना गया है | ६ 
लब्धियाँ प्रकट हुईं | ऋद्धि समृद्धिकी तरह लब्धिका भी कुछ प्रन्त. सम्बध-है । 

तो जिस जीवके दोइन्द्रिय है उसके स्पशंन भ्रौर रसना इन्द्रियावरगका क्षयोपशम है 
याने रसनाइन्द्रियके द्वारा ज्ञान कर सके, ऐसी योग्यता बने । रसनाइन्द्रियजन्य ज्ञानका झाव- 
रण करने वाले कर्मका क्षयोपशम हो, वह कहलाता है लब्बि | तभी-जीव उस इन्द्रियकी 
रचनाका लाभ करता है। मनुष्योको कितनी लब्धियाँ मिली हुई है ? भावेन्द्रियावरणका 
क्षयोपशम है, ५ लब्धियाँ तो ये है श्रोर नोइन्द्रियावरणका क्षयोपशम है याने मनके द्वारा ज्ञान 
बन सके, उस ज्ञानकों ढाकने वाले जो कर्म है उनका क्षयोपशम है । क्षपोपशमका भ्र्थ है कि 
उत्त कर्मकि कुछ स्पर्धकोका हट जाना, कुछका दब जाना झौर कुछका मामूली प्रभावमे उदप 
श्राना, ऐसी तीन बातें हो उसे क्षयोपशम कहते हैं । जैसे सरसोका तेल पेलकर किसी शोशी 
मे भर देते हैँ । १०-५४ दिन बाद देखेंगे तो उस शीशीमे गाढा-गाढा मैल नीचे बैठ जाता है 
श्रौर वह सरसोका तेल बिल्कुल निर्मेल दिखाई देता है । तो यह तो हुआ उस मैलका उपशम 
ग्रौर उसी शीणीका तेल निकाल लिया जाय दूसरी शीशीमे श्लोर वह मेल वही जमा रह 
जाय, हट न सके तो उस दूसरीशीशीमे वह तेल बिल्कुल निर्मल रह गया । वह हुई एक क्षय 
जैसी स्थिति । और जैसे तेल निकाला शीशीमे डाला एक-दो दिन बाद वह शीशी हिल गई 
तो तेल कुछ निर्मल है, कुछ मलिन है, कुछ दबा हुआ है, ऐसी स्थिति बन जाती है। इस 
ढगसे कर्मोकी स्थिति बनती है उसे क्षयोपशम कहते है । तो इन्द्रियावरणका क्षयोपशम होना 
सो लब्धि है । 

देखिये श्राठमाकी भीतरी तैयारी विकसित रूप बननेपर यह बाहर भी विक्तित रूप 
बनता हैं और कोई इज्जत समृद्धि घन राज्य चला श्रादिक प्राप्त हो तो समझता चाहिए कि 
इसके प्रात्माने पूर्व समयमे कुछ विशेष क्षयोपशम पाया था, विशेष योग्यता णयी थी | तो 
बाहरी जो कुछ लब्धियाँ हैं वे सब एक श्रत निर्मल भावके कारण मिला करती हैं । इसी 
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त्तरह शरीरकी भी बात है । बहुत घनिष्ट ब्रात है। जीवका जैसा परिणाम होगा, जीवके उन 
परिणामोकी निर्मेलता, मलिनताके श्रनुसार चूंकि लब्ध ऐसा ही हुआ, सो ऐसा ही श्रनुकूल 
देह मिलता है। कोई कन्या उत्पन्न हुई, वह बडी दुर्गन्धित देह वाली है, ऐसे हृष्टान्च भी 
पुराणोमे मिलते है, तो पूर्व जन्ममे मुनि निन्‍दा किया था या कुछ ऐसी ही मलिन बातें की 
थी जिससे ऐसा कर्मबन्ध हुआ्ना कि दुर्गन्धित देह मिला । तो प्रात्माके भावोका यहु सब फल 
है। बाहरी फल, भीतरी फल सब कुछ प्ात्माके भावोपर ही निर्भर है। यहाँ यह बात 
बतला रहे कि यह जीव ज्ञान किस प्रकारसे करता है ? इस हालतमे वह इस द्रव्येन्द्रियका तो 
ग्रालम्बन लेता, इसका व्यापार करता श्रौर भीतरमे जाननेका उपयोग लगाता तो जानकारी 
बन जाती । मगर इन सबकी जड़ है लब्धि । लब्चि है तों सब काम बन जायगा । लब्धि 
नही है तो कोई काम नहीं हो सकता । तो वह लब्धि हुई मायने इस जीवपर जो ज्ञानावरण 
कर्म बैठा है सी उस उस इन्द्रियजन्य ज्ञानके ग्रावरणका क्षयोपशम हो तो उस इन्द्रियकी 
रचना उसके होने लगती है। 
देखो संसारमे जितने जीव है, उन सब जीवोमें एक समानताकी बुद्धि तो लायें । जैसा 
मेरा स्वरूप वैसा सबका स्वरूप | हम और ये सब जीव एक समान है, और जैसे थे सब 
जीव हो मए वैसा मेरा होनेमे कोई रुकावट है क्या ? जैसे मलिन परिणामोका फल ये एके- 
न्द्रिय कीट आदिक भोग रहे हैं ऐसे ही मलिन परिणाम हम करेंगे तो हम भी ऐसा ही फल 
भोगेंगे । श्राज जो कुछ ठाट-घाट समागम सम्पदा मिली है उसपर रच भी गवे न करें । 
कितने दिनोको यह समागम मिला ? एक स्वप्नवत्‌ समागप है । ग्राखिर फैसला तो होगा 
अपने भावोके ही भ्रदुसार न ? ऐसे उच्च समागम पाये है--श्रावक कुल, जैनशासन । त्तो 
चित्तमे हमको इनको इतना अधिक महत्त्व देना चाहिए कि हममे ज्ञानभगंवानकी आराधना 
बने । जैसे कषायें मद हो और हम मुक्तिके मार्गमे बढे चलें। यह ससार रहनेक्रे काबिल नही 
है, क्योकि सर्वत्र दुख ही दुःख है भर दुःख भी कुछ नही है । मोह ममता कर रहे इसलिए 
दुःख है । मोह ममत्व न हो तो दुःखका नाम नहीं । तो कुछ भीतर आात्माका ध्यान, श्रात्मा 
का उपयोग, श्रपने श्रापका निर्णाय, देहको श्रुल जाना, यह देह बाहरी चीज है, पौदृगलिक पिंड 
है, यह मैं नही, मैं तो श्रमृर्त ज्ञानानन्दस्वररूप हू । एक अपने उस ज्योतिर्मय ग्रतस्तत्वकी 
सुध रहे, यह है अपने आपके उत्थानका उपाय । हाँ तो इस समय जो हम श्राप लोगोंको 
ज्ञान बन रहा है वह सब इन्द्रियोके आधीन चल रहा है। ऐसी स्थिति होनेपर भी जिस 


समय आत्माके सहज सिद्ध परमात्मस्वरूप श्रंतस्तत्वका श्रतुभव होता है तो मन शौर इन्द्रिय 
सब अलग हट जाते है। 
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कोई प्रश्न करें कि उस श्रात्मानुभवकी स्थितिमे हम क्या कहे- मतिज्ञान कहें कि 
श्षुतज्ञान कहे कि श्रवधिज्ञान कहे ? क्या कहे ? और ५ ज्ञानोको छोडकर ज्ञानकी भ्रौर कोई 
पर्याय बतायी नही तो हम श्रात्मानुभवकों किस ज्ञानमे ले जायें ? तो परमार्थत तो यह 
पाँचो ज्ञानोमे ही नही है भ्रात्मानुभव जैसी स्थिति, यह भ्रात्मानुभव इन्द्रियसे उत्पन्न होता 
है या मनसे ? इन्द्रिय श्रौर मनसे जो भी ज्ञान उत्पन्न होते है उनमे ऐसी रुकावट है कि वह 
परोक्ष ज्ञान है भर ज्ञानमे ज्ञान समा जाय, ऐसी स्थितिको नही ला सकता, क्योकि ये इन्दिय 
सब बाहरकी श्रोर इस जीवको खीच ले जाती है, शौर खुद इन इन्द्रियोमे ऐसी प्रकृति है कि 
वे खुदका तो कुछ ज्ञान ही नही कर पाती । श्राखोसे सारा कमरा देख लिया, सारा मैदान 
देख लिया, सब कुछ देख लिया, पर यह श्राख [झपनी श्रांखको नही देख पाती, अ्रँखिमे ग्रगर 
[काजल लगा है तो उसे भी यह श्रांख नही देख पाती । इन्द्रियमे ऐसी प्रकृति पडी है किये 
बाहरका ज्ञान करायेंगी, भ्रपने श्रापका ज्ञान नही करा सकती । ऐसी श्रनेक बातें हैं। यह 
जीभ दुनियाभरका स्वाद ले ले, पर अपना स्वाद नही जानती । आखिर जीभमे भी तो कोई 
रस होगा । श्राप कहेगे कि कभी-कभी तो जीभका स्वाद श्रा जाता है, तो जीभका स्वाद नही 
है, वहु तो थुक है | जीभ खुद श्रपत्ता स्थाद नही ले पाती । और तो जाने दो । ताज्जुब्र की 
बात है कि यह स्पर्शन इन्द्रिय खुद अपने प्लापके स्पर्शका बोध नहीं कर सकती । उसी आदमी 
को बुखार चढ़ा है, हरारत है, तो हरारत तो सारे शरोरमे है पर वह बिना एक हाथसे दूसरे 
हाथकी नाडी पकड़े नहीं समझ पाता कि हमको कितना बुखार है। तो एक हाथके द्वारा 
दूसरे हाथकों छुवा तब अपना स्पर्श जान पाया । कितने ताज्जुब की बात है कि श्रपने झ्रापको 
यह स्पेन इन्द्रिय नही समझ पाती कि मैं ठडा हू कि ग्रम॑ हो गया हु। ऐसी ये इन्द्रिय 
बेचारी श्रसमर्थ है और ऐसा ये उल्टी दिशाकी ओर भाग रही हैं कि उन इन्द्रियोसे हम 
ग्रात्माके श्रनुभवकी क्‍या श्राशा रख सकते है ? जब पात्माका ग्ननुभव होता तब इन्द्रिय श्रौर॑ 
मनके व्यापारसे परे स्थिति हो जाती है । उस ज्ञानको हम किस ज्ञानमे शामिल करें ? भाई 
कर लो, उस आत्माचुमवसे एकदम पूब जो ज्ञान हो रहा हो बस वह ही ज्ञान वह है, मान 
लो यो पर वास्तविकता तो न श्रा सकी । कैसा यह ,बन्धनरहित है अतस्तत्त्व ? यह स्थिति 
एक बहुत दुलेभ है भ्ौर जिनको यह स्थिति मिली उनका बेडा पार हो जाता है झोर इस' 
पर जो सकट छाया है बस यह सब ज्ञानावरणका सकट है । 
तो जिस-जिस इन्द्रिय ज्ञानावरणका क्षयोप्शम हो तो उसके उस इन्द्रियकी रचना 
बनतो है और बननेके बाद भी वह लब्धि तो रहती ही है। भ्रब साथ ही में उपयोग भी 
बनाया जाय, उस श्रोर जाननेके हम भ्रभिमुख होवें तो इस द्रव्येन्द्रियका निम्मित्त पाकर ज्ञान 
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हो जाता है। इसलिए भीतरमे जो भावेन्द्रिय है--वह लब्धि और उपयोग रूप है । जैसे कोई 
मनुष्य ५ भापाश्रोको जानता है--हिन्दी, श्रग्रेजी, उदू, संस्कृत भर प्राकृत, किन्तु एक पत्र 
सस्क्ृतमे लिखा हुआ्ना भ्राया, उसे वह पढ रहा है। तो उसका उपयोग कहाँ लगा ? केवल 
एक भाषामे । तो जब लब्धि है श्रौर उपयोग है तो वह जानकारी बन गई । लब्बि लब्धि ही 
रहे, उपयोग न रहे तो यह जानकारी नही बनती, श्रौर लब्धि नहीं है तो उपयोगका सवाल 
ही नही है, उपयोग किया ही नही जा सकता है । तो इस तरह भीतरमे जो ज्ञानावरणक्रम 
का क्षयोपशम है भ्रौर साथ ही पदार्थोको जाननेके लिए हमारी भीतरको तैयारी है, उपयोग 
लगाये है तो ऐसे जी भीतरमे दो अ्ग है-- लब्धि और उपयोग, ये भावेन्द्रिय कहलाते है ।॥ 
श्रौर द्र॒व्येन्द्रियी बात तो इससे पहले सूत्रमे बताणी गई है। तो यों लब्धिसे बन गई ये 
इन्द्रिय और इन्द्रिय बनने पर उन इन्द्रियोका निमित्त कारण उपयोग लगाया, उस समय बन 
गया ज्ञान । तो भीतरमे तो हुईं लब्धि और उपयोग और बाहरमे जो इन्द्रिय है वहां है 
निवृत्ति और उपकरण । यहां एक श्राशका बन सकती है कि उपयोग तो एक प्रकारका फल 
है, लब्धि हुई, क्षयोपशम हुआ, इन्द्रियाँ मिली श्र उनका प्रयोग बना कि उपयोग बन ग्या, 
जानकारी बन गई, तो उपयोग तो फलरूप है। उसका इन्द्रिय नाम न धरना चाहिए । 

कहते है ना--भावेन्द्रिय लब्धि और उपयोगकों कहते है। तो उपयोग कैसे इन्द्रिय बन 
जायगा ? वह तो इन सबके प्रयोगका फल है, कार्य है, उपयोग है । कारण बन रहे है, लब्धि 
है, इन्द्रिया हैं। 

तो उत्तर इसका यह है कि कार्य कारणका उपचार करके भी तो बात कही जा 

सकती है । वह एकदम निकटकों 'चीज है उपयोग | तो फल होनेपर भी और चूंकि वह 
इन्द्रियके निकट वाली चीज है श्रोर एक भीतरका उस कालका उद्यम है, इस कारण वह 
भावेन्द्रियका अ्रग बन जाता है अथवा एक सीधी बात देखो ना--इन्द्रियका श्रर्थ क्या किया 
गया था ? इन्द्रिय मायने क्या ? जो इन्द्रका लिज्भध हो । इन्द्र मायने यह परमेश्वर श्रात्मा 
भगवान निज निज है, कोई इसका जो चिह्न है सो इन्द्रिय है। तो इस तरह लब्धि और 

उपयोग ये इस इद्रके ही तो चिह्न है, भ्रात्माका ही तो यह परिचय है, इसलिए लब्धि और 

उपयोग--ये दोनो भाव इन्द्रिय कहलाते है। भीतरमे हुआ एक कमैंका क्षयोपशम, कर्मका 

हल्का होना, कमेंका हट जाना, जिसके भीतरमे ज्ञानकी योग्वता बने । तो जहां योग्यता बनी 

वहाँ उसे इस इन्द्रियका लाभ हुश्ना 

प्राप्त योग्यताका सदुपयोग न करनेपर दुर्भतिका उपभोग--श्रब तो उपकरण पा 
करके यह उपयोग करे झोर यह सही जानकारों बनाये । कैसा चक्र चल रहा है हम श्रापकी 
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जानकारीमे ? जाननेका तो ले रहे है प्रयोग, परन्तु वह जानना क्‍या है ? क्या हो रहा है, 
इसका परिचय बिरले पुरुषोको होता है । कोई भी चीज पायी हो--कहते है ना इसका उप- 
योग करो, यह वस्तु व्यर्थ न पडी रहे । तो इस प्रकार आत्माने यदि लब्धि पायी है तो उसका 
उपयोग करो । हम श्राप सबको लो कि गशितके बड़े-बड़े हिसाव लगा लें श्रौर बढे-बडे व्या- 
पारके कमाईके काम कर लें, भ्रनेक युक्तियाँ निकाल लें । सरकार श्रगर भ्रन्याय करे तो प्रपत 
खुद एक कलाके बलसे रास्ता निकाल लें तो ये सारी बातें बुद्धिके बिना होती हैं क्‍या ? 
चुद्धि तो प्रकट है, क्षयोपशम तो झवश्य है। श्रव ऐसा क्षयोपशम पाकर, एक जाननेकी 
योग्यता पाकर यदि ज्ञानके प्रज॑नफे लिए न चले तो यह हम प्रापके लिए एक कितनी बडी 
भूलकी बात होगी ? तो लब्धि पायी है तो उसका उपयोग सही करना चाहिए । श्रगर सही 
उपयोग न किया जायगा लब्धियोका, बड़ी जानकारी की हमने, योग्यता पायी झौर उसके 
साधनभूत ये पज्चेन्द्रियाँ मिल गईं, मन भी मिल गया, श्रव यदि हम इन इन्द्रिय श्रौर मनका 
उपयोग सही नही करते तो इन्द्रियकी श्रोरसे मानो यह उत्तर मिल जायगा कि हम श्रावकों 
मिले थे, मगर श्रापने मेरा उपयोग कुछ नहीं किया, मेरी कुछ कदर नही किया तो श्रापके 
पास मेरा क्‍या जाना ? तो जब हमने कर्न्द्रियकी कदर नहीं की, वीतराग वाणीका सुनना, 
भगवद्ध क्तिका श्रवण करना, धर्मोपदेश सुनना, हितकी बात सुनना, ये काम यद्दि कानोसे नही 
किए गए तो मातों कान यह कह देंगे कि हम तो बडी मुश्किलसे झ्रापको सेवामे श्राये थे, 
मगर आपने तो हमारी कदर ही नहीं की । अ्रव हमको झ्ापके पास रहनेसे क्या फायदा ? तो 
मतलब यह है कि कान न रहेगे, नदारत हो जायेंगे, चारइन्द्रिय जीव बन जायेंगे । इस 
भनुष्यने श्रांख पाकर आँखका यदि सदुपयोग न किया, स्वाध्याय करना, सत्सगमे रहना, शात 
भुद्रावोके दर्शन करना, यह सब है एक द्षुइन्द्रियस लाभ लेनेकी बात, मगर लाभ न लिया 
जा सका तो मानो चक्षुइन्द्रियकी ओरसे ही यह वकील एकदम कोरा जवाब दे देगा कि हम 
तो बडी कठिनाईसे श्रापकी सेवामे श्राये थे और आपने हमारी बात भी न पुछी, हमारी कुछ 
कदर भी न की तो श्रब हमको क्या प्रयोजन है (आपसे ? मायने यहांसे मरण करनेके बाद ये 
आँखें न मिलेंगी, तीनइन्द्रिय जीव बनेंगे । ऐसे ही यदि घ्राणइन्द्रियका सदुपयोग नही करते 
तो ये इन्द्रियाँ भी न प्राप्त होगी । रसनाका सदुपयोग न करें तो द्वीन्द्रिय भी न बन पायेंगे । 
स्पशेनइन्द्रियका सदुपयोग न होनेपर निगोद ज॑सी स्थितिका उपसोग--अश्रच्छा, यदि 
स्पर्शनक्रा हम सदुपयोग न करें तो कह दें क्‍या कि स्पशेनइन्द्रिय न मिलेगी । श्रगर यह वाणी 
सननेको मिले कि जो स्पर्शनइन्द्रियका दुरुपयोग करे तो उसको स्पर्शनइन्द्रिय न मिलेगी । तो 
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यह तो बडा श्रच्छा है । स्पर्शनइन्द्रिय न होनेके मायने है सिद्ध भगवान हो गए | सो ऐसा 
नही होगा, किन्तु स्पर्शनइन्द्रियका सढुपयोग न करे तो उसका फल यह है कि एकेन्द्रिय नामके 
स्पर्शनइन्द्रियकी लव्धि होनेपर भी नाम नामकी बात रहेगी, उसका कोई एक व्यक्त फायदा 
नही उठा सकते । बन गए निगोद । एक तो निगोदमे भी ज्ञान क्‍या श्रौर फिर एक शरीरके 
श्रनन्‍्त निगोद स्वामी । देखो जगतमे जितनी दुर्गतियाँ है उन सब दुर्गतियोमे सबसे बडी विड- 
म्बना वाली दुर्गति यह है कि शरीर एक, और मालिक अनन्त जीव । यहाँ अ्रगर कह दिया 
जाय कि तुम्हारे शरीरके १० जीव मालिक रहेगे तो श्राप पसद न करंगे। श्राप समझेंगे कि 
मै तो इतना दूषित बन जाऊँगा, इतने लोगोंसे लद जायेंगे । तो पापकर्मका वह फल है कि 
जहाँ जीव तो श्रनन्त है स्वामी और शरीर मिला है उनको एक और जब एक साथ जन्म 
लेते, एक साथ मरण करते और एक साथ साप्त लेते, जो भी है, एक कविने कहा कि जो 
लोग बहुत तीब्र मोही है स्त्रीमे या किसीमे उनके सुखमे तो सुख मानते, उनके दुःखमे दुःख 
मानते, उनके मुखकों ही देखते रहते है तो जो लोग ऐसा करते है कि स्त्री या श्रन्य किसीसे 
जिससे प्रीति हो उसका सुख दुःख समझते, उसकी बेदनामे भ्रपसी सहानुभूति रखते मोहबश 
तो मानों वे निगोदसे सब कुछ निभा लें । बात जो बीततो है उसका वे मोही जीव अभ्यास 
कर रहे है, क्योकि निगोदपे जाकर उन्हे यही कवायत करनो पड़ेगी | एक साथ जन्म हो, 
एक साथ मरण हो, एक साथ सबकी एकसी दशा बने तो उसका प्रभ्यास मानों निगोद जाने 
वाले मनुष्य यहाँ कर रहे है । तो यह निगोद दशा तो एक बडी दुर्गतिका स्थान है कि शरीर 
वा एक, और उसके स्वामी अ्रनत । यह इन्द्रियका प्रकरण है । 
इन्द्रियन ज्ञानंकी हेयताक्ा संकेत--यहाँ यह बताया गया है कि संसारी जीवोकों 
जानकारीमे दोनो प्रकारको इन्द्रियाँ साधक होती है--(१) द्रव्येन्द्रिय और (२) भावेन्द्रिय । 
द्रव्येन्द्रिय तो शरीरके भीतरकी रचना है और भावेन्द्रिय भीतरका क्षयोपशम, योग्यता श्रौर 
जाननेकी तैयारी यह है भीतरकी इन्द्रिय । इन्द्रिय पाकर मौन मानना कि खेद मासना ? 
मौज कम मानों, खेद श्रधिक मानो । खेद यह मानों कि हाय कैसा इस परमेश्वर प्रपने झ्राप 
ज्ञानस्वरूप ज्ञानसे ज्ञानकों परिणति करता रहे, ऐसा उसका स्वभावर है, पर क्या विकट स्थिति 
हुई कि इन्द्रियके द्वारा हम जान पा रहे है । ये इन्द्रियाँ चाहने योग्य नही, कोई भी इन्द्रिय 
और इन्द्रियसे होने वाला ज्ञान और ग्रानन्द भी चाहने योग्य 'नही है । 
स्पर्शनरसनप्राएचक्षु: श्रोष्रारिति ॥१६॥ 
जीवलक्षरणाक्ते प्रकरणसे संसारीके ज्ञारोपकरणरुप हन्द्रियोंका कथन--दूसरे अध्याय 
में जीव्तत्त्वका वर्णन चल रहा हैं । तो सर्वप्रथम तो लक्ष्यमे श्रा जावे कि जानें तो कैसा 
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जानें लक्ष्यममे श्राया, जिसको लक्ष्य बनाया उसे बतानेके लिए ५३ भावोकां वर्रान किया, क्यो 
कि ५३ भावोके रूपमे जीवकी पकड होती है। ये ५३ भाव लक्षण नही है जीवके, क्योकि 
लक्षण वह होता है जिसमे भ्रव्याप्ति, अतिव्याप्ति और श्रसम्भव दोष नही होते, किन्तु जीव 
जरूर हैं ये सब | श्रोपशमिक भाव वह भी जीवका परिणाम, क्षायिक भाव वह भी जीवका 
परिणाम, औदयिक भाव यह भी जीवका परिणाम । तो लक्ष्यमे तो ये सब स्वतत्त्व श्रा जाते 
है, पर यह लक्षण नही बनता । तो स्वतत्त्वका वर्णन करनेके बाद फिर लक्षण बताया गया 
जीवका लक्षण उपयोग है। फिर जिसका लक्षण उपयोग है उस जीवके भेद बताये गए--- 
ससारी भौर मुक्त । मुक्तका वर्णान भ्रधिक है नहीं, क्योकि एक समान हैं, महिमा अ्रधिक है, 
पर वर्णांन करनेको बात श्रधिक नही है। तो ससारी जीवका हो वर्णोन करना अभीष्ट है। 
ससारी जीव दो प्रकारके हैं--त्रस और स्थावर । श्रस कौन कहलाते हैं जो दोइन्द्रिय, तीन 
इन्द्रिय, चारइन्द्रिय प्रौर पञ्चेन्द्रिय हैं सो त्रस हैं, इसमे इन्द्रिय शब्दको सुनकर यह जिज्ञासा 
बनी कि इन्द्रिय किसे कहते है ? इन्द्रियका स्वरूप बताया, इन्द्रियके भेद बताये | श्रब यह 
बतला रहे है कि जो ५ इन्द्रिय बताये है वे कौन-कौन हैं ? इसका उत्तर है--इस सृूत्रभे 
स्पर्शन, रसना, प्राण, चक्षु श्ौर श्रोत्र ये ५ इन्द्रियाँ है । सूत्रमे इन्द्रियका जिक्र नही है खाली 
नाम दिया है । तो सूत्र जैसे बना है उसके अ्रनुसार तो यह श्रर्थ है--स्पर्शन, रसना, प्राण, 
चक्षु और श्रोत्र है । अब ये क्‍या हैं ? सो इन्द्रियका प्रकरण चल रहा तो पर्चेद्रियाणि इस 
सूत्रसे इद्रियारि। की श्रनुवृत्ति ली गई । यद्यपि पर्चेद्रियाणि सूत्र और प्रथम सूत्रके बीचमे तीन 
सूत्र श्रौर श्राये, लेकिन वे तीनो सूत्र इन्द्रियकी ही बात कर रहे है इसलिए वहां कोई फके न 
पडेगा अनुवृत्ति लगानेमे । तो इन्द्रियाणिकी भ्रनुवृत्ति होनेसे श्रथं बधा नाम लेकर कि ये ५ 
इन्द्रियां हैं, इनका अर्थ कया है ? स्पर्शन । 

स्प्शंनादिका करणसाधनसे परिचय--देखिये इन इन्द्रियोका भ्रथं दो ढगसे सुनना 
है--( ६) करणसाधन (२) कतृ साधन । इनका प्रयोग हर जगह दो ढगमे होता है। जैसे 
कहते है ना कि मै हाथके द्वारा काम करता हू । यो भी लोग बोलते हैं श्लौर यह हाथ काम 
करता है यो भी बोलते है। तो हाथ काम करता है यह तो कतृ साधन है, क्योकि इसमें 
स्वतश्नताका प्रकाश है। हाथ काम कर रहा श्रौर करणसाधनमें परतत्रता जैसी झलक है- 
मैं हाथके द्वारा काम करता हू । एक बीचके माध्यम मूलमे वह परतन्रता सी जची । बात 
एक है मगर कहने-कहनेमे ये दो फके श्राते है । जैसे मैं काम करता हू और मेरे द्वारा काम 
हो गया । बात दोनोमे एक ही कही गई पर श्राशयमे कितना श्रन्तर है ? यद्यपि अ्रहफ़ारकी 
पुट दोनोमे जच तो रही है, मगर मैं काम करता हू, मैंने काम किया, इनमें श्रहकरारकी मात्रा 
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विशेष है और मेरे द्वारा काम हो गया, मेरे निमित्तसे काम हो गया, इसमें श्रहंकारका पुट 
फम है। तो बोलचालमे और इन साधनोके फर्कमे इसके साथ बहुतसे फर्क श्रा जाते है । 
इन्द्रियका प्रथ सममकानेके लिए दो साधन उपयोगमे लेना है--जैसे स्पशन, जिसके द्वारा छुवा 
जाय उसे स्पर्शन इन्द्रिय कहते है । जिसके द्वारा श्रात्मा स्पर्शका ज्ञान करे उसे स्पशंनदइन्द्रिय 
कहते है। ज्ञान करने वाला ग्रात्मा मगर करण जब लगा दिया जाता साधकनम तो वहाँ पर- 
तत्रता थ्रा जाती है। और इससे यह साफ जाहिर हो रहा है कि श्रात्मा विवश है शौर यह 
स्परशन इन्द्रियके द्वारा ज्ञान कर पा रहा है। 

स्पर्शनादिका फतु साधनसें परिचय--कतु साधनमे सीधी हुई बात श्रात्ती है। जो 
स्पर्श करे सो स्पर्शनइन्द्रिय, जो छुवे सो स्पर्शनइन्द्रिय । इसमे स्वातंत्र्यकी जरूरत नहीं । 
लोकमे व्यवहार भी द्वोनो प्रकारका होता है, इसलिए विवक्षा दोनोकी की गई है। कब 
स्पशेन इन्द्रिय काम करती है श्रौर कब इसके द्वारा यह जीव ज्ञान करता है ”? जब जीवको 
ऐसो योग्यता हो झर वातावरण ऐसा हो कि वीर्यान्तरायका तो हो क्षयोपशम श्रौर जिस 
इन्द्रिय द्वारा जाना जा रहा है उस इन्द्रियावरणका हो क्षयोपशम और जो कुछ भी श्रंग मिला 
है उस नामकर्मका हुआ लाभ, कही उपाग मिले है तो अगोपाज्ुका हुआ्ना लाभ तो ये इन्द्रियाँ 
काम करती है । जैसे एक स्पर्शनइन्द्रिय जिसके पास है उसको ही लिया जाय एकेन्द्रिय जीव, 
उससे सण्शनइन्द्रिय द्वारा जाननेका, श्रनुभवनेका श्रगर बल नही प्रकट होता तो कैसे काम 
बने ? उसके भी वीर्यान्तराय कर्मका क्षयोपशम है श्रौर स्पर्शन इन्द्रियावरणका क्षयोपशम है 
और स्पर्शन इन्द्रियावरणका क्षयोपशम है तब उस इन्द्रिय द्वारा ज्ञान कर पाता है । जैसे यही 
देख लो मनुप्योको जैसे भोजन करनेमे झ्रानन्द आता है तो गाय भेसको जब उन्हे भोजन दिया 
जाता खली भुसका तो वे भी कितना आनन्द मानते हैं ” जितना प्रानन्द मनुष्योको मानो 
हलुवा पूडी पकोडी खानेमे झ्राता है उतना आनन्द क्या पशुझ्रोको भुसमे खली या कुछ आटा 
या अ्रन्न डाल देने पर नही ञ्राता है ” और इन चारइन्द्रिय जीवोको भवरा, मक्खी ततैया 
वगरहको उनकी कोई चीज मिल जाय, जैसे मक्खीकों थूक, कफ वगेरह मिल जाय तो क्या 
वे मनुष्पोसे कम मौज समभते है ? श्रौर ये वनस्पति पेड समयपर पानी बरष जाय शौर कुछ 
खाद पा जायें तो क्‍या ये उत्तना मौज नही मानते जितना कि मनुष्य मानते ? तो उनके भो 
मोजका श्रनुमव है, वीर्यान्तरायका क्षयोपशम है इन सबके । जो जितना ज्ञान कर पा रहा है 
उसको उतने अतरायका क्षयोपशम है। श्रौर उस इच्द्रियावरणका क्षयोपशम है । जीव जिसके 


द्वारा छुवे उसे स्पर्शन कहते है, जिसके द्वारा आत्मा रसन करे, स्थाद ले, रसे उसे रसना 
इन्द्रिय कहते हैं । 
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वस्तुतः सर्वत्र ज्ञानकी संवेदन--देखों निश्वयनयसे यह जीब किसी वस्तुका स्वाद ले 
ही नही सकता । यह तो पश्रपनी कल्पना बना सकेगा, भाव बना सकेगा, ज्ञान कर सकेगा और 
अ्रनुभव कर सकेगा । मगर रसना इन्द्रिय द्वारा फलके रसका ज्ञान करके रसना केवल एक 
साधन है ज्ञात कराये- यह मीठा है उस ज्ञानका मौज लिया इस जीमने । रसका मौज नही 
लिया क्योकि रस गधादिक पुदूगलकी चीजका श्रात्मामे प्रवेश नही होता । वह रसज्ञान किया 
उस ज्ञानका मोज ले रहा है यह जीव, पर मोही जीव ऐसा भान नही कर पाता कि मैं रस- 
विषयक मोजका ज्ञान ले रहा हू । वह सीधा यह समभता है कि मैं रसका मौज ले रहा हु सो 
वह पदार्थोंकी प्रीति करता है, उनको चबाता है श्रौर उनपर ही दृष्टि रवता है। जो 
तात्विकता है वह मोहीकी दृश्मि नहीं है। किसी विषयका उपभोग हो पाँचो इन्द्रियोमे से 
श्रौर मनमे से इन छुहो विषयोमे केवलज्ञानका ही मौज लिया जा रहा है। श्रन्य बातका 
मौज यह जीव ले ही नही सकता । चाहे मोही हो, भ्रज्ञानी हो, कैसा ही हो । वस्तुस्वरूप ही 
नही कि परसे कुछ मिले । वस्तुके स्वरूपमे ही यह बात नही है कि किसी परद्वव्यसे किसी 
परद्रव्यका ग्रुरापर्याय इस श्रात्माको मिल सके । तो यह सोचना सब अ्रम है कि मैं प्रमुक 
उपभोग करता हू, अश्रमुक विषयोको भोगता हू, मैं खली का मौज लेता हू, भोजनका मौज 
लेता हू, सभा सोसाइटियोमे बंठकर, लोगोकी प्रशसायें सुनकर उनमे श्रपना यश ग्रार्यान 
सुनकर मैं उनका मौज ले रहा हू ऐसा मानत्ा है मोही जीव, लेकिन यह किसीका मौज नही 
ले सकता । इन सब घटनाग्रोमे जो यह जान रहा, समझ रहा, मौज ले रहा, मगर इस 
ग्रज्ञानके साथ ले रहा कि वह यह सयझ बनाता है कि मैं इन पदार्थोंका मौज ले रहा हु । 
कितनी दो टूक बात है, भीतरमे कोई काम कर सकते तो बनता नहीं, मगर उस कामको 
श्रगेज रखा है । करते बनता नही पर उसमे लगाव, मोह ये सब बना रखा है नपुमकोकी 
भांति । नपु सक किसे कहते हैं? जिनके कामवासना पुरुष भौर स्थ्रियोसे कई गुणी होती है 
मगर उपभोग कुछ कर ही नही सकते, काम कुछ कर ही नही सकते । मगर विकल्पमें सब 
को श्रगेज रखा है| तो ये ससारी जीव नपुसक है। ये परद्रव्यका कुछ कर सकते हीं नही हैं, 
मगर परद्रव्यको अ्रगेज रखा है । तो पुरुष कौन है ? पुरुष वह है जो श्रपने श्रापके बलको 
सभालता है और श्रज्ञानको हटाता है। जो कर सकता है उसके करनेमे श्रागे बढ़ रहा है, जो 
स्वयं कर सकता है परकी अपेक्षा बिना कर सकता उस श्रन्त कार्यमे जो बढ रहा है उसका 
नाम है पुरुष श्रोर जो किया ही नहीं जा-सकता उसको लपेट रहा है उसे कहते हैं नपु सक । 
त्तो यह इन्द्रियके द्वारा भी जाना जा रहा है । केवल एक श्रपना ज्ञान, श्रपनी समझ, अपना 
विकल्प बनाता, उसमे जो विषय हुआ उसपर दृष्टि देकर कहा जाता है कि इस मनुष्यने इस 
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'स्पर्ण, रस, ग८छ, वरके शब्दको भोगा | प्रारणोन्द्रिय जिसके द्वारा ग्रात्मा.गंध ले उसे प्राण 
कहते है 4 चल्षुइन्द्रिय जिसके द्वारा आत्मा पदार्थोंकों देखे उसे चक्षुइन्द्रिय कहते हैं। श्रोष- 
इन्द्रिय प्रथवा कर्णा कहो, कर धातुसे करण बना और श्रु धातुसे श्रोत्र बना, जिसके द्वारा 
श्रात्मा सुने उसे श्रोत्र कहते है । यह तो हुप्ना कर्रासाधनका भश्रर्थ । उसके द्वारा भर्थ लगा कि 
परतंत्रता रहेगी और स्वतत्नताकी विवक्षामे, करत साधनके रूपमें यो श्रर्थ लगेगा कि श्रँखें 
देखती है, कान सुनते है, कहते भी है लोग कि मेरी श्राँखें खूब देख रही है। बात वही कही 
जा रहो है व्यवहार शब्दोमे, मगर स्वतश्नता श्र परतत्रताका इसमे भान है। तो जिन-जभिन 
जीवोके वीर्यान्तराय कमंका क्षयोपशम है, इन्द्रियाकरणाका क्षयोपशम है, अगोपाग नामके बल 
से इस इस प्रकारसे ज्ञान किया करती है ये है ५ इन्द्रियाँ। 
स्पर्शन इन्द्रियका प्रथम निष्लेपणका फारण--श्रच्छा प्रब जरा इन इन्द्रियोमे क्रम 
देखिये-- इस प्रकारसे ही क्यो क्रम किया गया ? स्पर्शन, रसना, प्राण, चल्षु, श्रोत्र, तो इस 
क्रमके श्रनेक कारण है। पहला सीधा कारण तो यह है कि जीवोमें जो इन्द्रिय वालोका 
विभाग है--एकेन्द्रिय उनमे कौनसी हो सकती है तो उसको पहले रखा । दो इन्द्रिय उनमे 
कौनसी इन्द्रिय बढकर दोइन्द्रिय कहलाती ? उसको बादमे रखा । तीनइन्द्रिय जीव --दो- 
इन्द्रियसे श्रधिक कोन इन्द्रिय बढ गई, जिससे कि तीनइन्द्रिय कहलाने लगा ? उसे तीसरे 
नम्बर पर रखा । चारइन्द्रिय जीव । श्रब उससे बढकर चारइन्द्रिय बना, उसका नाम श्ागे 
रखा । पड्चेन्द्रिय जीव जिस इन्द्रियके बढ़नेसे पड्चेन्द्रिय बन गया उसका नाम बादमे रखा । 
पर दूसरा कारण भी देखिये स्पर्शनइन्द्रिय तो सर्व संसारमे पायी जाती है। चाहे मनुष्य हो, 
देव हो, मेढ़क वगैरह पशु हो या पेड पीधे पृथ्वी वगरह हो, प्रत्येक ससारी जोवमे स्पर्शन 
इन्द्रिय पायी जाती है। तो सर्व शरीरव्यापी होनेके कारण स्पर्शनका ग्रहण पहले है ;। 
तीसरी बात--सारे शरीरमे व्याप रही है स्पर्शनइन्द्रिय, श्रोत्र कितनी जगहमे रहते, प्राण 
क्रितनी जगहमे रहतो, जो मुखके ऊपर नाक दिख रही है यह प्राण नही, यह तो प्रारोन्द्रिय 
का ढक्‍कन है जिससे कि उसमे घोट न पहुचे । उस प्रारणेन्द्रियकी रक्षाके लिए मानों यह्‌ 
ढवकन बना है । इस ढक्‍्कनमे दो छिद्ग है, मानो ये दो दरवाजे लगे हैं. उस प्राणेन्द्रिय तक 
पहुंचनेके लिए । जब तक वह घाम न मिले तब तक भीतर घुसते जाबो । वह एक धाम जहां 
से दो रास्ते शुरू होतें हैं वहाँ है कोई सूक्ष्म पुदृगूल जिसके छू जाने पर, जिसके द्वारा छू गया 
तो स्पर्शनदन्द्रिय बन गया, जिसके द्वारा यह सूंघता है, कैसे सूंघता है ? छूकर नही । छूकर 
तो स्पशेंका ज्ञात होता है। इस परमेश्वरकी कसी लीला हो रही है इस वक्त कि ये सब बातें 
एक अचरजमें बन रही है । ये इन्द्रियाँ किस ढगसे अपना काम कर रही है ? कान कंसा 
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शब्दोवो सुन लेते ? क्‍या छू कर ? छूनेसे तो स्पर्श श्रा गया । भले ही शब्द छुवा गया, मगर 
छूलेके कारण सुना नही गया, किन्तु वह तो निमित्तके उद्भूत है जो कोई प्रक्रियासे इसने 
सुन लिया । तो, स्पशनइन्द्रिय सर्वशरीर व्यापी है । जिस शअ्राखसे हम देखते हैं सो उस श्रांस 
पर कोई चीज लग जायएतो किसका ज्ञान हुआ ? स्पर्शका ज्ञान हुआ कि देखनेका ? स्पर्शका 
शान हुआ | और देखनेका ज्ञान कैसे होता ?, छूनेसे तो होता नही । होता कोई एक विचित्र 
ढगसे । इन्द्रिय ही तो है । अपने ढंगसे जाना । तो यह स्पर्शनइन्द्रिय सब शरीरोंमे व्याप्री है, 
इस कारणा स्पर्शनइन्द्रियका सर्वप्रथम नाम लिया | तीन कारण हुए । 
रसना प्राण घक्षुके क्रका फारणस-- इसके बाद रसनाइन्द्रियका नाम ग्राया । कैसे ? 
रसना, प्राण, चक्षु, श्रोत्र । श्रव इस समय यह बात देखना कि कौनसी इन्द्रिय श्रौर कितनी 
ज्गहको घेरती है, स्पर्शनइन्द्रियने कितनो जगह घेरा ? सारा शरीर घेरा। उसके बाद कुछ 
कम जगह रसना इन्द्रिय घेरती, फिर भी प्रारोन्द्रिय श्रोत्रकी अपेक्षा ज्यादा जगह घेरती है । 
क्रम तो यह है वास्तविक घेरनेकी अपेक्षासे उस स्पर्शनने श्रधिक जगह घेरा, जीभने उससे 
कम जगह, पत्राणने उससे भी कम जगह घेरा, श्रौर कानने उससे कम जगह घेरा श्ौर ,सबसे 
कम जगह घेरा अभ्रांखने । तो इस क्रमके हिसाबसे यह क्रम बनता है--स्पर्शन, रप्तना, प्राण, 
श्रोत्र झौर चक्षु | श्रात्माके प्रदेश क्रम-क्रेम घिरते, इसके हिसाबसे यह क्रम होना चाहिए । 
लेकिन वे दो कारण और ज्यादा हैं । वे कौनसे कारण है कि वह जीव कम है और एकेन्द्रिय 
जीवमे यह, दोउन्द्रियमे यह, तोनइन्द्रियमे यह ओर घारइन्द्रियमे यह | अगर इस तरह बनता 
कि उस चारइन्द्रिय जीवमे स्पर्शन होता, रसना होती, घ्राण होती और करा होते, श्राखें न 
होती, इस तरह भ्रगर चारइन्द्रिय जीव होता तो यह क्रम रखा जाता सूत्रमे--स्फ्शंन, रसना, 
थ्राण, श्रोत़् और चक्षु | तो सभी कारणो पर दृष्टि देना है, एक तो यह बात श्रायी । 
सर्वसे श्रधिक ]उपकारिताके कारण श्रोत्रइन्द्रियका श्रन्तमे निक्षेपण--दूसरी बात 
यह श्रायी कि इन इन्द्रियोमे श्रोत्नईन्द्रिय बहुत उपकारी इन्द्रिय है, यो तो लड्डू पेडाकी चाट 
लग जाने वाले लोग तो यह कह देंगे कि रसनाइन्द्रिय सबसे ज्यादा उपकारी है। जिसको 
जिस इन्द्रियका व्यसन लगा उसको वह इन्द्रिय अधिक उपकारी प्रतीत होती है, लेकिन एके 
कल्याणलाभकी दृष्टिसे देखा जाय तो श्रोन्नइन्द्रिय बहुत उपकारी है। जिनवाणीके शब्द सुनकर, 
उनका ग्रर्थ विचारकर तत्त्वज्ञान बनता है श्रोर उस चिन्तनके आधारसे बढ बढ़कर सम्यकत्व' 
पैदा होता है श्रौर फिर ज्ञान चारित्र पूर्ण होकर सदाके लिए मोक्ष मिलता है। तो प्रारम्भ 
किसने कराया ? यह सब काम श्रोत्रइन्द्रियका है । श्रोश्रइन्द्रिय बहुत उपकारी है, इस कारण 
ओबत्रइन्द्रियका भ्रन्तमे नाम रख दिया । वर्रान बहुत होता है कि जो मुख्य होता है वह या 
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तो पहले नाम ग्राता है या शअन्तमे ? तो क्षेत्र घेरनेकी अपेक्षा यह क्रम दूसरा है प्रीर एके- 
न्द्रिय दोइन्द्रिय श्रादिकके हिसावसे इन्द्रिय मार्गशाकी दृष्टिस जीवरमे जो क्रम पाया जाता है । 
उसके प्रनुसार यहाँ इन्द्रियका क्रम रखा है। अब देखिये क्रम भी एक बडी भ्रच्छी चीज 
होती है । किसी बच्चेसे पुछों कि इन्द्रियाँ कितनी होती है तो वह ५ बतावेगा । कौनसी ? 
स्पर्शन, रसना, श्रांख, नाक और कान । तो इस तरहसे सुननेमें श्रापको बुरा लगता कि नही, 
क्योकि उसने क़म भग करके बोला, यदि वह कहे कि वाह हमने सब तो बोल दिया, कौनसी 
इन्द्रिय छूट गई ? तो भाई बोल तो दिया सब, पर सम्यग्ज्ञानके अ्ंगका पालन नही किया । 
जैसे किसी प्रादमीको आप यहाँ वुलावें । वह श्राये तो सही पर टेढा मेढा बेढगा रूप बनाकर 
श्राये तो भ्रापफो उसका आना पसद आयेगा क्या ? पसंद तो ने झ्रायगा । यदि वह कहे कि 
कैसे भी शभ्राये पर पश्राये तो सही । तो भाई ठोक है, आये तो सही, पर जिस ढगसे त्रिनय 
पूर्वक आना चाहिए था उस तरहसे नही श्राथ । आना तो चाहिए था सात्त्विक वृत्तिसे, कुछ 
श्राज्ञाकारिताकी मुद्रा लेकर तो आपको भला जंचता । तो यह विधि, यह ढंग थे सब भी एक 
बातको बनाते है | श्रव उसमे क्रोई और कृत्रिमता करके श्रौर ढग बनावे तो वह भी बुरा हो 
जाता है । प्रकृति जिस ढंगको मंजूर करती है वह ढग ठीक है। श्रव कृत्रिमतासे कुछ भौर 
ढग बढा दिया जाय तो वह भीतरी बातकी पूर्ति करने वाला नही है, किन्तु भीतरसे और 
बाहर ले जाता है | तो यह एक क्रम है जिस क्रमसे इन इन्द्रियोका क्रम रखा । 

श्रोत्रइख्ियसे उपदेश श्रवरा कर रसनासे वक्‍तृत्व होनेमें भी श्रोन्नके बहुप्रकारित्वफी 
सिद्धि--एक श्राशका यह है कि जो यह कहा कि श्रोश्रइन्द्रियका बहुत उपकार है तो यह 
वात तो ठीक है, पर रसनाइन्द्रिय भी तो बहुत उपकारी है । भरे इस रसनाइन्द्रियके कारण 
ही तो वक्तापनेकी बात बनती है, सारा वचनव्यवहार चलता है । तो इसका समाधान एक 
तो शकाकारने हो खुद कर दिया। रसनाइन्द्रिय भी उपकारी है--इसके मायने यह हैं कि 
शस्घकारने पहले तो यह मान लिया कि श्रोन्नइन्द्रिय बहुत उपकारी है, ऐसा मानकर शंका 
रख रहा है कि रसनाएन्द्रिय भी वहुत उपकारी हैं। तो उस शद्भधुकारने भी ये ही समाधान 
दे दिया। शोर फिर दूसरी वात यह है कि रसनाइन्द्रिय उपकारी बनो इस मामसेमे फ्ि 
वह वक्ता है, मगर उसमे भी वक्तत्वकी वात कब आयी ? पहले सुना, बाँचकर सुना, स्वा- 
ध्याय करके भी तो सर सुना जाता है । तो श्लरवणका काम पहले हुआ इसलिए नहू उपकारो 
तो धोन्नइन्द्रियको मानता चाहिए, बयोकि श्रोश्रनली द्वारा उपदेशको सुनकर ही पुरुष श्राराधना 
द्वारा बोसनेके शति व्यापार करता है, इस वंगरण बहुउपकारी श्रोम्इन्द्रिय है और इस 
कारण श्रोत्रइन्द्रि यका इन पाँचों इच्ियोंके श्रस्तमे नाम रखा गया है । 
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द्विविध इच्द्रियवालोमें इन्द्रिय घटनाका प्रसंग होनेसे कुतकंका श्रनवसर--प्रकरण 
यह बल रहा है कि स्प्शंन आदिक इन्द्रियका जो क्रम रखा गया है उसमे श्रोश्रइन्द्रियका जो 
श्रन्तमे निक्षेतण है, अ्रन्तमे श्रीत्रका ताम लिया है । इसका कारण यह है कि श्रोश्नइच्दिय बहुत 
उपयोगी इन्द्रिय है। तो इस पर शद्धूकारने यह शड्भा की कि रसनाइन्द्रिय भी तो बडी 
उपकारी है | उससे व्याख्यान हो भोर उपदेश चले तो रसनाइन्द्रियको भी श्रतीव उपकारी 
जानकर भ्रन्तमें रखते । उसके समाधानमे यह कहा गया था कि श्रोत्रइच्द्रियसे उपदेश श्रवण 
कर फिर रसनाइटद्रियसे व्याख्यान बनाते, इस कारण प्रधान तो श्रोत्र॒इन्द्रिय है । झब इस विषय 
पर शड्ा होती है कि यह कहना तो सगत नही कि श्रोत्र॒इन्द्रियसे सुनकर ववतृत्व होता है । 
देखो स्वंज्ञ भगवान ,वक्ता हैं ना, दिव्यध्वनि खिरती है, उपदेश उनका होता है, मगर वे श्रोत्र- 
इन्द्रियसे सुनकर नही बोलते । उनकी दिव्यध्वनि खिरती है तो यह बात कैसे घटित हुई 
कि श्रोश्रइन्द्रियसे सुननेके बाद फिर व्याख्यान किया जाता है। भगवानके व्याख्यान तो चल 
रहा, वक्‍तृत्व तो कहते हैं । कहते भी है मगलाचरणामे कि सर्वज्ञ भगवान मूल घक्ता हैं । तो 
वक्‍तृत्व चल रहा, मगर श्रोन्नइन्द्रियसे सुना तो नही उन्होने इस कारण यह दलील थोथी 
मालूम होती है । इस शड्ाका उत्तर यह है कि यह चल रहा है इन्द्रियका प्रकरण, सो 
इन्द्रियवान जीवोमे ही सब बात घटित करना है। इन्द्रियगन जीवोमे, इन संसारी जीवोंमे 
जो लोग छद्मस्थ वक्ता है, व्याख्यान करते हैं उन्होंने पहले उपदेशको सुना और सुनकर 
प्रवधारण किया, फिर व्याख्यान किया, इससे केवल इन ससारी इन्द्रियवान क्षयोपशम वाले 
जीवोमे ही यह बात घटानी चाहिए । यह इन्द्रियका वर्णोत वहाँ ही है । यद्यपि भगवान श्रर- 
हतके ये इन्द्रियाँ पायी जाती है, मगर यहाँ कोरी द्रव्येन्द्रियका वर्णन नही चल रहा । जिसके 
दृव्येन्द्रिय और भावेन्द्रिय ये नाना भेद बताये गए है उस इन्द्रियकी बात चल रही है| भ्रर- 
हतके द्व्येन्द्रिय तो है, पर भावेन्द्रिय तो नही है । और इसी कारण भगवान सर्वज्ञके इन्द्रिय 
प्राण नहीं माना गया । वहाँ इन्द्रिय प्राण नहीं, मनोबल नहीं । वचनबल, कायबल, एव्रासो- 
चछुवास भौर भ्रायु--थे चार प्राण अ्रहत भगवानके बताये गए हैं । तो वहाँ इन्द्रियप्राण है 
ही नही, मनोबल है नही, क्योकि इत सब बातोमे भावेन्द्रियकी प्रधानता है, द्रव्येन्द्रि यकी 
प्रधानता नहीं है । इन्द्रिय तो मुर्दामे भी रह जातो हैं । जीव चला गया, शरीर यही पडा 
हुम्रा है तो द्वव्येन्द्रियां कहाँ जायेंगी ? मगर इन्द्रियका वर्णशान है, उसमे दोनोका समूह लग 
गया । उसमे प्रवान है भावेन्द्रिय, सो द्वव्येन्द्रि यका प्रकरण होनेसे इन्द्रियवान ससारी जीवोमे 
ही यह बात घटायी जायगी कि जिनमें इन्द्रियक्रत हित अहितका उपदेश चलता है उनमे हो 
यह बात बतानी है कि श्रोश्रइद्रि यसे पहले सुनकर फिर वह वक्ता बनता है । यहाँ तक प्रकरण 
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यह ला कि स्पर्शन, रसना, प्राण, चक्षु शोर श्रोत्र--ये ५ इच्द्रियाँ है । 
इन्द्रियोमे परस्पर तथा इन्द्रियवानमें फर्थंचित्‌ सेद श्रमेदका कथन--अब यह बात 
विचारनी है कि इन पाँचो इन्द्रियोमे परस्पर भेद है या श्रभेद ? क्‍या ये सब इन्द्रियाँ एक 
बात है या ये भिन्‍न-भिन्‍न कोई तत्त्व हैं? उत्तर यह है कि कथंचित्‌ एक हैं, कथचित्‌ नाना 
हैं । ज्ञानावरणका क्षयोपशम पाकर होता है, यह बात इन पाँचो इब्वियमें है। तो उप्तको 
अ्रपेक्षासे पाँचोमे एकता है | लेकिन प्रतिनियत इनके अश्रवयव है जुदे । श्राख कहाँ, कान कहां, 
सबके श्रपनें-अपने धाम जुदे-जुदे है ग्लौर प्रतिनियत पर्यायकों परखें कि यह इन्द्रिय इस प्रति- 
नियत प्रर्थंको विषय बनाती है, इस कारगा ये इद्रियाँ सब एक नही, किन्तु भिन्न है, नाना 
है। द॒द्वियाँ इद्रियाँ सब है भ्रौर सबमे इद्रिय बुद्धि हो रही है। इस कारण पाँचो इद्रियाँ 
एक है, मग्रर काम उनके जुदे-जुदे है। वे भिन्न-भिन्न कारणरूप है, इस कारण वे जुदे है । 
ये भी इद्रिय है, ये भी इद्रिय है, ऐसी इद्रियकी अनुवृत्ति चलो पाँचोमे इसलिए पाँचोमे अ्रभेद 
है, एकपना है, किन्तु उनका बिषय जुदा श्रौर बह एक दूसरेसे व्यावृत्त है, इस कारण वे एक 
नही है भर भी समझ लो किसीके एक ही इद्विय होती, किसीके दो, किसीके तीन, किसीके 
चार और, किसीके पांचों । श्रगर इन इद्रियोमे श्रभेद होता, एकपना होता तो जहाँ एक हो 
कोई भी इद्रिय, वहाँ शेष चारों भी आ घमकने चाहिएँ, पर जो एक इंद्रिय है उनके सिर्फ 
स्पर्शनइद्रिय है । जो दो इंद्रिय है उनके स्पर्शन श्रौर रसना दो है। तो इससे भी यह 
समझा जाता है कि ये इद्रियाँ परस्परमे भिन्‍न है। अगर इत सबको एक माना जाय, सब 
इूद्वियाँ एक है तो व्यवस्था नही बनती । यदि इद्वियोमे सवंथा अभेद है तो बताग्नरो फिर जीवो 
मे भेद कैसे पड ग्रया ? कोई लट है, फोई चोटो है, कोई भवरा है, कोई मनुष्य है, कोई कान 
वाला है, कोई कानरहित है, यह भेद कैसे पड गया ? इससे मालूम होता है कि वे इन्द्रियाँ 
परस्पर भिन्‍न-भिन्‍न है धौर अगर ये अत्यत भिन्‍्त-भिन्‍न ही हो, स्पर्शनसे रसना श्रत्यत जुदी, 
रसनासे ध्राण भ्रत्यत जुदी, एक दूसरेसे श्रत्यत जुदें है तो फिर या इन्द्रियवानसे भी श्रत्यत 
जुदे है तो अत्यत जुदे पदार्थका सम्बंध तो कुछ नहो बतता | फिर क्‍या वजह है कि यह जीव 
इस इन्द्रियके माध्यमसे जाने, क्योकि श्रत्यत जुदा हैं। भीतके माध्यमसे क्यो न जान ले ? 
जैसे वह जुदा वैसे ही इसको मान लिया, सो ये कथचित्‌ परस्पर भिन्‍न है, कथचित्‌ श्रप्रिन्‍्त 
हैं भौर ज्ञायक भ्रात्मासे ये निराले है, पर इसमे ही इन सबका प्लौवास चलता है, इसलिए 
एक हैं । यो इन्द्रियाँ परस्परमे कथचित्‌ एक प्लोर अनेक घटायें श्रौर इन्द्रियवानसे भी कथचित्‌ 

एकपना श्लौर पृथकूपना समझता । 

ज्ञानफा वास्तविक्ष विघय--इन्द्रियाँ ५ होती है, जिनका नाम है स्पर्शन, रसना, 
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श्ाण, चक्षु और श्रोत्र । यद्यपि इन इन्द्रियोंसे जो भी पदार्थ जाना जाता है, सो वहाँ जाननेमें 
थ्राया पदार्थ श्रीर ज्ञान, सो एक परिणमन है इस ज्ञाता जीवका तथापि निश्चयसे जाननेमे 
यह खुद ही भ्राया, खुद ही खुदके उस प्रकाशरूप, उस विकल्परूप, उस ज्ञेयाकार रूप निज 
श्रात्माको यह ज्ञान जानता है, फिर भी व्यवहारदृष्टिसि तो कहना ही पडेगा कि जाना गया, 
लेकिन समझे किस तरह ? अगर हम यह हो कहे कि शेयाकार परिणामको ही किसीने जाना 
तो इसमे लोग समभेंगे बया ? तो जितना निमित्त पाकर, विपय पाकर यह ज्ञान विकल्प 
बनाता उसका नाम लेकर कहना होगा--इस जीवने घट जाना, पट जाना, पुदूगल जाना 
श्रादिक श्रथवा पुदूगलका रूप, रस, गघ, स्पर्श जाना तो ये अगर प्रत्यन्त अ्रभिन्न हो जायें 
जीव श्रौर इन्द्रिय परस्पर तब तो एक कुछ रहा । ज्ञान ज्ञेय कैसे माने जायेंगे और यह संसार 
की विविधता कैसे बनेगी ? इस कारण इन्द्रिय इन्द्रियवानसे कथज्चित्‌ भिन्न है मोर कथवचित्‌ 
भ्रभिन्न है । इन्द्रियके वर्शनके बाद ग्रब यह बतलाते है कि इस इन्द्रियोके विषय क्‍या हैं ? 
स्पर्शरसगधवर्णाशब्दास्तदर्था' ॥६०॥ 

इन्द्रियेफे विषयभुत श्रर्थ---उन इन्द्रियोंके विषय स्पर्श, रस, गध, वर्ण श्रीर शब्द 
हैं। स्पर्श क्या ? जो पुदुगल द्रव्यमे स्पर्श गुरा पाया जाता है तो उस स्परशंगुणगकी जो पर्याय 
हैं बह स्पर्श है, रस गुणकी पर्याय रस है, गंध गृणकों पर्याय गव है, वर्ण गुणकी पर्याय 
कृष्णादिक वर्ण है और भाषावर्गणाके परमाणुओका जो सयोग वियोगकी हालतमे एक शब्द 
की भ्रभिव्यक्ति है वे शब्द हैं। ये इन इन्द्रियोके विषय हैं। स्पर्शनइन्द्रियका विषय स्पर्श, 
रसनाइन्द्रियका रस, प्रारोन्द्रिएका विषय गघ, चक्षुइनद्रियका विषय वर्ण याने रूप और श्रोत्र 
इन्द्रियका विषय शब्द है | भ्रच्छा शब्दके माध्यमसे अर्थ जैसे निकलता ? तो स्पृश॒धातुसे 
स्पर्श, रस धातुसे रस, धरा धातुसे प्राण (गथ) भर रूप्‌ घातुसे रूप, वर्ण घातुसे वर्ण श्रौर 
शप्‌ धातुसे शब्द बनता हैं। इसका श्रर्थे समफता हो तो दो विवियोसे समझा जायगा । कर्म॑- 
साधनमे भौर भावसाधनमे जुदी जुदी इन्द्रियके श्र्थ कर रहे है। कर्मसाधनमे इन्द्रिय 
द्वारा जो जाना जाता है उसके नाम चल रहे है, इसलिए उसमे कतुं साधनकी बात न चलेगी। 
कर्म और भाव--कर्मसाधनमें तो यह विग्रह बनेगा--स्पृण्यते इति स्पर्श, जो छुवा जाय उसे 
स्पर्श कहते है | भ्रब क्‍या छुवा जाता ? पदार्थ छुवा जांता है, द्रव्य छुवा जाता है कि खाली 
स्पर्श छुवा जाता है ? उप्त चोजको मत छुवो और वह चीज चिकनी है या रूखी है ? प्गर 
रूखी है तो तुम रूखापन ही छुवो, चीजको हाथ न लगाओ्नो। तो छू लोगे क्‍या ? यह द्रव्यसे 
जुदा नही है कुछ प्रौर । जाननेमे द्रव्य ही श्राता है, पर्याय जाननेमें नही झाता, गुण जाननेमें 
नहीं श्राता, किन्तु पर्यायमुखेन जब वह वस्तु जानी जाती है तब कहा जाता है कि हमने पर्याय 
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जाना । गुणमुखेन तो वस्तु जानी जाती है, तो कहा जाता है कि हमने स्पर्श श्रादिक जाना । 
तो जाननेमे वह झ्रायगा जो सत्‌ है असत्‌ ज्ञेग नही होता । 

ज्ञानमें सत॒की ही ज्ञेयता--सब द्रव्योमे ६ सावारण गुण है, सो शौर बात तो सब 
समभमे श्रा जाती है कि अस्तित्व गुण है, जिस गुणाके प्रसादसे वस्तुमे सत्ता हो। वस्तुत्व 
गुण है, जिसके प्रसादसे वस्तु पपनी अपेक्षासे स्वरूपसे हो, पररूपसे न हो | सब ध्यानमे भरा 
रहा ना ? ठीक कहा जा रहा है । पदार्थ ऐसा ही होता है । द्रव्यत्व गृण, जिस गुणके प्रसाद 
से पदार्थ निरन्तर परिणमता रहे यह भी बात समभमे श्रा रही, ठीक है, पदार्थ परिणमता 
रहता है । श्रगुरुलघुत्व गुण, जिस गुणके प्रसादसे एक पदार्थ दूसरे पदार्थर्प न परिणमे । 
प्रत्येक पदार्थ अपने स्वरूपसे ही परिणमन करते रहे, यह भी बात ध्यानमें ठीक ग्याती है कि 
स्वरूप ही ऐसा है | प्रदेशवत्व गुग, जिसके प्रसादसे वस्तुका कोई न कोई ग्राकार रहे वह 
प्रदेशवत्व गण है । उसका श्राकार बहुप्रदेशी है, उसका आकार रहता ही है, मगर प्रमेयत्व 
गृण क्‍या चीज है ? श्र तो बताया गया कि जिस गुणके प्रसादसे पदार्थ ज्ेय बने, जाननेमें 
श्राये तो यह भी कोई गुण वस्तुमे भरा हुआ है क्या कि पदार्थ जाननेमें श्रा जाय ? बस इस 
समस्याका समाधान है कि जो है सो ज्ञानमे श्रायगा, जो नहां है सो ज्ञानमे न आ्रायगा । 
प्रच्छा ऐसी चीज तो बताग्नो कि जो नही है श्रीर ज्ञानमे भ्राये ? अगर कुछ बता दोगे तो 
अ्रसत्‌ कहाँ रहा ? वह तो “है” हो गया । जो नही है वह॒प्रमेय नही होता, ज्ञानमे नहीं 
श्राता । यह इस तरह जानें कि जो जो है सो ज्ञानमे आ्राता है, जो है नहीं उसका नाम भी 
कौन ले लेगा ? कोई नाम नहीं होता । असत्‌” यह शब्द कहकर हम उसका भाव बनाते है । 
श्रगर शब्द हो, नाम हो तो उसका वाघ्य श्रर्थ भी जरूर होना चाहिए । जितने शब्द है उतने 
वाच्यभूत पदार्थ है । और जो है नही उसका शब्द कहसे आ जायगा ? शब्द तो सत्‌ पदार्थ 
की पहिचानके लिए होते है । जो सत्‌ है सो ही प्रमेय है । वही ज्ञानमे श्राता है । श्रब देखते 
जाना ये सब बाते । ज्ञानमे क्या श्रायगा ? सत्‌ आयगा, असत्‌ ने आयगा । 

गुणा व पयायमें सत्त्वके लक्षशक्ती श्रघटना तथा द्रव्यमे सत्त्वके लक्षणकी घटना--- 
सत्‌ किसे कहते हैं ? जो युरापर्यायचान हो । जिम्तम्रे उत्पाद व्यय ध्रौव्य चले उसे सत्‌ कहते 
हैं । यदि कोई चीज त्तो वहा गुगपर्याय अवश्य है | उत्पाद व्यय भ्रीव्य जरूर है । भ्रव यह 
परणखो कि जो पुद स्पर्शगुण, रस, गंध, शब्द श्रौर वर्ण गुरा हैं वे सत्‌ हैं क्या ? याने 
उत्पाद व्यय ध्रीव्य गले हैं क्‍या ? नही । वे तो उत्पन्‍्त होते हैं, विलीन हो जावेंगे, श्रौव्यकी 
कोई बात नही । उसका वह गुर पर्यायदान है क्या ? कौन गुण ? गुणमे गुग 


हे रा होते ही नहीं । 
गुणयान केसे हो जायगा ? यह ही पर्याय पर्यायमें है तो गुरा भर पर्याय ये कोई चीज नहीं 
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हैं। गुराफे रूपमे वस्तुको जानना, पर्यायके रूपमे वस्तुको जानना--बस यह चीज चलती है । 
तो पुदूगलमे ये चार गुण है, उनको ये पर्याय हैं श्रौर एक शब्द पर्याय है, ये सब स्पर्श भ्रादिक 
इन्द्रिय विषयभूत होते है । 
इन्द्रियोका दो रीतिसे श्रथं--इन इन्द्रियोका प्रर्थ जानेंगे श्राप दो विधियोंसे--कर्म- 
साधन श्रौर भावसाधन । कर्मंसाधनसे तो यह शर्थे चलेगा कि जो छुवा जाय सो स्पर्श । देखो 
-छुवा जाता द्रव्य, मगर स्परशंसइन्द्रिय द्वारा उस द्रव्यमे मात्र स्पर्शका बोध हो पाता है । जो 
रसा जाय सो रस । जो सूघा जाय सो गंध, जो देखा जाय सो वर्ण रूप और जो सुना जाय 
सो शब्द । यह है कर्ंसाधनकी बात । भावसाधनमे किप्त तरह श्रर्थ लगेगा ? छूना सो स्पर्श, 
रसना सो रस, सूँघना सो गंध, देखना सो वर्णा । यह भाव रूपके साथ विमुखता लेकर हो 
रहा है । इस प्रकार ये स्पर्ण आदिक उन इन्द्रियोंके विषयभूत हैं, ऐसी बात सुनकर यह चर्चा 
उठ सकती है चित्तमें कि परमाणु जो न छुवा जाता है, न रसा जाता है, न सूंचा जाता है, 
न देखा जाता है, न उसके कोई शब्द होते है तो फिर उसमे स्पर्शन श्रादिक रहे नही क्या ? 
समाधान यह है कि मूल तो वह ही है। स्थल बननेपर भी जो स्पर्शादिक ज्ञानमे श्राते हैं सो 
कही श्रलग श्राज हो वही गए । वह पहिलेसे ही था। हम उन्हे न जान सर्के, पर उनके 
“पमिलाप रूप जो स्कघ है उनमे प्रकट हो गए । तो यहाँ की प्रकटतासे प्रनुमान होगा कि पर- 
माणुमे भी रूप, रस, गध, स्पर्श हैं। क्या बात कही गई इस सूत्रमे कि स्पशं, रस, गध, वर्ण 
ओऔऔर शब्द इन्द्रियके विषय है। यहाँ 'शद्भाा हो सकतो है कि ये इन्द्रियके विषय तो नहीं 
मालूम होते, क्योकि इन्द्रियाँ स्वतंत्र होकर इन विषयोको जाननेमे समर्थ नही हैं। जावनहार 
तो जीव है, फिर ये इन्द्रियके विषय कैसे बन जायेंगे ? तो उसका समाधान यह है कि जब 
इसमे एक व्यवस्था देखी जा रही, जिसको कहते हैं प्रतिनियत इद्रिय द्वारा होना । स्पर्शन 
इन्द्रिय द्वारा स्पर्श ही ज्ञानमे आया, रसनाइन्द्रिय हारा रस ही ज्ञानमे श्राया तो ये स्पर्शन 
ग्रादिक इन्द्रियोने इनका जन्म दिया है, ,इस कारण ये सब विषय इस इन्द्रियके कहलाते हैं । 
ये हुए ५ विषय । देखिये जीव जुदा, पुदूगल जुदा और पुद्गलमे ही है ये ५ बातें--रपर्श, 
रस, गध, वर्ण श्रौर शब्द । इनको विषय करने वाली ये इन्द्रियाँ मूतिक हैं, भौतिक हैं, पोदू- 
गलिक हैं । इनके माध्यमसे जो जाना गया वह पुदुगल तक सम्बंधित है | जान लिया गया, 
ये हुए ५ विषय इन इन्द्रियोंके | श्रव इनमें जो यह क्रम रखा उसका क्‍या कारण है ? उप्तका 
सीधा कारण यह है कि जैसा इन्द्रियका क्रम है वैसा ही इन्द्रियके विषयभूत पदार्थका क्रम है। 
पुथ्वी जल श्ररिनि वायुमें सबमें रूप रस गंध स्पशें चारों न होकर चार तीन दो एक 
ही रहनेकी आारेक्ा--यहाँ बाधा डाली जा सकती है क़रि पुदुगलमे कहते कि ये घारो चीजें 
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पायी जाती सो बात सही नहों जंचती । देखो चारो बातें पृथ्वीमें पायी जाती है--रूप, रस, 
गंध, स्पर्श । जो पृथ्वी है, ढेला है, पिण्ड है, पत्थर श्रादिक है, घन है उनमे तो स्पर्श भी है, 
रस भी है, गध भी है श्रौर रूप भी है, मगर जलमें तो गंघ नही है, रूप है, रस है भौर स्पर्श 
है । जलमे गंध नही होती । जो दाशनिक नही मानते गध जलमे तो उनसे कोई प्रश्त करे 
कि जब हम कही भी पानीको सूघते है तो कोई पानी दुर्गन्‍्धरहित मालूम होता और किसी 
पानीमे दुर्गेन्‍्ध भी तो मालूम देती है ? तो यह कैसे कहा जाय कि पानीमे गध नहीं है ? तो 
उनका उत्तर है कि पानीमे केवल तीन ही चीजें हैं--रूप, रस, स्पर्श और जो गंघ श्राती है: 
पानीमे तो पानीमे पृथ्वी मिली है, धूल मिली है, कीचड मिला है उससे दुर्गन्‍्ध हैं। वह तो 
सब पृथ्वी है । तो पृथ्वीकी गध श्राती है, पानीकी गध नहीं श्राती । यह सब शद्भूकार कह 
रहा, क्योकि समभमे कुछ ऐसा ही जल्दीमे जब रहा कि शड्भूकारका इसमे क्‍या कसूर है ? 
ठीक हो तो कह रहा, पानीमे कहाँ गध है ? पानीमे जो धूल बगैरा पडी है उसकी गध है । 
तो शड्भूकारके सिद्धान्तससे जल केवल रूप, रस, स्पश वाला है। प्रच्छा देखो श्रग्निमें केवल 
दो ही चीजें पायी जाती रूप और स्पर्श । शद्भाकारके सिद्धान्तकी बात कह रहे है। बताझ्रो 
किसीने अग्नि खाया है क्‍या ? न खट्टी है, न मीठी है, भ्रग्निमे कहाँ रस घरा ? श्रच्छा कभी 
ग्रग्तिमे गंध भ्रायी है कया ? कोई कहे कि हाँ जब लोभान, गधक वगैरह चीजें अग्निमे डालते 
हैं तो अग्निसे गंध श्रातो है तो भाई वह श्रग्निकी गंध कहाँ रही ? वह तो प्ृथ्वीकी गध है । 
ये लोभान, गधक वर्गरह तो पृथ्बीकी चीजें है ? शद्भाकार कहता जा रहा है कि बताग्रो 
हवामे सिवाय स्पर्शके और कुछ भी है क्या ? किसीको हवा खटटी, मीठी, चरपरी श्रादि लगी 
क्या ? किसीने हवाको श्रांखो देखा क्‍या ? हवामे केवल स्पर्श हो स्पर्श है। स्पर्शसे जाना 
गया । आज बड़ी तेज हवा है, तो फिर यह कहना कि पुदुगलमे ये चारो गुण होते है, यह 
बात सही तो न रही । 
झूप, रस, गंध, स्पशेसें श्रविनाभाव होनेसे जहां एक भी पाया जाबे वहां चारोंके 
रहनेका नियम बताते हुए उक्त शंकाका समाधान--अब उक्त शंकाके समाघानमे कहते हैँ कि 
तुम्हें मालूम पडे या न मालूम पडे, तुम्हे एक ही मालूम पड़ जाये तो यह निश्चय जानो कि 
वहां चारो ही है । चारो श्रविनाभाव होकर रह रहे हैं। फुटकर न मिलेंगे, और उसका 
प्रमाण ? श्रच्छा प्रमाण सुनना है तो सुनो । गेहू, जौ, चना ये सब पृथ्वी है या वायु है, सो 
बताओ ? शकाकारको समाधान कराया जा रहा, श्रोर शकाकार जो मानता उसको ही तो 
कहना पड़ेगा--गेहू, जो, चना ये सब पृथ्वी कहलाते हैं, वहां वनस्पति कोई नाम नही । 
वनस्पति भी पथ्वी कहलाती है । पिण्ड है ना, तो जो पृथ्वी है। श्रौर खूब जौ खा ले कोई 
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तो देखिय्रे--कितनी वायु सरती है, कितनी हवा बन जाती है ? तो भ्रगर जी में हवा न 
होती तो यह कहांसे श्रा गई ? जहाँ एक चीज हो वहाँ चारो समभनी चाहिएँ । श्रच्छा और 
भी कुछ दृष्टान्त मिलेंगे | जैसे कपूर, पीपरमेन्ट, अजवायनका फूल, ये बताशो ये प्रृथ्वी हैं कि 
पानी ? पिण्ड है | जो पिण्ड है सो पृथ्वी श्रीर इन ततीनोको इकट्ठा कर दो तो जल बन जाय । 
न होता जलपना तो कैसे जल बन गया है ? भ्रौर श्रोर चीजें भी देख लो, जहाँ एक चीज 
पायी जाय वहाँ चारो ही होती हैं। हमारी समभमे श्राये श्रथवा न श्राये, आगे पीछे समभमे 
आ्रायगा । भ्रागे पोछे पदार्थमे व्यक्त होगा । तो ये चारो चीजें एक साथ रहती हैं सब जगह । 
इस तरह ये ५ स्पर्शन श्रादिक इन्द्रियके विषय बताये जा रहे हैं । 

इन्द्रियज ज्ञानका विषय पर्यायम्ुखेन पदार्थ--इन्द्रियके विषय क्या हैं ? इन्द्रियहे 
द्वारा कौनसे पदार्थ जाने जाते हैं, यह प्रकरण चल रहा है । स्पर्शनइन्द्रियका विषय है स्पर्श, 
रूखा, चिकना, ठडा, गर्म, हल्का, भारी, कडा, नर्म । इन 5 प्रकारकी पर्यायों रूप स्पर्श स्प- 
शैन इन्द्रियसे जाना जाता है भ्रथवा यह ८ प्रकारका स्पर्श नही जाना जाता, किन्तु इन स्पर्शों 
की पर्यायें जिसमे बीतती हैं, ऐसे पदार्थों जाना जाता है । रसनाइन्द्रियसे क्या जाना जाता ? 
खट्ठा, मीठा, कड्रवा, चर॒परा, कषला--ये ५ प्रकारके रस जाने जाते हैं, रस नहीं जाने जाते, 
किन्तु ससवान पदार्थ जाने जाते हैं। श्राणइन्द्रियके द्वारा क्या जाना जाता ? सुगध श्रौर 
दुर्गन्ध । सुगध ओर दुर्गन्‍्ध नही जाने जाते, किन्तु सुगध दुर्गन्ध वाले पदार्थ जाने जाते है। 
इसी प्रकार चक्षुइन्द्रियके हारा काला, नीला, पीला, लाल, सफेद आदि ये पर्यायें जानी जाती 
है श्रथवा ये ५ नही जानी जाती, किन्तु इन ५ पर्यायों वाला पदार्थ जाना जाता है । केरणों- 
र्द्रियके द्वारा शब्द जाने जांते हैं । शब्द एक पर्याय है। वहाँ भी यह बात समर्भों कि मात्र 
शब्द नहीं जाने जाते, किन्तु शब्द पर्याय वाला पदार्थ जाना जाता है | इस प्रकार ५ इन्द्रियके 
विषय ये स्पर्शादिक है । 

रूप, रस, गंध, स्पर्शमें परस्पर तथा वस्तु ब इन गुखोमें श्रमेद होनेपर भी फर्थचित्‌ 
भिन्नताका व्यवहार--अ्रब इन स्पर्शादिकमे यह बात जाननी है कि पदार्थमे ये श्रलग-अलग 
बातें हैं या इनमें एकत्व है। ये सब एक ही चोज हैं । जैसे श्रापमे रूप, रस, गध, स्पर्श ये 
न्यारेन्यारे हैं या इव सबका एक पिण्ड है, इस बातकी घर्चा की जा रही है । विचार करो । 
शप्रगर यह कहा जाय कि रूप, रस, गंघ, स्पर्श सब एक हैं और रूपादिक वाले पदार्थ भी इन 
रूपादिकसे एक हैं, यदि ऐसा सर्वथा एक माना जाय तो अगर किसी पदार्थंका रूप जाना तो 
चारो क्यो नही ज्ञानमें श्राते? जब चारोको एक एक मान लिया कि ये चारो भिन्न-भिन्न 
नही है तो एकका ग्रहए होनेपर चारोका ग्रहण होना चाहिए । भ्रगर रसनाइन्द्रियसे रस चखा 


॥ 
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तो रसके साथ स्पर्शादिकका भी तुरन्त ज्ञान होता चाहिए, क्योकि एक है, और इसी प्रंकारसे 
रूपादिक बातें श्ौर जिसमे रूपादिक पाये जाते वे पदार्थ यदि ये दोनो सर्वंधा एक है तो या 
तो रूपादिक रहेगे या पदार्थ रहेगा । फिर ये दो बातें कहांसे श्रा गईं ? इसलिए सर्वथा एकत्व 
तो कहा नही जा सकता और स्वंधा भिन्‍नतता भी नहीं कही जा सकती । प्रगर रूप, रस, 
गध, स्पर्श बिल्कुल न्यारे-न्यारे है तो रसका श्रगर ग्रहण है तो स्पर्शादिक बिल्कूल ये अलग 
रहे, उस पदार्थमे क्यो रहा करते है ? ग्रगर ये श्रत्यत भिन्‍न है तो ये स्वयं पदार्थ बन बैठेंगे । 
ग्रौर ऐसा निरशवादियोने माना है और जैनसिद्धान्तमे या वस्तुमे ऐसा नहीं है। निरंशवादी 
तो यह कहते है कि रूपक्षणा अलग पदार्थ है, रसक्षण अलग पदार्थ है, गंधक्षण अलग पदार्थ है 
श्रौर स्पर्शक्षण अलग पदार्थ है, ये सब अत्यंत भिन्‍न-भिन्‍न पदार्थ हैं। तो ऐसे प्रगर भिन्‍त- 
भिन्‍न पदार्थ हैं तो पदार्थंका स्वरूप यह है कि उसमे गुण औझौर पर्याय होती है तो क्‍या रूपमे 
भी गुणा और पर्याय भरी हुई है ? वया रस आदिकमे भी है ? सो तो नही है । इससे ये सब 
अलग-अलग चीजें नही है । कथड्चित्‌ इनमे अ्लग-अ्रलगपना है श्रौर कथचित्‌ एकपना है । 
अ्लग-अलगपना तो इस तरह जाहिर ह्वोता कि श्रलग-श्रलग इन्द्रियोसे उनका परिचय होता 
है । श्रांख केवल रूपका ही परिचय कर सकती है | जीभ केवल रसका ही परिश्रय 'करती है । 
तो प्रतिनियत जुदे-जुदे इन्द्रियके द्वारा ज्ञान होता है, इस कारण वे जुदे-जुदे है श्र सर्वथा 
जुदे नही है । अ्रगर सर्वथा जुदे हो तो यदि भ्रामके रसकी जरूरत है तो उसमेसे केवल रस ले 


लो श्रौर सब चीजें अलग बनो रहे, ऐसा तो नहीं है। इस कारण ये परस्पर कथंचित्‌ भिन्‍न 
है, कथचित्‌ अभिन्‍न है, सर्वथा न भिन्‍नता है, न अभिन्‍नतता है। 


इन्द्रियविषयोके परिचयसे प्राप्तव्य शिक्षा--यहाँ 'चर्चा चल रही है उनकी जिनको 
हमारी इन्द्रियाँ जानती है । जो इन्द्रियका विषय है वह है क्या चीज ? साथ ही यह भी 
जानते जाना कि इन्द्रियके द्वारा जो ज्ञात हुप्ना है वह सब विनश्वर चीज है। ये इन्द्रियाँ 
श्रात्माको नही जानती । जानती है भात्मासे भिन्‍न पदार्थों, क्योकि इनको आदत खुदको ता 
समभनेकी नही है । तो श्रात्माकों समभनेकी बात तो दूर रहो । आँखें खुद अपनी श्रांखि नही 
देख पाती । तो आंत्माको जानें यह तो बहुत दूरकी बात है। तो इन इन्द्रियोका विषय ये 
सब बाह्य पदार्थ है, भिन्‍त है, असार है, इसलिए हमे इन्द्रियोके विषयोंमे प्रीति नही बसानी 
चाहिए । पूर्व सस्कारवश इन्द्रियके विषयोमे प्रीति बनतो है तो उसे ख्ेदके साथ भोगना 
चाहिए, न कि आ्ासक्तिमहित भोगना चाहिए । तो ये स्पर्शादिक इन पदांथोमे, पुदूगलमे पाये 


जाते है, इसलिए इन्द्रिवका विषय मात्र पुदंगल है।' अमूर्ते पदार्थ इन्द्रियका विषय नही । 
कुदृगल सभी मूु्ते हैं, रूप, रस, गध, स्पर्श वाले हैँ । 


समस्त पुदूगलोंमे रूप, रस, गंध, स्पशेकी श्रनिवार्थता--कुछ दार्शनिकोने माना है 


र्भ्ड मोक्षशास्त्र प्रव्चत 


ऐसा कि वायुमे केवल स्पर्श पाया जाता, स्पर्शके श्रतिरिक्त और कुछ नही पाया जाता । 
लेकिन भ्रनुमानसे, युक्तिसे सिद्ध है कि वायु, रूप, रस, गधवान है, क्योकि स्पर्श वाला होनेसे । 
ज॑से- यहके घट-पट आदिक,पदार्थ, ये भी पौदगलिक है, वायु भी पौदूगलिक है । श्रगर कहो 
कि नही, वायुमे इसका पता नहीं पडता कि इसमे रस है, गध है । तो बताझ्नो परमाणुमे 
पता पड जाता क्‍या कि इसमें रूप, रस, गध, स्पर्श है ? 

तो उत्तर यह मिलेगा कि उन परमाणुओमे पता नहीं पडता, मगर है जरूर । तो 
पता न पडे इससे एकान्तका निणंय तो नहीं बन गया कि वहाँ वे तत्त्व हैं नहीं । जब पर- 
माणुश्रोका कार्य है वायु वगैरा तो जो उसमे पाये जा रहे है, कार्य बननेपर वे गुण सब 
रहेगे । वायु भी रूप, रस, गध, स्पशे वाली है स्पर्शवान होनेसे, इसी तरह सभीमे लगा लो- 
जल है वह भी गधवान है । रूप, रस, स्पर्श तो मानते ही हैं दाशंतिक, गध नही मानते, 
लेकिन रूप, रसवान होनेसे जल भी गधवान है श्रौर जलमे गंध, स्पर्श भी होते है । ब्रिल्कुंल 
साफ जल है, पर उसे सूँघो तो कुछ तो बात श्राती है । कोई कहे कि वह तो पृथ्वीके सम्बध 
से गध श्रायी तो हम प्रथ्वीमे भी यह कह बैठेंगे, पृथ्वीमे रस नही होता । वह जलके सम्बन्ध 
से रस है। कुछ भी कह सकते हैं इस कारणसे सब श्रव्यवस्था बनेगी। तो यह मानना 
वयाहिए कि जो भौतिक है, जो पौद्गलिक है उसमे रूप, रस, गघ, स्पश चारो पाये जाते हैं, 
इन चारोका श्रविनाभाव है । इनमें एक न हो तो तीचो नहीं हैं, एक भी है तो बारो सम- 
मिये । ऐसे थे पुदुगल द्रव्य जो इन्द्रियके विषयभूत है वे सब रूप, रस, गधघ, स्पशे वाले है । 
द्रव्योकी जो सख्या बना दी है कुछ दाशंनिकोंने उनमे पृथ्वी, जल, श्रग्नि, वायु हक पृथक 
द्रव्य माना और धर्म श्रधर्मको उन्‍हें खबर ही नही कि ये भी कोई द्रव्य हैं। तो द्रव्यकी 
सीमा यह है कि जो कभी भी त्रिकालमे भी एक दूसरे रूप न हो सकें उतने द्रव्य होते हैं । 
जाति अपेक्षा उतने द्रव्य होगे जो एक तीनो कालमे भी कभी दूसरे रूप न बनेगा । जैसे जीव 
है तो वह कभी पुदुगल, धर्म, अधमे, श्राकाश, काल रूप नहीं बनता । पुदगल है वह भी 
प्रन्य ५ रूप नहीं बनता । कोई भी एक जातिका द्रव्य है वह श्रत्य ५ रूप त्रिकाल भी अनन्त 
काल तक न बन सकेगा । बस इस प्रकारसे इस द्रव्यकी जातिकी संख्या जानी जाती है । 
मगर पृथ्वी, जल, श्रग्नि, वायुमे तो एक दूसरे रूप तुरन्त भी बन सकता है । जैसे प्रृथ्वी हैं, 
लोहा है चांदी है, सोना है--ये कभी द्रवरूप बन ज़ायेंगे। जलका लक्षण द्रवपना बताया 
गया है । जो बहे सो जल। इस पृथ्वीका जलरूप बन गया, जलका पृथ्वीरूप बन गया । 
पृथ्वी कहते है घनको भौर जल व कहते हैं द्रवको । पानीका बर्फ बन जाता, हे इतनी 
कडी हो जाती कि किसीको मार दी जाय तो चोट पहुचा दे । चन्द्रकान्तसे जल मड़ने लगता । 
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तो पृथ्वी जल बन जाय, जल पृथ्वी बन जाय, जब यह श्रदल-बदल चलती है तो फिर ये 
कैसे भ्रलग कहे जायें ? पृथ्वी, जल, श्रग्ति, वायुके स्कंध एक दूसरे रूप हो सकते है, इस 
कारण ये स्वतंत्र स्वतंत्र द्रव्य नही है। द्रव्य जाति तो एक है, भले ही सभी दार्शनिक जो 
ग्रपनी-ग्रपनी बात मानते है, उनको श्रपनी ही बात बडी सुहावनी या निर्दोष लगती है, मगर 
जब निर्णयके मैदानमे झाते, दार्शनिकोके ज्षेत्रमे श्राते श्लौर वहाँ चर्चा होती तब यह विदित 
होता है कि हमारे कथनमे कितनी कमी है ? 

तत्वस्वरूपका परिचय न होनेसे बिडम्बना--बस जब तत्त्वस्वछपकी बात नही 
देखी, समझी गई तो वस्तुस्वरूपके मामलेमे भी गडबडी रही श्ौर भक्ति श्राचरणके मार्गमे भी 
गडबडी रहो । जैसे जिस-जिस चीजसे लोगोको कुछ फायदा मिला उस-उसको देव माना जाने 
लगा । यह एक साधारण लौकिक जनोकी देव माननेकी कुकी है । बडका पेड बढी छाया देता 
ओर उसकी ठंडी छाया होती, उसका बडा उपकार है। पहले जमानेमे जंगलका निवास 
प्रधिक था, कौपडी कम थी तो बडका वृक्ष उस समय बडा उपकारी समझा जाता था । तो 
जो उपकारी हो उसको तो महत्त्व देना चाहिए। लो बडका पेह देव बन गया । पीपलकी 
हवा अनेक रोगोको दूर करती हैं, नीम श्र पीपल इनकी हवा बहुतसे रोगोंकों दुर करती है, 
इस कारण उन्हे भी देव मानने लगे । तो जो जो बात अपने को एक लाभकारीसी जची बस 
उसे देव माना जाने लगा। गाय एक पशु है। रक्षा करो पशुओंकी--बात ठीक कही मगर 
उसमे एक ऐसी दुविधा लाना कि गाय तो [वेवताका रूप है, उसकी रक्षा करना चाहिए श्रौर 
बाकी पशु वे देव नही है, उन्हे जो चाहे करें, उनपर कोई ख्याल नही लाते । तो भला बत- 
लावो पशु है तो एक बेचारा प्राणी ही तो है। मल, मृत्र, हड्डी श्रादिक सब अभ्रपवित्र चीजो 
का ही तो यह देह है, उसमे देव माननेकी क्या बात, पर गाय बहुत उपकारी जानवर है, 
उससे सबको बहुत लाभ मिलता है, वह दूध देती है, सबको पुष्ट बनाती है । दूध एक ऐसी 
चीज है कि जिससे मूुष्योको रक्षा है। तो जो दूध दे वह तो माताकी तरह मान लिया । 
माताका भी दूध पीकर बच्चा बडा बनता है, पुष्ट बनता है, तो मा की तरह गयसे भी 
हमारा पालन पोषण होता है इसलिए गो माता कहा गया । पर पतालनिही मैंसको क्यों छोड 
दिया ? भैंसकों तो बडी मौसी कहा जाना चाहिए । भेस तो गायसे भी प्रधिक दूध देने वाली 
होती है । सम्भव है कि उस समय हमारे देशमे भैंसें न पायी जाती हो । बाढमे किसी बाहर 
देशोसे आयी हो । 

तो जो-जो चीजें लोगोंको ज्यादा लाभकारी|जची वे देव मानी जाने लगी । 


च ये और 
उन्द्र देव माने जाते है, क्योकि सूर्थक्षा उतन। उपक्भर है 'कि मानों सुर्य ५ ह 
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खूब बादल हो जायें भ्रौर पानी भी खूब बरस रहा हो तो कहो 'उस समय कितनी ही बीमा- 
रियाँ फैल जायें, कितने ही लोगोकी मृत्यु हो जाती है, भौर उस सूर्यके प्रकाश बिना फसल 
नही पैदा हो सकती । अगर कोई कहे कि फसल तो बिजलीकी गर्मसे पैदा हो जायग्री तो 
श्रभी तक तो कोई ऐसा उदाहरण सुननेमे नहीं श्राया । सुय्यके प्रकाश बिना प्राणी जीवित नही 
रह सकते, खेती नही हो सकती, इसलिए सूर्य उपकारी मालूम पड़ा, इससे यह देव माना 
जानें लगा। यद्यपि सूर्यमे रहने वाला देव देव है, देवगतिका जीव है । वह भी कोई पूज्य नहीं 
है । भले ही वह ज्योतिषियोका प्रतीन्द्र है, मगर पुज्य नही है | पूज्य तो रत्नत्रयधारी आत्मा 
होता है । घन्द्रकों भी देव माता जाता है, क्योकि उसमे शीतलता विशेष है । देखा होगा कि 
गर्मकि दिनोंमें शुक्लपक्ष श्रौर क्ृष्णपक्षकी रातोमे कितना श्रन्तर रहता है ? बुक्लपक्षकी रातो 
में कुछ शीतलता विशेष रहती है । इससे चंद्र भी बडा उपकारी होनेसे देव माना जाने लगा। 
एक ही बात क्या, अनेक बातें ऐसी है, मगर ये सब पौद्गलिक बातें हैं ॥ उनसे जीवका क्या 
उपकार है ? उपकार तो जोवका एक अपने आपके ग्रतस्तत्वके ध्यानसे हैं। ये तो सब 
लौकिक बातें है । तो ये सब होती हैं । कितनी ही चीजें ऐसी होती कि जिनसे उपकार तो 
बहुत होता है, मगर खराब हैं, घृणाके योग्य हैं, इसलिए लोगोंने उनका कोई श्रादर नहीं 
किया । जैसे चूल्हा, चवकी ये भी तो बडी उपकारी चीजें हैं । बहुतसे लोग तो इन्हे भी पूजते 
हैं। और क्यों जी क्या संडास कम उपकारी चीज है ? उसके बिना भी तो काम नही चलता, 
मगर उसको तो किसीने नही पूजा । तो ये सब दुनियामे जब-जब जो-जो नेता कहलाये, इसे 
प्रजाके श्री( उन नेताओकी जैसी बुद्धि गई, जैसा मार्गदर्शन किया उस तरहसे ये लोग चलने 
लगे । ये सब पौदुगलिक हैं, कोई पृज्य नही है, लेकिन मोही जनोने इन्हे उपकारी जानकर 
इन्हे पूज डाला, क्योकि मोहियोको पुद्गलसे ज्यादा नाता रहता है । इनमे ऐसी द्रव्यताकी 
बुद्धि बनी है| ये सभी पदार्थ रूप, रस, गंध, स्पर्शवान हैं, पुदगल हैं प्रोर इन चारो गुशोकी 
प्रतिममय उनमे पर्यायें होती रहती है । चाहे उसका ज्ञान हो अ्रथवा न हो । इस प्रकार इस 
सूत्रमे इन्द्रियका वर्णन किया । 
मरूफा उपकार व विषय जाननेकी जिज्ञासा--अ्रव तक यह एक जिज्ञासा बनती है 
कि इन्द्रियकी गीछ्ठोसे इस मनका बहिष्कार कर दिया गया है । यह मन इन्द्रियमें शामिल 
नही है । यद्यपि देखो इन्द्रियसे भी ज्यादा काम मन कर रहा है और दव्य मनका आलम्बत' 
लेकर बहुत बडे-वडे भोग उपभोगकी बातें की जाती हैं, लेकिन यह मन बाहर है नहीं, लोगो 
को दिखता है नहीं, इस कारण इस मनको श्रन्त करण कहकर टाल दिया भ्रौर इन्द्रियमें 
इसको शामिल नही क्रिया । भ्रच्छा, नहीं किया, पर यह तो बतलावो कि मनको ईपतु द््दविय 
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तो माना है। मनका भी कोई विषय है, कार्य है कि नहीं ? कोई कहता है कि हाँ हाँ मनका 
भी कार्य है। मनका यह कार्य है कि इन्द्रियके काममें सहयोग देना । इन्द्रियाँ अपने-अपने 
विष्रयोको भोगती है श्रौर मन उनसे सहकारी होता है । जैसे कि हम श्राप लोगोंकों अ्रच्छी 
तरह पता है कि हम देखते तो है, रूप भी ज्ञानमे श्राता है, पर इस मनके सहयोगकी वजहसे 
बडा स्पष्ट समभझमे ग्राता है । मन न हो प्रौर केवल अखिसे रूप देखते है तो वह कैसा देरमें 
समभमे श्राता है ? आया तो है समभमे, मगर भंवरा ततेयेकी मामूली ढासे समभमे ग्राता, 
उनमे कुछ हृढता नहीं । उनमें हम सज्ञियों जैसी स्पष्टता नहीं । इस तरहसे चलना होगा तो 
मन इन्द्रियके विषयका परिचय करानेमे सहकारी होता है, ऐसा एक उत्तर आया । किन्तु 
इसके बाद यह भी एक जिज्ञासा है--तो क्या मनका एक-एक स्वतंत्र विषय नही है ? केवल 
इन्द्रिय अपने मनको जानें, कया इतना हो काम है मनका या मनका कोई स्वतत्र वियय है 
जिससे यह सीधा इस विषयको जान ले इन्द्रियकी कोई बात न हो ? हाँ है विषय । इसी 
विषयका वशन श्रगले सृत्रमे कहते हैं । 
श्रुतमनिन्द्रियस्य '“॥२ १॥ ' 
सनके विषयका प्ररूपण--अ्रनिन्द्रियका विषय श्रुत है, मनका विषय श्रुतज्ञान है । 
श्रुतके मायने हैं ग्रागम, आगमका बोध । एक बात यह समझ लेनी है “कि श्रुतज्ञान तो एके- 
ौन्द्रियके भी कहा, दोइन्द्रिके भी कहा । जिनके मन नही है उनके भी श्रुतइन्द्रियका विषय 
कहा, श्रौर यहाँ बतला रहे है कि मनका विषय है श्रुत तो इमका ग्रर्थ लेना है--इस्द्रियका 
विषय नही है सम्यक्‌ श्रुत । इन्द्रिय द्वारा भी श्रुतज्ञान होता, एक तो इस बांतकों मना नहीं 
किया गया । एक मनका विषय बतलाया है। मनका विषय श्रुत ही होता, अ्रन्य नही । एक 
साधारण रूपमे यह अर्थ लेना, मनका विषश्र रूप, रस, गध, स्पर्श नहीं | जानता मन इसको 
भी है, मगर जानेक्ो जानता है, श्रनजानेकों नही जानता । मतिज्ञानसे रूप, रस, गंध, स्पर्श 
को जानकर फिर मन उनके बारेमे खोटा जाना करे, यह तो बात चलेगी, मगर उसका 
साक्षात्‌ु विषय नही है । यह विषय इन्द्रियका है| साक्षात्‌ विषय मनका क्या है ? श्रुत । 
दूसरी बात यहाँ यह समझनी कि यह मोक्षशास्त्र मुख्यतया सम्यग्शानके विषयक्रा वर्णात 
करेगा । प्रथम श्रध्यायमे एकदम बताया है कि मति, श्रुत, अवधि, मनःपर्यय और केवल--- 
ये ५ ज्ञान है। सब कुछ वर्णन किया, अधिक वर्णन किया, विस्तारपसे किया, फिर शत्तमें 
जाकर एक सूत्रमे यह कह दिया कि मति, श्रुत, अ्रवधि त्रिपरीत (उल्टा) भो होते है। अगर 
सब ज्ञानोसे बात कहनेका प्रयोजन होता इस ग्रथक्ा विपरीत ज्ञान सम्पण्ञान, तब फिर यह 
अलगसे सूत्र कहनेकी क्या जरूरत थी ? बह एक गोण बात है। प्रसगवश बताया गया | 
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क्यो ऐसा बताया गया ? यहाँ तो मोक्षमार्गका प्रकरण है । हमको मोक्षका मार्ग मिले, उससे 
जो-जो कुछ जानकारियाँ करना चाहते वे जानकारियाँ करायी जा रही है । भौर स्पष्ट कहा- 
प्रमारानयरधिगमः । समस्त तत्त्वोका परिचय प्रमाण श्रौर नयोंसे होता है । तो क्या मिथ्या 
जश्ञानोंसे भी परिचय हुआझा करता ? तो सच्चा परिचय तो नही है । एक बात उससे यह जानेंगे 
कि इस ग्रंथमे सम्यग्ज्ञानका वर्णान है । 

आगमज्ञानकी मनोविषयता--दुूसरी बात जहाँ,श्रुतज्ञानका वर्शान किया, लक्षण 
बताया तो कहा है--*श्रुतं मतिपूर्व दवयनेकद्वादशभेदम? श्र॒तज्ञान मतिज्ञानपूर्वक होता है भर 
उसके दो श्रनेक श्रौर १२ भेद है। यहाँ भेद वाली बात कहनेसे किस श्रुतज्ञानकी बात 
समझी गई ? सम्यक्‌ श्रुतज्ञानकी, श्रागमकी बात । इसके दो भेद है श्रगबाह्म, श्रगप्रविष्ट । 
द्वादशांग जिनवाणी उसे ही श्रुतज्ञाममे लिया है, ऐसा श्रुतज्ञान मनका हो विषय हो सकता है, 
इंद्रियका नहीं । मनका रवृतत्र विषय भी है । क्या ? श्रुतज्ञान । सुख्य विषय यहाँ लिया जाय 
श्रागम सम्बन्धी तत्त्वज्ञानको श्रौर गौरारूपसे लिया भाय कि मतिज्ञानसे जाने गए पदार्थका 
ज्ञान । यद्यपि इस श्रामम वाले श्रुतज्ञानको भी हम ज्ञान मतिपूर्वक करते । मति बिना यहाँ 
भी नही होता । आगमका पढ़ना, बाँचना, सुनना, देखना, इन्द्रियसे काम पहले हुआ, उसके 
बाद फिर श्रुतज्ञान चला, मगर वह श्रुत प्रनिन्द्रियका एक साक्षात्‌ विषय भी है । वह इन्द्रियो 
द्वारा समझा नहीं जा सकता | ऐसा श्रुतज्ञान मनका विषय है, श्रुतज्ञानका विषयभूत पदार्थ 
वह श्रुत है। श्रुतज्ञान मनका विषय नही किन्तु श्रुतज्ञाममे जो समझा गया वह मनका विषय 
है । ज्ञानको मनकां विषय नही कहा जा रहा, विषयको भी उस नामसे पुकारते । जैसे कोई 
केलेकी डलिया लिए केला बेच रहा तो लोग कहते हैं ऐ केला यहाँ श्रावो तो क्या उसने केला 
को बुलाया ? उसने तो केला बेचने वाले श्रादमीको बुलाया | यह बात केला बेचने वाला 
प्रौर खरीदने वाला दोनो समभते हैं, सौदा हो जाता है। तो ऐसे ही मनका विषय श्र॒तत है, 
इसका श्रर्थ यह लेना कि श्रुत ज्ञानसे जो जाना गया वह मनका विषय है । 

विक्वत श्रानन्द भ्रौर ज्ञानकी उपेक्षा करके स्वाभाविक ज्ञान व श्रानदके उपायमें लगने 
का श्रनुरोध--स्पर्श रस गध वर्णों शब्द व श्रृत, ये सब ,विषय हैं प्राखिर ज्ञानके ही । 
वह तो एक दुविधा लग गई । कमेंका प्रसण और श्रावरण लगा हुम्ना है इसलिए ये सब भिन्न 
भिन्‍न बातें होती हैं, पर यह है परमात्मा परमेश्वरकी लीलाका विषय | यह जानता है । 
प्रभी इसकी उल्टी लीला चल रही है, सो यह उल्टा काम करता रहता है । जब इस भगवान 
परभेश्वरकी सीधी लीला होगी तो वहाँ अनन्तज्ञान, अ्रनन्तदर्शन, अनन्तशक्ति श्रौर भ्रनन्‍्त 
श्रानन्‍द, इनका अ्रतुभव बनेगा । तो ऐसी एक पवित्र स्थिति पानेके लिए हमारा यह कतंनन्‍्य 
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है कि इन स्थितियोका स्रोतभूत जो एक सहज ज्ञानस्वरूप है, सहज चंतन्यभाव है उस सहज 
भावकी हम दृष्टि करे और उस सहजभावरूप अपनी प्रतीति बनायें कि मैं तो यह हु । मैं गुम 
गया था, मैं जगह-जगह ढूढ रहा था अ्रपनेकों याने बाह्य पदार्थमे ज्ञान श्र सुख ढूँढ़नेका श्रथ॑ 
है श्रपने श्रापको ढूंढना, क्योंकि ज्ञान भ्रानन्दस्वरूप मैं हु श्रौर मैं श्रानन्द बाहर हूं ढ़, तो इसके 
मायने है कि मैं श्रपने श्रापको बाहर हंढ रहा था। गुम गया था, इसकी सुध भी नही थी । 
श्रव जाना अपनेको, अब इसे न छोड़ेगा । देखो बाहर ढूंढ़नेको बेवकुफी कहते है । जैसे 
कोई आदमी खुद तो खडा है और कहे कि मैं गुम गया, मुझे बताशों। वह बाहर भ्ाँकिता 
फिरे, मेरा मैं गुम गया, इस तरह यदि कोई चेष्टा करे तो जैसे वह मूर्ख है, इसो तरह बाहरमें 
हम भूठे श्रानदको, भूठे ज्ञानकों हूंढे तो हम भी मूखें है। हम अपने आपमे शअपनेको ढूंढें तो 
अ्रपना मालिक अपना प्रभु अभ्रपनी दृष्टिमे रहेगा और वहाँ वास्तविक आनन्द प्राप्त होगा । 
इसलिए बाहरमे हम ज्ञान शौर झ्रानन्द ढूंढनेको व्यग्रता छोडकर ज्ञानानन्दस्वहूप जो निज 
ग्रतस्तत्व है उसमे यह अ्रनुभव करें कि 'मैं यह हू / ऐसा जो ज्ञानी होगा उसको सर्वेसिद्धि 
प्राप्त होगी । 

उपद्रवोके मुल इस शरीरको श्रास्था न फर दोषोसे दूर रहनेका संदेश--हम आप 
सब लोग है क्या ? इस समय हमारी आपकी स्थिति है क्‍या ? स्थिति है यह कि शरीर और 
जोव--इच दोका व्यक्त एक वधन है और जिसके कारण यह एक भव बन रहा है। मैं 
भनुष्य हू, कोई पथु है, कोई पक्षी है, कोई कुछ है, तो है क्या ये ? जो जीव दिख रहे है, 
जिन्हे हम प्राणी समझते है वे है क्या ? शरीर, कर्म और जीव, इन तीनका पिण्ड है, अपनी 
श्रपनी बात है, ऐसा समभफर सुनना है । सब बात अपने आपपर घटाना है । यह क्या है ? 
शरीर, कर्म और जीव इन तीतका पिण्ड । पिण्ड रहो किन्तु मैं तो जीव ही हू, शरीर नही 
हू, कर्म नही हू । मगर वह वन्धचन बन गया है और उस बन्धनकी हालतमे यह स्थिति हो 
गई है कि भूख प्यास सर्दी गर्मी झादिक वाघायें मानते है। मानने वाला तो यह जीव है ! 
वाधायें शरीर नही माचता । शरीरमे तो कोई अपने आपके काम होते है, पर वेदना मानता 
है यह जीव । तो शरीरका बन्चन है श्रोर उत्त नातेसे हम श्राप सब दुखी हो रहे है । दु ख 
का कोई ठिक्नाना है क्या ? शरोरका दुख है, वह तो चल ही रहा। भूख प्यास, सर्दी गर्मी 
भौर इसके अतिरिक्त इस शरोरके सम्बन्तके ही कारण सम्मान, अपमान, अशसा, निंदा आदि 
के भी दुःख लगे हुए है । जीव शान्त तब कहलाये जब इसमे रचमात्र भी क्षोम ने हो । तब 
तो कहना चाहिए कि जीव शान्‍्त हो गया । जिसमे क्षोभ [है उसमे शान्ति कहाँ ? निन्‍्दा 
सुनते है ती क्षीभ श्रा जाता है, प्रशपा युनत हैं तो क्षोम ञग जाता है । निन्‍दासे होने वाला 
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क्षोभ क्ोधसे भरा है। प्रशसासे माना जाने वाला क्षोभ तृप्णासे भरा है। जितना दु.ख क्रोध 
में है उतना ही दुःख तृष्णामे है । लोग तृष्णा श्ौर क्रोध- इन दोके वश होकर श्रपने प्रापके 
जीवनको दु खी कर रहे है। कोई उपाय ढ्ढ निकालो ऐसा कि मेरेमे क्रोध न रहे भोर 
तृष्णा न रहे । अन्यथा यह जीवन कितना व्यतीत हो गया ? थोडा रहा सहा जो जीवन है 
वह भी विषय कषाय विकल्पोंमे ही बीता जा रहा है । इससे तो समभो कि हमारा भविष्य 
बहुत बिगड जायगा । 

श्रेष्ठ सनके लामका सदुपयोग सकल संक्टोसे मुक्ति पानेके उपायका निर्माण--हंम, 
जोब है, हम कभी मरने वाले नही है, सदा रहने वाले हैं। एक शरीर छोडते है दूसरे शरीर 
में पहुंचते है, ऐसा काम हम अनादिकाल से करते चले श्रा रहे । एक शरीर छोडा, दूसरे 
शरीरकों ग्रहण किया, उसे छोडा फिर श्रौर शरीर ग्रह किया । इस तरहके सिलसिलेमे श्राज 
हम श्राप मनुष्य है तो मनुष्यभवकी स्थिति कितनी सुन्दर है, श्रेष्ठ मन मिला है, ऐसा मत्त 
मिला है कि जैसा देव श्रीर नारकियोमे भी सम्भव नहीं । जो भ्रन्य सज्ञीपड्चेन्द्रिय है उनके 
भी सम्भव नही, ऐसा विशिष्ट मन मिला है, इसे पाकर ऐसा कोई उपाय ढूंढ निकालें कि 
जिससे इस भवमे भी शान्ति हो और झागे भविष्यमे भी शान्ति हो । यहाँ बहुत बडी जिम्मे- 
दारी है हम आपकी और इसी कारण इस समय हम श्रापको दो काम पडे हुए हैं। शरीरका 
सम्बन्ध है, इस नाते से तो श्राजीविका का काम पड़ा है भ्ौर चूँकि मैं ग्रात्मा हू इस नातेसे 
हमे एक शॉत्रिका काम पडा हैं । ग्रहस्थजनोको शाति चाहिए भ्रौर साथ ही कुछ ग्राजीविका | 
इस परिस्थितिपे आजीविका मुख्य चीज नही है, किन्तु जब हमारा एक ऐसा फसाव हो गया 
कि हम शरीरमे फसे हैं तो श्राजीविका भी चाहिए। तो श्राजीविका और आात्मकल्याण इन 
दो की जरूरत है कि वही ? गृहस्थावस्थामे रहकर कोई कहे कि भाजोविकासे हमे मतलब 
नही, तो श्रात्मकल्यांण कर न पार्येगे ग्रहस्थीमें, क्योकि श्राजीविकाका कोई सिलसिला नहीं 
बनाया, तो घरमे रात दिन भगडा, खुद भी परेशान तो वहाँ ग्रृहस्थीमे रहकर ग्रात्महितकी 
बात न कर पायेंगे, इसलिए श्राजीविका भी ग्रावश्यक है, मगर इससे भी श्रावश्यक श्रात्म- 
वल्याण है। भश्रगर-प्राजीविकामे कुछ कमी रह जायगी, सो तो बात निभ जायगी, मगर 
ग्रात्मकल्याणमे बाघा श्राती है तो इस बातकी पूर्ति अन्य प्रकार न होगी । हमे चाहिए शाति 
श्राप सबको चाहिए प्रानद शांति । वह किस प्रकार मिले, इसका जरा उपाय बनाझ्रो । 

परके लगावमें शान्तिकी श्रसम्भवता--प्रव तक यह जीव कुंटुम्बमे, वैभवमे, बाहरी 
बातोंमे, इज्जत प्रतिष्ठामे तृष्णा करता चला झ्ाया, उनमें लगाव करता चला आया, प्र 
इनमें लगाव कर-करके क्‍या कोई कभी शान्त हो पाया आज तक ? बहुत बढिया सयोग मिले 
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हो किसीको स्त्री पुत्नादिकके, सभी बड़े श्राज्ञाकारी है, विनयशील हैं, मगर क्‍योंकि पहली 
बात तो यह है कि जिनका संयोग है उनका विप्रोग जरूर होगा। चाहे कितना ही भला 
मिला हुआ हो, पर वियोग ग्रवश्य होगा । तो जब वियोग होगा तब यह जीव कितना दुःखी 
होगा, क्योकि मोह करता आ्राया ना । श्रब मोहकी आदत तो बनी है, उनको भ्रपनेमें समा 
लेनेकी भावना बनी है, भ्रौर हो गया त्रियोग तो उसे बडा कष्ट होता है । दूसरी बात यह हैं 
कि जब तक सयोग है तब तक भी इष्ट पदार्थोसे शान्ति नहीं मिलती, किन्तु घत्रढाहुट और 
श्राकुलता ही रहेगी । उसकी ओर प्राकर्षण रहे तो अपनेको श्रौर घुला दिया श्रौर बाह्यप॑दार्थों 
में हमने अपना दिल लगा दिया, वहाँ कोई ठिकाना है नहीं, इसलिए वहाँ भी ढे/ख होगा । 
इसलिए भाई जितना जीवन शेष है उत्त जीवनका सदुपयोग यह है कि शुद्ध झ्रात्माकी पहि- 
चान करें और अपने ग्रापके स्वरूपकी पहिचान करें, बस प्रारम्भिक धर्म इसोमे है और इसी 
मे रमनेको धारित्र बोलते है । शुद्ध झ्रात्मा कौन है ? ये ससारी जीव तो मलीन है, बन्धनमे 
है । कर्म, शरीर और जीव--इन तीनका चक्र चल रहा है यह, पर जो शुद्ध श्रात्मा है प्रभु 
प्ररहत सिद्ध, वे समस्त विकल्पोसे रहित है । रागद्वेष मोहका भाव वहाँ उतरा ही नही है, 
मूलसे नष्ट हो गया है, इसलिए उनको अनंत ज्ञान उत्पन्न हुआ, अ्रनत आरानद उत्पन्न हुआ 
है | दृष्टिका फक्क है । दृष्टि भ्रगर परके लगावकी श्रा जाती है तो उस 'लगावमे लगाव बढ़ता 
जाता है शोर वह हैरान हो जाता है। दृष्टि अगर प्रभ्ुुकी प्रोर, श्रात्माकी शोर लगती है और 
ऐसा हो सत्सग मिलता है कि एक दूसरेको प्रेरणा देने वाला बनता है तो उसकी पवित्रता 
बढती है, ओर यह सुखी हो जाता । 

वस्तुस्वातंत्रय तत््वके बोधामृतका पान होनेपर सोहुविषवमनकी संभवता--भैया ! 
मोहविषपान अगर किया हैं तो इसका वमन करना होगा । तब यह सुखी शांत होनेका मार्ग 
पा सकता है । देखिये काम सहज है श्रौर बहुत बडा है । प्रत्येक जीवसे ममता हट जाय, 
मोहबुद्धि दूर हो जाय, अज्ञाद मिट जाय, यह मेरा है, यह मेरा सर्वस्व है, इससे ही मेरा 
महत्व है, इससे ही मेरा गुजारा है, ऐसी जो एक ज्राति बना रखी है, यह दूर हो जाय वह 
उपाय बनानेका काम पडा हुआ है । सारी जिंदगी करनेका काम वास्तविक यह है कि सत्य 
ज्ञानका प्रकाश हो, सत्य ज्ञानका प्रकाश होनेपर भी जब तक कमजोरी है, गृहस्थीरे रहते हैं, 
राग करना पड़ेगा, रागका व्यवहार बनेगा और वह राग-व्यवस्था बनायेगा, फिर भी जहां 
श्रज्ञान दूर होता है वहाँ फिर घबडाहट नहीं रहती । जीवके विह्नल होनेका कारण तो केवल 
मोहभाव है । इस मोहभावकों हटाना है, यह हपारे करनेका काम पडा है और यह हटेगा 
तब, जब वस्तुका सही-सही स्वरूप जान लेंगे कि पदार्थ सब जुदे-जुदे स्वत्तत्र-स्वतन्न है । 
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तत्त्यज्ञानके उद्यममे लगनेफे प्॒र्थ प्रावश्यक सदाचारकी श्रावश्यकता-- अच्छा तत्त्व 
का ज्ञान करनेके लिए पहले थोडी अपनी तैयारी तो बनावें । जिसके रात-दिन खाने-पीनेकी 
घुन लगी है तो उस सस्कारमे आ्रात्मज्ञानकी सदुबुद्धि उत्पन्न नहीं हो सकती | कुछ सयोग 
करना पड़ेगा, जो अपने आ्रालस्यमे, व्यसनोमे श्रथवा हिंसामे लगा है उसका चित्त इतना बेठौर 
हो जाता है कि वह अपने झ्ात्माका ज्ञान करनेका पात्र नही रहता, इसलिए थोडा बाह्ममे 
सदाचार रहे और श्रतरममे भ्रात्माके ज्ञानकी घुन रहे । कमसे कम इतना सदाचार तो हो कि 
जो श्रभक्ष्य चीजें है, मद्य, मास, मधु वगैरा उनका सम्बध न रहे, राजिभोजनसे हमारा 
सम्बध न रहे । लोग सोचते जरूर हैं ऐसा कि क्‍या बात है ? खूब उजेला रहता है, राधिमे 
बिजलीका उजेला कर लो--क्या दोष है ? मगर उसमे एक तो श्राध्यात्मिक दोष और एक 
बहिरज्ध दोष, दोनो ही बताते है । आध्यात्मिक दोष तो यह है कि रात्रिका वातावरण ऐसा 
होता है कि उस वातावरणमे उस रात्रिमे जिनको भोजनकी रुचि है उनको आसक्ति विशेष 
होती है, राग उत्तके विशेष होता है भ्रन्यथा वह सुलभ है। दिनमे खा लिया जाय । रात्रि 
में भोजन लोग क्यो खाते कि उसके प्रति राग, श्रासक्ति, ममता श्रादि विशेष है। लोग रात्रि 
भोजन करते है, पर उससे एक विकट कर्मबन्ध होता है। दूसरी बात यह है कि रात्रिके 
समय कितना ही आ्राप प्रयोग कर लें, जतुवोका सचार बहुत रहता है । कितना ही प्रकाश 
बना लें। यह प्राकृतिक बात है कि सुर्यके प्रकाशमे कीटाणु नही ठहरते, और रात्रिके समयमे 
वे सब उमड आते है। देखा होगा आपने कि जहाँ रात्रिको मच्छर बहुत भ्रधिक होते हैं वहाँ 
दिनमें बहुत क्रम रहते है, अ्रथवा मिलते भी नहीं भौर रात्रिमे चारो ओरसे कितने भुंडके 
भूंड श्रा जाते है। ऐसी ही अन्न सब कीटोकी बात है। दिनके प्रकाशमे कीट नही द्वोते, 
राजिमे कीट होते है । 

हिंसाका दोष लगना," आ्रासक्तिका दोष लगना और पग्रात्मज्ञानक्रा पात्र न रहना, 
सबसे बडा भारी नुक्सान है। हिसास।ध्य भोजन न करें, जहाँ तक हो पवित्रतासे भोजन 
बनायें, कभी किसोकी भूठी गवाहों न दें, कभो किसीके प्रति भूठ न बोलें, किसीकी निन्‍दा 
करनेका भाव न रहे, किसी परस्त्रीपर कुदृष्टि न रहे और चित्तमे तृष्णा न रहे कि अ्रधिक 
घन जुडे । श्रगर ऐसा कुछ सयम थोडा-थोडा बन सक रहा है तो प्रभुुभक्ति भौर आ्रात्मज्ञात 
दोनोमे प्रवेश होनेका मार्ग पाया 'जा सकता । ग्रन्यथा परिग्रहकी तो तृष्णा लगी है श्रौर भग- 
वानकी भक्ति कर रहे है तो मन जहां बैठा है भक्ति तो उम्रको कहलायगी । प्रभुकी भक्ति 
वहाँ रही ? श्रगर प्रभुमे चित्त गया है तो प्रभुकी भक्ति कहलायगी । तो अपनेक्ो आत्मज्ञान 
चाहिए ओर श्रात्मज्ञ.न पानेके लिए मनका ऐसा सदुपयोग बनायें कि थोडा सयम रहे, सत्सग 
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की रुचि रहे, ज्ञानार्जनका प्रयत्न रहे तो यह जीव अपने श्रात्माका बोध कर सकता है । 

विनश्वर पदार्थमें लगाव रखनेका झनौचित्य--अव जरा अपने-अपने श्रात्माकी बात 
सोचो कि मैं कौन हू ? बारबार अपने को प्नतुभव करो कि मैं कौन हू ? तो अन्तरसे एक 
प्रावाज आ्रायगी कि जो बाननहार है, जो समभने वाला है, जिसमे ज्ञान है वह मैं हूं। इस 
मुभका जगतके किसी बाहरी प्रसगसे कुछ सम्बन्ध है क्या ? जिस घरमें रह रहे है वह घर 
ग्रापका है क्या ? घर छोडकर न जाता पडेगा क्‍या ? सारा वैभव छूटेगा नहीं क्या ? इस 
जगतमे मेरा है क्या ? कुछ भी नही है। एक साधु जा रहा था नगरमे, एक बड़ो हवेली 
मिली । वहाँ एक चौकीदार बैठा था तो साधु पूछता है कि यह धर्मशाला किसकी है ? तो 
चौकीदार बोला--महाराज यह घर्मशाला नही है, धर्मशाला तो श्रागे है। साधु बोला--मै 
यह नही पूछता, यह बतलावो कि यह धर्मशाला किसकी है ? तो फिर चौकीदार बोला--- 
महाराज यह तो श्रमुक सेठकी हवेली है, धर्मशाला तो आ्रागे है । इतनेमे उस मकानका मालिक 
जो ऊपरसे सुन रहा था उसने साधु महाराजकों बुलाया और कहा--महाराज श्रापको 
ठहरना हो तो यहाँ ठहर जाइये, पर यह धर्मशाला नही है । घर्मशाला तो आगे है, यह तो 
श्रापकी हवेली है । तो साधु बोला--भाई हमे ठहरना नही है। हमने तो यों ही पूछा कि 
यह धर्मशाला किसकी है ? तो फिर वह सेठ वोला--महाराज यह घमंशाला नही है, यह तो 
हमारी हवेनी है । श्रच्छा इसको किसने बनवाया ? हमारे बाबाने । वे इसमे कितने दिन रहे ? 
महाराज वे तो पूरी हवेली बनवा भी म पाये थे कि गुजर गए थे। फिर किसने पूरी बन- 
वायी ? हमारे पिताने । वह इसमें कितने दिन रहे ? कुल ५ वर्ष । श्रौर आप अरब कितने दिन 
इसमे रहेगे ? बस इतनी बात सुनते ही सेठकी प्रांखें खुल गई श्रौर सब बात सम गया । 
साघुके पैरोमे गिरकर बोला--महाराज सच्च॒मुच यह धर्मशाला है, हवेली नही । तो यहाँके ये 
मकान महल घम्ंशालाकी तरह समझो, कोईं कितने दिन रह रहा, कोई कितने दिन ? बल्कि 
धर्मशालामे तो मत्री वगरासे प्राथेता कर लो तो १०-५ दिन और भी ठहर सकते, पर ये 
मकान महल तो ऐसी धर्मशाला हैं कि श्रायुका क्षय होने पर कितनी ही मिच्लतें करो पर एक 
क्षण भी ठहर नही सकते । 

स्व्र-पर श्रर्थंका तात्विक ज्ञान पानेमें हित--जरा अपने श्लापपर करुणा करके सोचो 
तो सही कि मेरेको भ्रव क्या करना चाहिए जिससे मुझे इस भवमे भी शान्ति मिले श्र 
भविष्यमे भी शान्ति मिले । वह काम है यह कि सही तत्त्वज्ञान उत्पन्न करें। भअज्ञान चित्तमें 
मत्त बसावे । सही-सही जान लें कि यहाँ दिखने वाला जो कुछ है यह क्‍या है ? दिखने वाला 
जो यह मैं हू वह क्या है ? जरा इन दो बातोका सही-सही निरंय कर लो । जो दिखने बाली 
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चीज है यह सब माया है, ये सब विनाशीक हैं, परमार्थ नही हैं। परमार्थ तो एक-एक पर- 
माणु है । श्रब जहाँ बहुतसे परमाणु जुड गए और एक यह शक्ल बन गई तो ये परमाणु 
बिखरेंगे नही क्‍या ? भ्रवश्य बिखरंगे । तब ये टूट जायेगे। बतलावो महावीर भगवानका 
महल कहाँ पर है ? राजघरानेके तो थे ना, बडे पच्छे महल थे, मगर श्रव कहाँ है वे महल 
श्रोर उनसे पहले भी जो क़वर्ती श्रादिक हुए उनके महल कहाँ है ? थे तो ये सब, पर सब 
नष्ट हो गए। तो ऐसे ऊँचे पक्के महल भी न रहे उन वडे पुरुषोके तो फिर हम आपकी 
साधारण भौपडियोकी तो बात ही क्या ? बताओ कौरव पाण्डवोका, रामचन्द्रजी का कितना 
सुखद परिवार था, कैसा उनका श्रापसमे मेल था, एक दूसरे पर शअ्रपने आपका कैसा बलिदान 
करने वाले थे, पर कोई रहा क्‍या ? जब बडे-बडे पुरुष जिनके जमानेमे उनका बहुत बडा 
प्रताप फैला था वे भी न रहे तो फिर हम श्रापकी तो बात ही क्‍या है ? हम आपकी यह 
छोटीसी जिन्दगी भी जल्दी ही व्यत्तीत हो जायगी । कुछ रहनेका नही है इसलिए इन बीजो 
में लुभाना न चाहिए और एक तत्त्वज्ञान उत्पन्न करनेमे लगें । 

मनका विषय श्रुत है इस प्रकारके परिचयसे श्रात्मशिक्षणका दिरंर्शन--अ्रसलमे मैं 
क्या हूं, मुझे क्या करना चाहिए जिससे कि मुझे शान्ति रहे इसका प्रयोगात्मक ज्ञान करें। 
यहाँ कोई किसी मजहब (धर्म) की बात नहीं कह रहे, यह तो एक आत्माके धर्मकी बात 
कही जा रही है । चाहे किसी भी बिरादरीका हो, सबके श्रात्माकी बात चल रही है कि यदि 
श्रपनेको शान्त होना है तो पहला काम यह है कि अपने स्वरूपका सही ज्ञान करना चाहिए 
कि मैं देहसे भी न्यारा, प्रसगोसे भी न्‍्यारा, विकारोसे भी न्‍्यारा एक ज्ञानमान्र तत्त्व हू । देखो 
भात्माके समभनेकी बात भ्रगर कठिन लगे तो कठिव-कठिन बात कुछ दिन सुनते रहेगे तो 
एक दिन वही बात सरल बन जायगी और दूसरे सरन्-सरल दिलपसद बातें सुननेमे मन 
लगाया तो उससे आपको कुछ फायदा न मिल पायगा । रागके ससस्‍्कारमे यह जीव रह रहा 
है श्रीर रागभरी बातोके सुननेमे ही चित्त लगाया, कुछ दिल खुश हो गया तो उस दिल खुश 
कर लेनेसे फायदा कुछ न निकलेगा । ज्ञान श्रौर वैराभ्य बिना इस जीवकी श्राकुलता दूर 
नही हो सकती । 

प्रब ज्ञानके बजाय रहे अ्रज्ञान और वैराग्यके बजाय रहे राग तो जहाँ अ्ज्ञान और 
राग बस रहे उसका फिर कोई ठिकाना नहीं रह सकता । कोई उसका फिर एक मार्ग बनाने 
वाला नही बन सकता | अज्ञानको दूर करें, रागको दूर करें, वस्तुकी सही समझ बनायें । 
अपने झ्रापके आात्मासे प्रीति जगेगी तो आत्माका कल्याण होगा । मुक्ति याने ससारके सर्वे 
सकटोसे छुटकारा पानेका मार्ग बताया है तत्त्वार्थसूत्रमे मोक्षशास्त्रमे | मोक्षशास्त्रकी बात 
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बताते हुए जीवतत्त्वके बर्शुनके एक यह प्रकरण 'श्रुतमनिन्द्रियस्या सूत्रमे है कि मनका विषय 
श्रुत है । तत्त्वज्ञात, विवेक, विचार, कल्याणकी भावना--ये सब मनके विषय है । 
शुभोपयोग द्वारा चंचल सनका नियन्त्रण करके शुद्धोपयोगकी भुमिकासे प्रवेश करने 
का संदेश--मन पाया है तो चाहे तो इस मनको विषयोमे लगा सकते श्रौर चाहे तो इस 
मनको ज्ञान और वैराग्यके साधनोमे लगा सकते, मगर ज्ञान और वैराग्यकी ओर मनको लगा 
देंगे तो सदाके लिए संकट छूट सकेंगे श्रौर विषयकषायोमे मन लगाते रहेगे तो जो दुर्देशा 
श्राज तक हुई है संसारमे रुलते-रुलते वही दशा आगे भी रहेगी । इससे जरा मनको समझाये 
कि रे मन तू बदरकी तरह चंचल है, तू श्रपनी चंचलताको छोड | चचलता कैसे छूटेगी ? 
ज्ञान और वैराग्यका नियंत्रण हो तो इस मन बदरकी चचलता छूटेगी । 
किसी राजाको एक देव सिद्ध हो गया । झ्ब वह देव इतना कठिन कि एकदम शात्ते 
ही बोला--राजन्‌ । बोलो क्‍या काम है ? तुम जो काम बताग्रोगे वही हम कर दिखायेंगे । 
तुम जो मांग करोगे वह हम ला हाजिर करेंगे । मगर एक बात याद रखना, कुछ न कुछ 
काम बताते रहना । यदि काम न बताश्रोगे तो हम तुम्हे खा जायेंगे । श्रब क्‍या था ? राजाने 
कहा-अच्छा एक बहुत बडा तालाब बना दो' लो तालाब बन गया ।” राजन काम 
बताश्रो । * भ्रच्छा एक बडी सडक बना दो ।* लो बन गई सडक ।' राजन काम बताश्रो। 
्रच्छा एक ६० हाथ लम्बी जंजीर लावो । लो झा गई जजीर । राजन काम बताओ्रो । इस 
जजीरका एक छोर इस खम्भेमें बांध दो और एक छोर अपने गलेमे बाँध लो ।'''लो बध 
गई । राजन काम बताओ्रो ।**'अब तुम बदरकी भांति इस खम्भेपर चढो श्रौर उतरो जब 
तक कि'हम मना न करे । लो चढ गया तो श्रब उतरनेका काम पड़ा है और उतर श्राया 
तो चढनेका काम पडा है । वह देव बड़ा हैरान होकर उस राजाके चरणोमे गिरा और बोला 
माफ करो राजन्‌, हम अपनी बात वापिस लेते है, तुम जब जब याद करोगे तब त्ब हम 
तुम्हारी सेवामे हाजिर होगे । तो भाई ऐसे ही यह मन बंदरकी तरह चंचल है । यह हरदम 
जीव राजासे कहता है राजन काम बताश्नो । इसे कुछ न कुछ काम चाहिए । श्रगर इसे किसी 
काममे न लगाया जाय तो यह मनबंदर सचमृच ही बरबाद कर देगा इस जीव राजाको । 
इसे व्यसनोमे, खोटी बातोमे लगाकर बरबाद कर देगा । तो यह मनबदर कहता है जीव 
राजासे कि राजन काम बताओ्रो। तो यह जीवराजा परेशान हो गया । इस जीवराजाको 
मनबदर ऐसा सिद्ध हुम्रा कि अनादि कालसे तो यह मन इसे मिला ही न था और जब वह 
मन मिला तो ऐसा बेढव मिला कि यह हर समय कहता कि काम बताओ । तो ज्ञानी जनोने 
एक युक्ति निकाल ली। इस मनको परोपकारमें लगाओो, ,स्वाध्यायमे लगाओ्रो, सत्संगमे बैठो, 
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साधुसेवा करो, ये शुभोपयोगके काम श्रगर इस मनको बताते रहँगे, रोज-रोज शुभोपयोग 
करते रहेगे तो यह मन शान्त रह सकेगा श्रौर इस श्षुद्ध तत्त्वके ध्यानकी पात्रतासे विछुड न 
पायगा | 

शुद्धोपपोगकी शुभोपयोगानन्तरभाविता--भैया ! श्राखिर तो शुद्धोपयोग ही लक्ष्य 
होना चाहिए । ग्रात्माका जो शुद्ध स्वभाव है उस शुद्ध स्वरूपकी दृष्टि हो, यह ही लक्ष्य करना 
है, मगर जो जोव अ्रशुभोपयोगकी दुर्गन्‍्धमे बसते चले आ्राये है उनमे शुद्धोपयोगकी बात 
एकदम कहंसे ला देवें ? जिसके भी शुद्धोपयोग बनता है उसके शुभोपयोगके बाद बनता है । 
शुभोपयोगसे गुजरे बिना शुद्धोपयोग कहाँसे हो सकेगा ? तो यह पर्याय है ना, कोई व्यसन 
आरादिकगे डूबा है, कोई हिसा, झूठ ग्रादिक भ्रशुभोपयोगमे चल रहा है उस श्रशुभोपयोगके, 
बाद एकदम शुद्धोपयोग किसीके नही होता । उस श्रद्ुभोपथोगके बाद कुछ विवेक बनेगा, 
विचार चलेगा, कुछ शुभ भावना बनेगी, कुछ शुभोपयोग बनेगा । तो शुभोपयोग श्राया ना 
बीचमे ? तो जानकर करनेका काम कया है ? शुभोपयोग । श्रौर लक्ष्यमे रखें शुद्ध तत्त्व, बस' 
यही करनेकी चीज है । तो जरा सयममे भ्रपने मनको लगायेंगे तो प्रात्मज्ञानके हम पात्र रह 
सकेंगे, और शआ्रात्मज्ञान बन गया तो समझो कि हमे सर्वसिद्धि मिल गई। सी समझ 
लीजिए -- “धन कन कचन राज सुख, सबहि खुलभ कर जान | दुलंभ है ससारमें एक यथा- 
रथ ज्ञान ।” एक तत्त्वज्ञान, वस्तुके स्वरूपकी पहिचान दुलंभ है । मैं ग्रात्मा केवल ज्ञानानद- 
मय हूँ, इसका किसी जोवसे रचमात्र सम्वध नहीं, सबसे निराला है, ऐसा अपने श्रापको अपने 
स्वभावमे निरखा जायगा तो ऐसी प्रसन्नता होगी, ऐसा ज्ञानावरण बनेगा कि जिसमें भानन्द 
ही ग्रानन्द रहे, क्नेशका रचमात्र भी नाम नही, ऐसी श्रपने श्रापमे गहराई पाना है । 

प्रस्तस्तत्वका लक्ष्य भौर श्रन्तस्तत्त्वमे प्रवेश कराने वाले श्रुतकों मनका विषय बनाने 
का श्रनुरोध --अ्रन्तस्तत््वकी गहराई पानेके लिये थोडा वैराग्य ग्रवश्य होना चाहिए, सयम 
अवश्य होना चाहिए । रात्िभोजनका त्याग करें, विपयवासनाग्रोका त्याग करें और लगन 
लगावें, इसे जानें तो सही कि मैं कौन हूं श्रौर इसका उत्तर जहाँ मित्रे वहाँ जायें, रहे, स्वा- 
ध्याग्न करें, आत्माकी खोज बना लें कि मैं आत्मा हु क्‍या ? बस सब सुखका गैल मिल 
जायगा, सब शान्तिका मार्ग मिल जायगा । हमको किस ढगमे चलना है, तो मोटे रूपसे यह 
बात है कि क्रोध, मान, माया, लोभ -ये चारों कषायें न रहेगी तो शान्ति श्रपने आप मिल 
जायेगी । मगर ये चारो कषायें न रहे उसका कुछ उपाय है क्‍या ? हाँ, उसका उपाय है 
श्रात्मानुभव । 

मैं केवल ज्ञानानदस्वरूप हू, भ्रन्य कुछ मैं नही है, यह दृष्टि बनेगी तो हमारी कषायें 
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शान्‍्त होंगी और यह दृष्टि नही हैं तो हम परका लगाव रखेंगे श्रब पर पर ही है। हम घाहे 
कि ये प्रमुक भाई इस तरह बैठे, इस तरह बात करे तो वह हमारे श्रधिकारकी बात तो 
नही है और हमारी इच्छाके श्रनुसार बात न बनेगी तो हम उसमें दुःख मानेंगे, और यह 
ग्रपना स्‍ह्लात्मा भगवान, यह ज्ञानानन्दस्वरूप आत्मा अपने-ग्पने पास है, कभी यह अपनेसे 
बाहर नहीं है | जब दंष्टि दें तब ही उसका आ्रानद लें, श्ौर बांह्य वस्तु हमारे श्रधिकारकी 
बात नही है, हम उसपर दृष्टि रखते है तो हमको दुःखी होनेका बराबर मोका तआाता है । 
इसलिए समस्त बाह्य प्रसंगोंकी मायाहूप जानकर उपेक्षा करके कुछ भात्माके जश्ञानकी झोर 
हमें बढना है । हाँ गृहस्थ है तो ग्रहस्थीके नाते ५-६ घंटे प्राजीविकाका भी काम देखें, उसका 
विरोध नही कर रहे, मगर मुख्य ध्येय यह बनायें कि मैं जीव हूं, मेरेको शांति चाहिए, मेरे 
को कल्याण चाहिए, मैं सदाके लिए शान्त रह सकूं वह उपाय मुझे चाहिए, भ्रन्य यहाँके 
प्रसंग इनसे हमारा कोई गुजारा न चलेगा । ऐसा एक ध्येय बनायें और रोज-रोज ज्ञान द्वारा 
वस्तुस्वरूपका हृढ अभ्यास बनायें । सारी जिंदगी काम करना है तत्त्वज्ञानका तो वह दृढ होगी 
भावना और हम ससारके सकटोके जो फर्मंबन्धन हैं उनसे छूट जायेंगे, केवल स्वतंत्र हम ही 
श्रात्मा रह जायेंगे । इसीको ही तो सिद्धभगवान कहते हैं। वह है हमारी भ्राखिरी मंजिल, 
जहाँ पहुंचकर हम कृतक्ृत्य हो जायेंगे, फिर हमको करनेके लिए कुछ शेष न रहेगा । ऐसे 
श्रुतज्ञाननकों मनका विषय बनाइये । 
जीवकी ट्विविधताका प्रसंग--जीवका परिचय हो जानेपर, संसारी, मुक्त सभी जीवों 
का परिचय हो जाने पर एक प्रलोकिक प्रकाश "मिलता [है। मै कौन हू, ये कौन है, मेरेको 
क्या करना था, कया करता पझ्ाया, वया करता चाहिए ? ये सब बातें जीवोके नाना प्रकारके 
परिचय करने पर स्वयं बन जाते हैं। जीवके परिचयकी ही बात कह रहे है कि जीव किसे 
कहते हैं ” जो ज्ञानानन्द्रस्वरूप पदार्थ है उसका नाम जीव है। जिसमे चेनना है उसे जीव 
कहते है। कोई प्रगर यह कहें कि जीव बीव कुछ नही हैं, सब गलत बात है तो ऐसी समझ 
जिसे बन रही वही तो जीव है । जो जीवको मना कर रहा है कि जीव कही नही है तो 
उससे कहो कि क्‍या कह रहे हो भाई, क्‍या समझ हो गई तुम्हारी, तो वह कहेगा कि मेरी 
समभमे यह प्ाता है कि जीव कुछ नहीं है । 
तो समझा दो उसे कि देखो जिसकी समझे आता है ऐसा कि जीव कुछ नही है 
वही जीव है । जिसमे चेसता है, जो जाननहवार है उसक्रो|जीव कहते हैं। ऐसे जीव दो प्रकार 
के है-- एक तो वह जिस जीवके साथ दूसरी भोज लगी हुई है, एक वह जिसके साथ कोई 
दूसरी चीज नहीं लगो । केवल जीव ही जीत्र है । जब कोई चीज होती है तो उसके दो रूप 
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होते है, एक तो संग वाला रूप श्रौर एक संगरहित रूप । तो जिस जीवके साथ और कुछ 
नही लगा उनका तो नाम है मुक्त जीव गौर जिस जीवके साथ कुछ लगा है उसका नाम है 
ससारी जीव । देखिये--जीव सब एक समान है, पर लगाकर श्रन्तर था गया | तो लगाव तो 
एक बाहरकी चीज है ना । लगाव तो कुछ होने वाली चौज है ना दूर की जा सकती है 
ना ? जो लगापन्न हमको ससारभे रुलाता है वह लगाव श्रगर न करें तो ससारके संकटोसे छूट 
जायें श्रौर यह स्वस्थता बहुत सरल वात है । हम व्यर्थ क्यो परपदार्थसि लगाव लगायें और 
दुःखी हो ? लेकिन कैसा इस पर एक मालिन्य छाया है कि बताने बताने पर भी, पढने पढने 
पर भी, ध्यान किए जानेपर भी यह मान्यता छूटती नही है | तो झ्राज ही इसके लिए कोई ह॒ढ॑ 
बन जाय कि मुभको तो मेरे चैतन्ण्स्वरूपके श्रतिरिक्त किसी भी श्रन्य तत्त्वसे लगाव नहीं 
करना तो यह ग्राज ही सुखी हो जाय, शान्‍्त हो जाय । 

समोहमहापराधका दुष्परिणाम -यदि हम चित्तत््वके अनुरूप नहीं श्रमल कर पाते 
तो कमसे कम समझ तो बना लें | जितना श्रमल होते बने हो, पर समभमे अगर भूल की, 
सम्यज्ञानमे यदि प्रपाद किया तो यह महान अपराध कहलायगा,। धारित्रमे हम न॑ बढ सके 
यह महान अपराध नही है। है तो श्रपराघ, मगर हम सही ज्ञान ने करें, यथार्थ बात न 
जानें तो इसको कहते है महाग्रपराघ याने मिथ्यात्व महाग्रपराघ है, भ्रसंयम श्रपराध हैं। 
तो ज्ञान ्वारा जानना है और उसका बहुत सीधा मार्ग है, फिर भी हम वस्तुके स्वरूपको 
यथार्थरूपमे जानता न चाहे तो हमे क्षमा नहीं हो सकती । क्‍या वजह है कि यह जीव पेड 
पौधोमे पैदा होता, कीडा मकोडाकी पर्यायोमें पैदा होता । कौनसा अपराध किया इस जीवने 
कि यह जीव डाली डाली, पत्ते पत्ते सब्मे फैला ? झौर ऐसा विड्रूप बना । यह किस अप- 
राधघका फल है ? यह श्रज्ञानकका, मोहका फल है। कोई कहे कि एक पुरुष किसीसे लडता 
नही, किसी को पीटता नही, किसी पर कुछ भअत्याचार करता नही, अपने घरमे बैठा है और 
अपने शरोरमे बस इतना मान रहा कि यह मै हु श्रौर दुनियाको कुछ नहीं सता रहा, ने 
क्रिस्ती पर क्रोध करता, न विकल्प करता, न किसीके साथ छल करता, न कोई बातका लोभ 
करता । बस शरीरको मान लिया कि यह मैं हु और अपने इस शरीरके सुखमे श्रपना ग्रस्त हैं 
तो यह कोई बडा श्रपराध है क्‍या कि जिसके फलमे पेड़ पौधोमे पैदा होता पढे ? विगौद 
जैसी दुर्गेतियोमे उत्पन्न होना पड़े । 

तो सोचो जरा यह कितना बडा अ्रपराघ है ? एक तो प्रनंत शक्तिमान निज श्रात्तमा 
भगवानप% इसने श्रत्याचार किया | जब भगवान स्वछप मेरा मेरी दृष्टिमि नही रहता तो 
इतला बडा जो अन्याय किया, इस भगवानका घात किया तो इसका फल कितना बडा हींवा 
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चाहिए, और इतना ही नही, जगतके अ्रनंत जीवोंको भी कुछ न समझा । उनका भी तिर- 
स्‍्कार बिया तो यह अनत भगवंतोपर इस मिथ्यात्वी जीवने प्रन्याय किया तो इसके फलमे 
ग्रगर नरक निगोदमे जन्म-मरण करना पडा तो यह कोई कठोर दंड नही है । यह तो न्याय 
की बात है । सर्वाधिक लाभकी बात इस जीवकों सम्यक्त्वलाभ है। प्रारम्भ तो सम्यवस्से 
होता है। धर्म तो चारित्र है, पर धरंकी जड़ सम्यवत्व 'है। जैसे जडके बिना पेड नहीं बन 
सकता, ऐसे ही सम्यक्त्वके बिना चारित्रमे वृद्धि नही हो सकती | तो हमे सही-सही ज्ञान 
करना चाहिए । 

संसारी जीवकी पहिली दशाप्नोंका परिय्य -जीव दो प्रकारके कहे गए--एक 
उपाधिसहित श्रौर एक उपाधिरहित । उपाधिरहित तो है सिद्धभगवान और उपाधिसहित हैं 
संसारी जीव । श्रब ससारी जीवोका विस्तार देखो श्रोर साथ ही यह सोचते जाइये कि यह 
जीव जब श्रपने स्वरूपमे नहीं ठहरता श्लौर मोह रोगद्वेषके चक्रमे पडा रहता तो उसको ऐसे- 
ऐसे भव धारण करने पडते । यह जीव भ्रनादिसे तो निगोदमे रहा जहाँ एक एवासमें १८ 
बार जन्म-मरण करना पडा । वह श्वास भी कौनसी कि हाथकी नाडीके एक बार उचकेमें 
जितना समय लगे उतने समयमे १८ बार जन्म-मरण किया। मुश्किलसे वहांसे निकले, 
पृथ्वी, जल, श्रग्नि, वायु, प्रत्येकवनस्पति हुए । बडी दुलंभतासे यह जीव प्रस पर्याय पाता 
है श्रौर भसमे भी मनुष्य बनना यह बहुत दुलेभ बात है । इतना बननेके बाद भी भ्रगर हम 
इस भगवान आत्मापर श्रन्याय करें, मायने आत्माकी महिमा न जानें, आरात्माका आदर न 
करें, आत्माकी सुध न लें औ्रौर बाहरी असार विषयोकों महत्त्व दें तो यह निज भगवान 
आ्रात्मापर बहुत बडा श्रन्याय कहलायगा, श्रौर उसका फल यह होगा कि फिरसे यह निगोद 
बन जायगा । तो कुछ सावधानी बतेनी चाहिए, कुछ अपने झापपर दया करनी चाहिए । यह 
जीव भ्रनतकाल एकेन्द्रियमे अमण करता आाया। उस एकेन्द्रियकी चर्चा हो रही है। 
इन्द्रिय---जो ससारी आत्माकी पहिचान है उसे इद्रिय कहते हैं । वे इन्द्रियाँ ५ है। स्पर्शन--- 
जो सारे शरीरमे फैला है एक वह इन्द्रिय जिससे कि ठड गर्मीका ज्ञान चलता है। रसना 
इन्द्रिय (जिभ्या) जो थोडीसो जगह है । प्रारोन्द्रिय जो उप्तसे भा कम जगहमे है और चक्षु 
डर लो जगहमे हे । कर यहाँ एकेन्द्रिय जीवकी चर्चा चल रही है कि एकेन्द्रिय किसे 
क्‌ तत्वाथँसूत्रमे ग्रभी यह प्रकरण आय ९ 
स्पति, ये स्थावर कहलाते है । की कक आज मा मो आर बेतर 

सूत्र कहते हैं-- पृथिव्यप्तेजोवायुवनस्पतयः स्थावरा- ।? देखिये थोडा श्राचार्योकी सुत्र- 
रचना पर ध्यान दो, यह भी एक कामकी बात है । हम अपने ऋषि सतजनोके आगमसे परि- 
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श्रमसे अ्रपरिचित रहे श्रौर विषयोके परिचयमे तो बहुत भ्रागे बढ़े रहे ती यह कोई श्रच्छी 
बात नही है। हम आप लोग ऐसा सोच सममभ बैठते हैं कि कठिन बात हमारी समभमे नहीं 
श्राती, तो श्राप यह बतलाप्रो कि कठिन बात क्या पत्थरोकी समझे झायगी ? हम श्राप 
जीव है जिसकी समभमें श्राये । जैसे वे वैसे हम शाप । ज्ञान तो सब प्रकारका है भौर भला 
बतलावो कि जो बडा व्यापार करनेमे, घन कमानेमे, बडे-वड़े हिसाब लगानेमे, बडी-बडी फैबट- 
रियोके संचालनमे जिसका दिमाग बहुत चल रहा है । कया वह दिमाग, वह बुद्धि एक सहज 
ज्ञानस्वहूप भ्रात्माको जाननेमे कुछ कठिनाई भानेगा ? परे कठिनाई तो इसमे है कि ये बाहरी 
चीजें खूब जोड लिया, खूब लौकिक व्यवस्था कर लिया । क्योकि वे बाहरी चीजें हैं। उनपर 
हमारे श्रापके श्रधिकारकी बात नही है, भौर जो निज श्रात्माकी वात है वह प्रत्यत सुगम 
चीज है | जरा प्रपनी दृष्टि लगायी तब ही प्पने प्रापके स्वरूपको निहार लो, यह भगवान 
श्रात्मा नित्य श्रतःप्रकाशमान सदां शाश्वत निरतर श्रपने झ्रापके अंदर विराजमान हैं। बस 
यह उपयोग हृष्ट नही होता, इसलिए यह सारी परेशानी है, पर श्रतःस्वरूप तो सदा विराज- 
मान है । एक अपने आपके मार्गको मोडने भरकी देर है, फिर झ्पना कल्याण पह्वश्य है । 
बनस्पत्यन्तानामेकम ॥॥२२॥। 
एकेन्द्रिय जीदोके बिभाग--पहले सूत्रमे यह बात भ्रायी थी कि पृथ्वी, जल, प्रग्नि, 
वायु, वनस्पत्ति ये स्थावर है । इसके बाद फिर आया कि द्ीन्द्रिय प्रादिक त्रस हैं । श्रव देखो 
क्या क्रम बना ? पृथ्वी, जल, श्रग्नि, वायु, वनस्पति और जस | तो वनस्पति है श्रन्तमे 
जिसके तो यहाँ श्रत शब्दका श्रथें समीप झगर ले लिया जाय तो इसका पभ्र्थ है कि वायु भौर 
श्रस ये स्थावर है, इसलिए इसका शन्त शब्द लेना चाहिए कि प्रथम पृथ्वीसे लेकर वनस्पति 
पर्यन्त जितने जीव है उन सबके एक इन्द्रिय है। कौनसी इन्द्रिय ? स्पर्शनइन्द्रिय । देखो 
ससारमे सबसे भ्रविक सख्या किसकी है ? ५ है कि जीव है--एकइन्द्रिय, दोइन्द्रिय, तीन- 
इन्द्रिय, चारइन्द्रिय श्रीर पड्चेन्द्रिय । तो सबसे श्रधिक जीव कौन हो सकते हैं ? एकेन्द्रिय । 
उन एकेन्द्रियमे भी वनस्पतिके दो भेद करके निगोद भर प्रत्येकवनस्पति, उनमे भी निगोद 
सर्वाधिक हैं । निगोद तो प्रसख्यात है, निगोद तो प्नत है, कितने जीवोको सख्या है । भ्रीर 
हम आप भी कभी निगोद जीव थे । पूर्व समयमे भी हम मनुष्य हो, भ्रोर ऐसा घर बसा हो, 
स्त्री पुत्र भी मिले हुए हो, यह बात नही है, यह नियम नहीं है। न जाने क्‍या थे ? कहो 
एके न्द्रियसे निकलकर मनुष्य हुए हो । बात यह सोचनी चाहिए बडी गम्भीरताते कि हम 
यदि श्रपने आत्माके मिलनका काम न कर सके, मेरा ज्ञान मेरे ही सहज ज्ञानस्वहपको ज्ञान 
मे ले, जहाँ ऐसी सामान्य स्थिति होती है कि कोई विकल्प नही भ्रौर ज्ञानमे शानका ही 
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अनुभव है, जिस श्रनुभवमे विश्युद्ध सहज श्रानंद प्रकट होता है, जो भी एक सारभूत बात है 
वह भ्रगर हम न कर सके तो हमारा जीवन एक व्यर्थंसा है और देखो उसके जीवनकी व्य- 
थंता समभता हो तो गुजरे समयपर दृष्टि दें। गुजरा हुआआ जो समय है इस भवका, किस 
किससे प्रेम बसाया, किस किससे मोह किया, मगर वे सब साथ निभा सकें क्‍या ? जो गुजर 
गए, किसीकी माँ गुजर गई, किसीके पिता गुजर गए, किसीकी स्त्री गुजर गईं, किसीका पुत्र 
गुजर गया, तो उससे पहले सयोवके समयमे जो प्रवृत्ति करते थे बताश्नों वह स्वप्न जैसा 
लगता या नही ? एक व्यर्थ जीवन गवाया । और आज सोचते होंगे कि न मोह करते वहाँ 
उन लोगोमे तो हम श्रपने ग्रात्माकी रक्षा तो बनाये रहते । तो जो गया सो गया । वैसी ही 
बात अ्रब वर्तमानकी समभिये | अरब यदि हम वर्तमानमें भी न चेते झ्ौर भविष्यमे भी न 
चेते तो हमारा श्रब भला होनेका नही है। 

ग्रन्तस्तत्त्वके प्रसादसे समनसस्‍्क अवस्था पानेपर श्रन्तस्तत्वपर श्रत्याचार कफ्रनेका 
परिणाम पुनः अ्रति निम्त दशामें पतन--यदि हम समनस्क होकर भी भ्रन्तस्तत्वपर भ्रन्याय 
करते रहे तो स्थिति ही ऐसी बनेगी जैसे एक छोटा कथानक है कि एक साधुक्रे पास कोई 
चूहा रहा करता था, तो उस चूहेपर एक बार एक बिलाव झपटा तो चूहा डरके मारे एक 
बिलमे घुस गया । साधुने उस चूहेकी ऐसी दशा देखकर चूहेको आशीष दिया--विडालों भव 
याने तू भी बिलाव बन जा । लो वह चूहा भी बिलाव बन गया । फिर एक बार उस बिलाव 
पर भापटा कुत्ता तो फिर साघुने ग्राशीष दिया--स्वानों भव याने तू भी कुत्ता बन जा । बह 
बिलाव कुत्ता बन गया । एक बार उत् कुत्तेपर भपटा व्यात्न तो साधुने ग्राशीष दिया-- 
व्याप्रो भव याने तू भी व्याप्न बन जा । तो वह व्यात्र बन गया । अरब उसे व्याप्रका भी डर 
न रहा । एक बार उस व्याप्रपर झपटा सिंह तो फिर साधुने आ्राशीष दिया--सिंहो भव याने 
तू भी सिंह बन जा, लो वह सिह बन गया । अब उसे डर किस बातका ? जब उसे कंडाके 
की भूख लगी तो सोचा कि श्रब भूख कैसे मिटाई जाय ? समझमे आया कि यह साधु महा- 
राज बैठे है, इन्हीको खाकर क्यो न भूख मिटा लें ? लो वह सिह भपटा उस साधुपर । साधु 
ने उस सिहके मनकी बात समझ लिया और पुनः श्राशीष दिया--पुनर्मू पको भव याने तू 
फिरसे चूहा बन जा । लो वह सिंह फिर चूहा बन गया । तो जैसे जिस साधुकी क्ृपासे चूहा 
सिंह बना उसीके भक्षण करनेके भावसे पुत्र. चूहा बना, ऐसे ही यह ससारी प्राणी इस हा 
वान्‌ आत्माके प्रसादसे नरक निभोदकी दुर्गंतियोसे निकल-निकलकर श्राज उत्तम मानवदेहमे 
श्राया, यहाँ यदि इस जीवने आ्रात्मा भगवानपर विषयकषायोका हमला क्रिया तो इसका फल 
यह होगा कि इसे फिर वही श्राशीष मिलेगा--पुननिगोदों भव, याने तू फिरसे निगोद बन 
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जात - 

श्रात्माके भ्रनुप्रयोगकी दिशा-- देखिये--सुनने पढने भ्रादिकी बातें तो बहुत हैं, मगर 

करें कुछ नही तो उससे लाभ क्या ? करनेकी एक धुन तो बनायें, प्रोग्राम तो बनायें । 
जितना बन सके उतना करें । उस करनेका फल श्रवश्य मिलेगा । भ्राज हम झ्राप बडी प्रच्छी 
स्थितिमे है । यह चाहिए कि हम श्रन्तहष्टि बनायें. और भीतरके श्रात्माको पहिचानें और 
यहांके इत मायामयी समागमोमे प्रपना मन न दें, श्रपना दिल न बहलायें, इसके लिए भ्रपना 
जीवन न समझें । जीवस है मेरा मेरे उपकारके लिए, श्रौर मेरा उपकार है धर्ममे, श्रौर घर्म 
यह ही है कि श्रपने स्वरूपको जानू श्रौर वैसा ही श्रपनेको मानता रहूँ कि मैं यह है, बताग्रो 
ऐसा घमपालन कुछ कठिन है क्या ? कोई कहे कि मेरे पास घन नहीं है तो कैसे घमें करें ? 
तो यह धर्म क्य घनसे होता है ? कोई कहे कि मेरे घरमे कोई अच्छा परिवार नही है, स्त्री 
पुज्नादिक नही हैं तो हम कैसे धर्म कर सकेंगे ? भरे धर्म इन बाहरी चीजोमे नही है! अपने 
श्रात्माका सच्चा बोध करनेमे डट जांवो कि मैं तो यह हूँ शौर कुछ नही हैं, एक इसी बातपर 
दृढ़ हो जावो तो सब बात मिल जायेगी श्रौर जो इससे विचलित रहेगा उसको कुछ लाभ 
नही मिलनेका । एक अपनी भावना बनाझों कि मैं सहज ज्ञानज्योति हूँ। में श्रग्नवाल, 
जायसवाल, खण्डेलवाल आदि ये कुछ नहीं हैँ । मे पुरुष भी नही, स्त्री भी नहीं । 9₹ष श्रोर 
स्त्री होना क्या ये आत्माके चिन्ह हैं? ये तो शरीरके चिन्ह है, भले ही उसमे कारण इस 
जीवके भाव बनें, जैसा भाव किया दैसा कमंबन्ध हुआ, जैसा उदय श्राया वैसा यहाँ परिणमन 
बना, सो ऐसा निमित्तनैमित्तिक योग तो है, पर श्रात्माके ये चिन्ह नहीं है। तब ही तो देखो 
पुरुपवेद,, स्त्रीवेद, नपुँसकवेद--इन तीनो वेदोका विनाश €्वें गुरास्थानमे हो जाता है । 
एक पुरुषवेद जो श्ररहत भगधानके बना रहा वह तो द्रव्यवेद है । चूँकि द्रव्यवेदसे फोई असर 
“नही पडता, इसलिए वह :अकिड्चित्कर है, मेरा विधात करनेमे समर्थ नही, तो पुरुष भी 
“जन नही है, स्त्री भी मे नही हू, ये देहघारी भी मैं नही हूँ, मैं तो एक ज्ञानज्योति पुञ्ज हूँ । 
देखो जैसे ह्डीका फोटो लिया जाता ना एक्सरा यघसे तो वह यत्र न तो रोमका फोटो लेता, 
न चमडेका, न खून, मास मज्जा झ्रादिका, वह तो सीधा हड्डीका ही फोटो ले लेता है, है ना 
एक गजब झँसी बात कि रोम, चाम, लहू, मास भ्रादिक इन सबके भीतर है हड्डी, मगर वह 
एव्सरा यत्र बावी सबको छोडकर केवल हड्डीका फोटो ले लेता है । जब इन प्रचेतन यंत्रोमि 
भी यह तारीफ है तो हम श्राप तो चेतन यत्र है, हम श्राप सबको छोड दें मायने जिस समय 
हम अपने अत भगवान श्रात्माकों सहज परमात्मतत्वको जानने चलें तो इसके ऊपर भावरर। 
बहुत पडा है, शरीर है, कर्म है, विकार हैं, कषायें हैं, विचार है, ऐसे बहुत श्रावरण पढ़े हैं, 











प्रष्वाय २, सूत्र २० ड़ २७३ 
. पर तारीफ है उसकी कि इन श्रावरणोंको ग्रहण ही न करें, और इन सबके बीव बसे हुए 
उस ज्ञानपुश्नको दृश्टमि लें श्रौर यह निर्णय रखें कि मैं तो यह हूं । 

' तत्त्वज्ञका पौरुषोद्यम--देखिये तत्त्वज्ञने कितनी काट-छांट कर लिया । कर्म तो उसके 
कटते हैं । कोई बाहरमे देखकर कि मैं ऐसी यात्रा करूँ, ऐसा पूजनका विधान बनाऊं, ऐसा 
उपवास करू , श्रमुक श्रमुक ब्रत कर लू तो मेरे कर्म कट जायेंगे, तो इससे कर्म नहीं कटते । 
कर्म केवल श्रात्माके इस रत्नत्रय भावसे कटते है। श्राप सो्चेंगे कि फिर ये क्यो किये जायें 
जब- इनसे कर्म कटते ही नही ? तो किये यो जाने चाहिएँ कि यदि ये न कटेंगे तो फिर क्या 
परिस्थिति गुजरेगी ? श्रगर शुभोपयोग न करे, सत्काय्य न करें तो फिर क्‍या परिस्थिति गुज- 
रेगी ? पाप करंगे, व्यसनोमे रहेगे । तो उसमें तो हम श्रात्माकी सुधके पात्र ही न रह पायेंगे, 
इसलिए परिस्थिति हमसे शुभोपयोगी करायेगी भ्रगर उन्नतिपथमें जाना है तो, श्र ये किए 
जाते है, श्रौर इन स्थितियोमे एक झाठ्माकी सुध आ्रानेके बहुत सुगम अ्रवसर आते है, इसलिए 
ये कार्य करने योग्य बताये है, पर कोई ऐसा श्रज्ञान बसाये कि इस तरह फल उठावो, यो 
थालीमे धरो, ऐसी-ऐसी क्रियायें करो, इससे कर्म कटते है, तो यह ज्ञान है । तो अपना 
समय श्रच्छा गुजारनेके लिए, भक्तिमे हमारा कुछ समय लगे इसके लिए आ्रालम्बन मात्र है । 
इससे कर्मबन्धन नही मिट्ता । श्रपने भ्रात्माके सत्यस्वरूपकी सुध आये श्रौर उसके लिए ये 
सथ कर्म किए जाते है। ये काये व्यर्थ नही है, किये जाने योग्य है, मगर सच्चा ज्ञान बनावें 
कि यह तो श्रात्माकी सुध भ्रा जाय, ऐसी योग्यता बनाये रखनेके लिए यह काम है। ऐसा 
एक सही लक्ष्य रख करके काम करे तो उसे एक लाभ मिलेगा और जो लक्ष्य ही न बनायेगा 
उसे कुछ लाभ नही मिलनेका । जैसे कोई मनुष्य किसी नदीमे बिना लक्ष्य बनाये नाव खेता 
रहे तो कभो किसी दिशामे, कभी किसी दिशामे नाव बहती रहेगी, वह किसी ठिकाने न लग 
सकेगी, मजधारमे ही पडी रहेगी, क्योकि उसने श्रपना कोई लक्ष्य ही नही बनाया कि कहाँ 
जाना है ? वह तो पांगल ही कहलायगा । तो लक्ष्य बिना जैसे वह उन्मत्त चेष्टा है ऐसे हो 
लक्ष्य बिना हम आपके श्रशुभोपयोग और शुभोपयोग वाली चेष्टा ये उन्मत्त चेष्टा है। लक्ष्य 
बनाया जाय तो यह शुभोपयोग चार चाँद लगा देगा, और लक्ष्य सही न बने तो दघभोव- 
पयोग अज्ञानका हो बढ़ावा दे रहा है । इससे मुक्ति नही मिलतो- तो मुख्य चीज यह है कि 
हम वस्तुका यथार्थ परिचय करें। 

एकेन्द्रिय जीवमें भी श्रन्तःस्वरूपके दर्शनका प्रताप--यहां एक सूत्रकी व्याख्यामें कह 
रहे है कि पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, वतस्पति पर्यन्त जीवके एकइन्द्रिय होती है । यहाँ अतका 
श्र पर्यत लेना चाहिए । सो इनके एक इन्द्रिय होती है यह तो कह दिया । लेकिन हम कहेगे 
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कि श्रास होती है । कोई कहेगा कि नाक होती है । वह एक कौन इन्द्रिय होती है ? तो भाई 
एक शब्दके कई श्रर्थ होते है। एक शब्दका १ सख्या भी श्र है। एकइद्रिय होती है, दो-तीन 
नही होती, और एकका प्रथम अर्थ भी होता है । वह तो एक ही है मायने प्रथम है। तो 
यहाँ एकका श्रथ प्रथम लेना । एक इन्द्रिय है मायने प्रथम इन्द्रिय है स्पर्शनइन्द्रिय । देखिये-- 
जीवपरिचयमे एकेन्द्रिकी चचा चल रही है। उसके सहारे समस्त जीवोका परिचय साथ- 
साथ चल रहा है, क्योकि किसी जीवको उसका जो सहजस्बरूप है उस दृष्टिसे देखा तो सारे 
जीवोको उसने जान लिया। तो हम अपने भ्रापमे ऐसा अनुभव बनायें कि मैं सहन ज्ञानज्योति 
मात्र हु, भ्रन्य कुछ नही हू, अगर कही लाखका नुक्सान है तो उससे मेरा कुछ नुक्सान नही, 
वह तो एक पुदूगलकी चीज है, श्रगर लाखका फायदा है तो उससे मेरा कोई फायदा नही । 
वह तो पुण्य-पापके उदयकी बात है । हो रहा है ऐसा, पर मेरा उससे कोई फायदा नही है । 
श्रौर कोई कहे कि यह तीनो लोककी विभूति यह सब मैंने श्रापको दे दी तो बताश्नो तीनो 
लोककी विभूति पा जानेपर भी होगा क्या इस जीवका ? इस जीवके काम सम्पदा नहीं श्राने 
की, मिनत्रजन इसके काम नहीं झानेके, ये प्राप्त समागम इसके काम नहीं श्लानेके । इस जीव 
का काम तो इसको ही स्वरूपहृष्टि देगी, क्योकि इसका इतना भ्रतुल प्रताप है कि इसके फल 
में यह त्रिलोकपति हो जावेगा । मैं यह ज्ञानज्योति पुञ्न हु, यह दृष्टि बने ईमानदारीसे याने 
किसी परपदार्थमे मेरी दृष्टि न श्रटके, केवल एक सहज ज्ञानस्वरूप निज पश्रात्मतत््वको ही 
प्रपनाकर रह जायें तो मेरे भव-भवके कर्म कहेगे, एक सुखसाताका वातावरव बनेगा । इस- 
लिए इन मांयावी समागमोसे लाभ-हानिका ब्यौरा मत बनावें । धघज्ञान है तो मेरी हानि है 
श्रौर सम्यरश्ञान चल रहा है तो मेरा लाभ है | इस तरह श्रपनी भ्रध्यात्महानि धौर श्रध्यात्म- 
लाभको सोचें ऐसा पौरुष बनायें कि जिससे भेरे श्रात्माका बोध हृढतम बन जाय भ्ौर मैं यह 
ही निरन्तर प्रनुभव करता रहू कि मैं सबसे निराला ज्ञानमात्र तत्त्व हुं । इस समाधिभावके 
प्रसादसे स्व प्रकारका आ्रानद मिलता है । 

एकेन्द्रियके स्वकूपके परिचयसे शिक्षा -मोक्षशास्त्रके द्वितीय श्रध्यायका २२ वा सूत्र 
था, जिसमे यह बताया गया कि पृथ्वी, जल, भ्रग्नि, वायु और घनस्पति, इनके सिर्फ एक 
स्पर्शनइन्द्रिय होती है । ये सच जीव हमारी ही जातिके हैं। कभी ऐसे हम झाप॑ भी थे श्रौर 
करनी ठीक न करें तो ऐसे हम हो सकते है। तो इन एकैन्द्रिय जोत्रोकी दशा देखों--मन 
नहीं, रसनाइन्द्रिय श्रादिक नही । केवल एक स्पशेतइन्द्रिय द्वारा वे ज्ञान कर पाते हैं, उनका 
प्य लेआहार है, भ्रर्थात्‌ मिट्टी, पानी पडा है, लिप गया और वे जडोंपे उसके श्रणु आते हैं 
और इस तरह उनका जीवन रहता है। जिनका घिस्तार देखो कैसा बेढंगा है ? पेडोका कैस। 


प्रेष्याय २, सूत्र २३ , के 
विस्तार ? पृथ्वी, पत्थर श्रादिकका कैसा विस्तार ? ऐसे विचित्र भेषमे इस जीवको अज्ञानके 
कारण रहना पडता है । अभी तक एकेन्द्रिय जीवोंका तो वर्णन किया, श्रब ससारमे जो श्रच्य 
झ्ोर जीव है त्रस, उनके विषयमें कहते है । 
कृमिपिपीलिका भ्रम रमनुष्यादी नामे कैकवृद्धानि ।॥२३॥। 
तरस जीवोंकी विशेषता और सब जीवोंमें स्वयंका स्रष्टापन--कृमि, लट, पिपीलिका 
(चीटी) भ्रमर (भवरा) श्रोर मनुष्यादिककी एक-एक इन्द्रिय बढ-बढकर याने स्पशेन पर एक 
बढाया तो स्पर्शेन रसना, ये लट श्रादिक जीवोंमें पायी जाती हैं। उससे एक इन्द्रिय भौर 
बढी तो तीन इन्द्रिय जीव चीटा घचीटी श्रादिक हुप्ना, एक इन्द्रिय श्रौर बढी तो भंवरा, ततैंया 
झादिक चारइन्द्रिय जीव हुआ, फिर एक इन्द्रिय श्रौर बढी तो पब्चेन्द्रिय जीव, पशु, पक्षी, 
मनुष्य, देव झादिक हुआ । जगतके जीवोका परिचय पानेके लिए मार्गरा बहुत सहायक हैं । 
जब हम जीव पदार्थंको भली प्रकार पहिचानेंगे तो हम उनकी दया कर सकते हैं श्रौर हममे 
एक विरक्ति उत्पत्र हो सकती है। श्रहो--णजीवकी ऐसी ऐसी घटनायें होती हैं प्रज्ञानभावके 
कारण । जगतमे, लोकमे ऐसा कोई प्रदेश नही बचा जिस जगह यह जीव श्रनन्त बार ते 
उत्पन्न हुआ हो, लेकिन फिर भी यह जीव जिस जगह जन्म लेता है उस क्षेत्रकों भ्रपना लेना 
है। यह मेरा गाँव है, यह मेरा मौहल्ला है, यह मेरा घर है। अरे तेरा घर तो तेरा सारा 
लोक बना फिरा श्रौर कही तु टिक न सका, श्राज एक इस छोठेसे घरमे तू ममता बुद्धि कर 
रहा कि यह मेरा है। यहाँ कौन किसका हो सका १ बड़े-बड़े महापुरुष जिनका उनके समय 
से बडा यश छाया था श्राज वे यहाँ नही रहे तो फिर हम आपकी तो बात हो क्या ? किसी 
का एक पलका भी भरोसा नहीं। तो जिस चीजका कुछ विश्वास नही उसके प्रति विश्वास 
बताये हुए हैं ये मोही जन कि ये मुझे कभी धोखा नही दे सकते । और जो अपने श्रापमे ही 
नित्य भ्रन्त प्रकाशमान श्रपना सहज स्वरूप है उसकी ओर हृष्टि भी नही देते, तो इसका फल 
यह होगा कि ससारमे जन्ममरण करना होगा । जैसे लोग कहते है कि धट-घटमे बसा है 
भगवान । तो वह कोई भ्रलगसे भगवान घट घटमें नही बसा, किन्तु घट घठमें प्रत्येक जीव 
स्वयं भगवान स्वरूप है, लोग कहते है कि यह ,सब प्रभ्ुुकी लीला है, ईश्वरने बनाया है, 
अरे हम शापसे श्रलग कोई एक ईश्वर हम आपको बनाने वाला नहीं, किन्तु हम श्राप ही 
स्वयं ऐश्वर्य सम्पन्न है, ईश्वर हैं, प्रभु है स्वभावस्े , पर विकल्त हालतमें इस उपाधि दशामें 
हम झापकी ये सब सृष्टियाँ हो रही है । स्वयके लिए स्वय महान हैं, स्वयका स्वयं रक्षक 
है, स्वयंका स्वयं ही मगलस्वहूप है । मुझको तारने कोई दूसरा न झायगा, किन्तु जो तिर 
चुके है ऐसे श्रभुकी भक्ति हमारे हृदयकों स्वच्छ करती है और हमे अपने झापमे बसे हुए, 
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परमात्मतत्त्वको दिखा देती है। इस कारणा ज्ञानी जन प्रभु भक्ति करते है, पर-प्रभु भी हम 
फो तार दें, ऐसा नही है. क्योकि यदि ऐसा होने लगे तो प्रभ्ुको या तो पक्षपाती कहो या 
प्रसमर्थ कहो । सबको क्यो नही तार देते । जो लोग ऐसा भानते हैं कि ईश्वर हो सुख दुख 
देता उनसे यह पूछो कि ईश्वरको तो .दयालु मानते हो, वह सबको सुख क्‍यों नहीं देता, दुख 
क्यो देता ? तो लोग उत्तर देते हैं कि जिसकी जैसी करनी है, जिसका जैसा कर्म है उसके 
भ्रनुसार वह सुख दुख देता, तो फिर ईश्वर पराधीन हो गया याने करनी करेगा बुरी तो 
उसे ईश्वर सुख नही दे सकता । तो फिर|भ्रलगसे ईश्वरको ही क्यो सुख दुःखके बीच भिडाते 
हो ? उसे तो वीतराग रहने दो, उसे तो सर्वज्ञ मानो । परमात्मा है, स्वज्ञ है, वीतराग है, 
त्रिलोकपति है इस ढगसे समझो श्रौर यहाँ निमित्तनैमित्तिक भावसे यह प्तब व्यवस्था चल 
रही है। ह 
निमित्तनैमित्तिक टोगमें विषम सृष्टि--जैसा कर्मका उदय होता है वैसी ही जीवकी 
स्थितियाँ बनती है । जिसके दोइन्द्रिय जाति नामकर्मका उदय है जिसके स्पर्शनावरण, रसना- 
वरणका क्षयोपशम है, वीर्यान्तरायका क्षयोपशम है, ऐसे जीव दोइन्द्रिय बनते हैं। यह सब 
अपने झाप व्यवस्था है। तो इसमें कभी बाघा नही झ्राती । कोई एकके जिम्मे बात होती 
ससारकी व्यवस्थाकी, तो की ही नही जा सकती थी । हाँ तो त्रस॒पर्याय । देखों यह जीव 
चिरकाल एकेन्द्रिय पर्यायमे रहता है । एकेन्द्रिय पर्यायमे रहते-रहते कभी-कभी यह त्रस बन 
पाता है, दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय, पम्चेन्द्रिय.बनता है, तो श्रस पर्यायका काल कुछ 
भ्रधिक दो हजार सागर है। इतनेमे यदि यह जीव मुक्त हो गया तो ससारके सकट छूट 
गए ओर न मुक्त हो सका तो इसे स्थावर ही बनना पडेगा । तो स्थावर बननेसे फिर ससार 
में सलेगा । हम ससारमे न रुल सके--इसका उपाय क्या खोजा ? हमारे जन्म मरणके कष्ट न 
रहे, उसके उपायमे क्‍या सोचा ? भरे जन्म न हो तो कभी मरणा न होगा और मरणा न हो 
तो कभी जन्म न होगा । श्रगर मरण न चाहिए नो जन्म न होवे, भव न मिले | शरीर न 
मिले, ऐसी स्थिति चाहिए । 

अपने भविष्यको शान्त रखनेके पौरुषमे ब्रुद्धिमानी--देखो जो कुछ यहाँ मिला है 
लोकायतिककी तरह, यह न समझें कि भोग भोगें मरनेके घाद फिर कुछ रहेगा नहीं । जीव 
कहाँ रहता है ? इसलिए जो सुख समागम पाया उनको खूब भोगो। ऐसी बात लोग यों 
समभते दे कि वे यह जानते है कि मरनेके बाद तो यह जीव रहनेका ही नही, लेकित इस 
जीवके पूर्वभव थे झौर श्रागे भी भव होगे । पूर्व॑भव थे, इसकी क्या निशानी है ? देखो बच्चा 
उत्पन्न होता है । उत्पन्न होते ही जब उसका मुख माताके दूधमे लगा दिया जाता नो वह 
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कैसे पी जाता, कैसे गटक जाता ? परे उसके भ्राह्मार करनेका संस्कार था, पूर्वेमवमे भी श्राहार 
करता रहा, इसलिए उस संज्ञा संस्कारकी वजहमें उसे कुछ सिखाना नही पडता कि तुम ऐसे 
पियो और ऐसे गटक जावो । कोई बिल्कुल नई बात हो जो पहले थी ही नही, - उसके 
लिए तो कुछ सिखाया जाना पडेगा, मगर जो तुरन्तका बच्चा भी दूध गुटकने लगता है तो 
यह पहला संस्कार है प्राहारसंज्ञाका कि जिससे उसे बाधा नहीं पड़ती । दूसरी बात--जाति 
स्मरणके श्रनेक उदाहरण सुने गए है और किन्ही-किन्ही लोगोंने देखा भी होगा । छोटे-छोटे 
बालक श्रपने पूर्व भवके घरको बता देते है । मेरा वह घर है, मेरा वह पिता है भर वहाँ 
धन गडा है भ्रादिक बातें फहते हैं। और बात सच निकल बैठती है तो इससे समझना कि 
पूर्वभव था हमारा, भ्ौर जब पुर्वभव था तो उत्तरभव भी रहेगा । हम बिल्कुल विनाशको 
प्राप्त न होंगे, पर्याय ही हमने बदल लिया तो हम नष्ट न होंगे कभी, झौर पप्रायें हमारी बद- 
लती रहेगी । तो हम कैसी पर्याय पायें कि हमे सुख-शान्ति रहे ? तो ससारमें पर्याय तो कोई 
ऐसी है नही जो वास्तविक शाति दे, पर प्रात्मस्वभावका दर्शन ध्रौर प्रपने श्रापमें ऐसा मान- 
कर रह जाता कि मैं एक स्वच्छ ज्ञानानद स्वरूप हूं, श्रन्य कुछ नहीं हूं, ज्ञान ही ज्ञान हू, 
जिसमे विकारका प्रवेश नही, नाम नहीं। विकार होते तो है, पर वे परद्रव्यका सन्निधान 
पाकर होते हैं, मेरे स्वरूपकी चीज नही । मैं स्वरूपसे एक स्वच्छ ज्ञानपुञ्न हूं, श्रन्य कुछ नहीं 
हू, ऐसी हृढ़ श्रद्धा हो श्रौर फिर कभी दुःख हो जाय, यह कभी हो नहीं सकता । 
जैन वफा लाभ होनेपर फ्लेशका अश्रमाव--निजको निज व परको पर स्वरूपकी 
श्रद्धा वाले को ही जैन कहते हैं। जिनेन्द्रदेवने जो तत्व बताया, जो श्रात्मस्वरूप बताया 
उसकी श्रद्धा जिसे है. उसका नाम है जैन । कभी दु खी न हो सकेगा यह जिसने कि झ्ात्माके 
स्वछूपका अनुभव किया । क्‍यों न होगा दुख ? श्रच्छा दुःखके कारणा क्‍या माने जाते हैं लोक 
मे ? किसीका णिता गुजर गया, पुत्र गुजर गया, स्त्री गुजर गईं, तो लोग दुख मानते हैं भौर 
यह ज्ञानी जीव ज्ञाता रहता है । वह दूसरा जीव था, उसको इतनी ही श्रायु थी, उसका परि- 
णमन उसमे है, भेरेसे भ्रत्यन्त भिन्न है, स्वरूप निराला, स्वभाव निराला, परिणति न्यारी । 
मेरा क्या सम्बन्ध है ? हो गया ऐसा । जैसा जगतमे श्रन्य श्रनन्‍्त जीवोके हुआ करता है वैसा 
हो गया, इसका वह ज्ञाता रहता है, कष्ट नहीं पाता । मानो लाखौका टोठा पड गया त्तो 
वह जानता है कि सोना, चाँदी, रुपया पैसा यह तो सब पोदगलिक ठाठ है, यहाँ न रहा, 
श्रौर किसी जगह चला गया, सत्ता तो हमारी नही मिटी । यहाँ रहता तो उससे आझ्ात्मामे 
कौन सुधार झोर यहाँ न रहा घन तो उससे आत्मामे कौनसा बिगाड ? वह ज्ञाता रहता है । 
ज्ञानीमे यह कला है कि वह सत्यस्वरूप जानगरेके कारण मात्र जाननहार रहता है। जो केवल 
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जाननहार रहे उसको कष्ट नही होता श्रीर जो उसमे कुछ दखल देना घाहे तो उसे कष्ट होगा। 
जैसे यात्री लोग प्रजायबघर देखने जाते है तो वहाँ यह श्रादेश होता है कि देख लो सब चीजें, 
कसी धीजको छुवो नहीं | श्रगर किसी चीजको छुवा तो वहाँका निरीक्षक निकाल बाहर 
करेगा या उचित दड देगा | 

तो ऐसे ही यह सारा ससार भ्रजायबघर है, लोग तो 'भ्रजायब घरमें एकसे एक 
विचित्र पशु-पक्षी वगैरा देखकर बडे खुश होते हैं--भ्रहा कैसा यह मगर है, कैसा यह विचित्र 
हिरण है, कैसा है सूकर है' पर सोचो तो सही कि थे सब जीव कहांसे आये ? श्राखिर वे 
सब ससारी जीव ही तो हैं, पकड-पकडकर वे एक जगह इकट्टू कर दिए गए है। यहाँ जो 
लोग नाटक, थियेटर, सिनेमा वगैरा देखने जाते है वह भी कोई नई चीज है क्या ? भरे उसके 
ग्रदर दिखाई जाने वाली चीजें सब संसारकी ही तो हैं। इस तरह बोला, ,ऐसे-ऐसे सम्बंध 
हुआ, इस तरहसे विरोध हुआ, इस-इस तरहसे वने, इस-इस तरहसे बिगडे । भरे वहाँ नाटक 
वया देखते ? यह ससार ही स्वयं एक नाटक है । जो बात वहाँके पात्र करते हैं, सिनेमामे 
दिखाते (हैं वही बात यहाँ साक्षात्‌ जीव कर रहे है । वे बातें तो बनावटी है। यहाँ सहज 
नाटक हो रहा है | यहाँका नाटक देखो ना। कैसे-कँंसे लोग, कैसा व्यवहार, कैसा धोखा 
दिया, कैसी प्रीति किया, कैसा साथ निभाया, ये सारी बातें यहाँ देखनेमे भरा सकती हैं । 

तो यह ससार एक महान्‌ नाटक है । यहाँ देख लो नाटक देखना है तो श्रौर नाटक 
का श्र्थ क्‍या है ? न श्रटक, जिसमे न अ्रटकना चाहिए उसे नाटक कहते हैं । जैसे लोग नाम 
घरते है ना हिन्दू होटल, जैन होटल, तो इसका श्रर्थ है. कि हिन्दू हो तो टल जांवो, जैन हो 
तो टल जावो, यहाँ न झ्ावो, ऐसे ही नाटक याने श्रटकों नहीं, हट जावों । आवों, स्वरूपको 
देखो, यह सारा जगत नाटक है, क्या रखा है बाह्य पदार्थोसे प्रीति करनेमे ? कोई प्रीति करेगा 
बाह्य पदार्थासि तो उसका ही यह फल है कि ऐसे दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय, पड्चे- 
र्द्र्यमे उत्पन्न होना पडता । 

जीवोके सही परिचयसे,हित-प्राप्ति व श्रहित-परिहारकी प्रेरणा-- ससारके समस्त 
जीव ४ प्रकारके मिलते है भर इन्द्रिय मार्गणा द्वारा जो यह ५ त्रहका परिचय कराया 
जाता है यह उपयोगी अ्रधिक क्यो है ? एक तो [यह सुगम है, अखिो दिख जाता है। दूसरे 
इस आधारपर इस जीवके ज्ञानका अनुमान हो जाता है। जीवका लक्षण ज्ञान ही तो है । 
झौर उस ज्ञानका अनुमान होता है इस इन्द्रियनो देखकर । श्ररे यह दो इन्द्रिय है । जिद्दा 
है तो यह रसरुका भी ज्ञान कर लेता है । इसके नेत्र हैं तो यह चारइन्द्रिय जीव है, यह रूपका 
भी ज्ञान कर लेता है । इसका इतना विकास हो गया। धर्में क्या ? श्रात्माक्ते योग्य विकास 
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का ताम धर्म है। श्रात्मविकास--श्रात्मविकास जहाँ पूरा हो गया वह है भगवान । , पूर्ण 
आत्मविकासका जो प्रयत्न करते है वे है गुरु भौर आत्मविकास करनेका जो मार्ग जान गया 
है वह कहलाता है सम्यग्हृष्टि, और जिसमे आ्रात्मविकासकी योग्यता ही नही हो रही, मन ही 
नही है, उस कालमे वह कहलाता है ग्रसज्ञी जीव । ऐसे जीव ये है दोइन्द्रिय ग्रादिक । कया 
करें ? आज कुछ सुविधा पायी, पुण्यका ठाट पाया, उसे भोग रहे है। ये विषयसाधन बड़े 
सुगम लग रहें है, पर यह पता नहीं कि जो सुलभ लग रहे है ये विषय प्रसंग, ये कितने 
महंगे पंडंगे ? इसका इस मोही जीवको पता नही रहता । कितने महंगे पडेंगे ये ससारके सुख ? 
इन दोइन्द्रिय आदिक जीवोको देख लो श्राज इस मनुष्यभवकों पाकर अपनी शानमें मरे जा 
रहे, किसी की दो बात सहन नहीं कर पाते और उसमे अपनी तारीफ समभते है| साहब 
हममे यह ऐब है कि हमको दूसरेकी बात बरदाश्त नही है । 

तो देखो वह अपना ऐब नही कह रहा मुखसे, वह अपने गुण कह रहा है, वह भ्रपनी 
तारीफ बता रहा, लेकिन वह ऐसे शब्दोंमे कहता है कि लोग उसका प्रर्थ ' जल्दी-जल्दी समझ 
नही पाते । यहाँ तो श्राज शानके लिए मरे जा रहे पर मरकर यदि दो इन्द्रिय जीव हो गए 
कीडा मकौडा हो गए तो फिर कया शान रहेगी ? यहाँ तो लोग जरा जरा सी बातोमे शान 
श्रौर हठ किया करते हैं, मगर मरकर दुर्गंतियोमे पहुच गए तो फिर कहाँ रहेगी वह शान ? 
ये मोही भौर भ्रज्ञानी बस ये ही संसारके नेता है। जो संसारको बढ़ावा दें, जो ससारकी 
रक्षा करें वे कौन है ? मोही भ्रोर भ्रज्ञानी। जो जन्ममरणकी परम्परा बढ़ायें ऐसे जोवोके 
नेता ये ही है मोहेन्द्र और शअज्ञानी । 

क्षिसीके बहकावेसें न श्राने वालेकी विवेकशीलता--जैसे जुवाकी जगह खेलने बाला 
पुरुष ऐसा फस जाता है कि वह वहाँसे हटना चाहे तो उसको हटना मुश्किल हो जाता है 
क्योकि जब वह सोचता कि भरे मैं तो हारता ही जा रहा हु, भ्रब तो मैं जो कुछ बचा ही 
लेकर चला जाऊं तो वहाँ बैठे खिलाडी लोग उसे चिढाते हैं--बस इतना ही दम था फिर 
वही वह खेलने लग जाता है तो ऐसे ही यह संसार सारा जुबाका फड है, यहांसे हटना बड़ 
कठिन लग रहा । किसीके भ्रगर थोडासा वैराग्य जगे तो वह काम नही कर पाता क्योकि 
बाहरी असंगोकी श्रोरसे ऐसे-ऐसे उत्तर श्राते हैं कि वह फिर उनमें फेस जाता है । पक लिए 
बडा प्रबल ज्ञान चाहिए । इस तरह किसीके बहकावेमे हम न झायें और श्रपना जो कर्तव्य है 
सदाचार, सत्यश्रद्धा, भात्मपरिचय, आत्मामें मग्न होनेकी चुन, इन सब बातोंमे दृढ़ रहें 
दुनिया कुछ कहे कहने दो, ये कहने वाले लोग भी न रहेंगे श्रौर जिसको कहा जा रहा वह भी 
न रहेगा । मैं तो एक सबसे निराला ज्ञानज्योतिर्मय तत्त्व हु । उसकी सम्हाल करे । हे 


ला 
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स्वयं छ्सं न कर धर्मोपदेशप्रचारमें ही लगनेमें श्रप्रभावनाका रूप--निज ज्ञान- 
ज्योतिर्ममकी सभाल भी कितनी सरल है, बस ऐसा श्रपने श्रापको ्रनुभव करना 
कि मैं यह ज्ञानमात्र पदार्थ हू, यह ही अपने श्रापकी सभाल है । लोग घर्मात्मा बनते है, क्या 
करते कि इनको उपदेश दें, इनको सिखाये, . इनको मार्गमे लगायें, इनको प्रेरणा दें, बस 
दूसरोको धमममे लगावें, धमकी प्रेरणा दें, इस बातकों समभते है कि हम धर्मात्मा है। भ्ररे 
इस तरह धर्मात्मापन नहीं होता । स्वय धर्ममे आ्रावें, स्वय श्राचारमे श्रायें, स्‍्वय अपने श्रापकी 
सत्य श्रद्धा करें तो धर्मात्मा बनेंगे प्रीर यदि ऐसा ही करते रहे तो मानो जैसे १०० ग्रादमी 
है श्रौर सभीके सभी धघर्मकें लिए बडी कमर कसे है और ऐसा प्रचार करते हैं कि जिससे खूब 
प्रभावना हो । तो बताझ्रो उनमे से एक भी धर्मात्मा है क्या ? नही है, क्योकि स्वयके 
कल्याणाकी कोई भावना नही है श्रोर उतर १०० भे से पश्रगर एक दो पुरुष भी ऐसा करें कि 
स्वयकी श्रद्धा, स्वयका ज्ञान श्रोर स्वयका दशेन, स्वयमे तृप्त होना, यह सब श्रपने प्रयोगमे 
करें तो जिसने किया वह तो हो गया धर्मात्मा और फिर उसके पास जो सत्सगमे रहेगा उस 
पर सत्य छाप पडेगी । कोई यह सोचे कि भझजी घम्म तो हमारे त्यागी जी करते ही है। भ्रगर 
हम लोग न चलें उस श्राचार विचारपर तो इस धर्मंकी क्या हानि होती ? ये तो सभाले हुए 
है । ऐसा ही भ्रगर सब लोग सोच लें तो फिर उत्थानका मार्ग कहाँ रहेगा ? 
एक राजाके मतन्रियोंने उसको प्रजाकी बडी प्रशसा की । राजाने जब प्रजाकी प्रशंसा 
सुनी तो राजा पूछने लगा कि क्या हमारी प्रजाके सभी लोग ईमानदार है य। कोई ईमानदारी 
से रहित भी है ? तो एक वृद्ध मत्री बोला--महाराज झापकोी प्रजाके सभी लोग ईमानदार 
है और सभी ईमानदारीसे रहित भी है। कीसे ? श्रच्छा महाराज आपको दिखा देंगे । 
मन्रीने श्रपने राज्यमे यह घोषणा करा दी कि राजाको श्राज बहुत श्रधिक दूधकी जरूरत है, 
कई टन दूध चाहिए इसलिए एक हौज राजदरबारके आगे बनाया गया है। सब लोग रात्रि 
को ११ बजेसे लेकर दो बजे तक श्रपने अपने घरसे १-१ सेर दूध लेकर हौजमें डाल जायें । 
अब सभी लोगोने श्रपने-अपने घरमें ऐसा सोच लिया कि सभी लोग तो दूध ले ही जायेंगे, 
एक हम दूध न ले गए, पानी ही डाल श्राये तो क्या फर्क पडेगा ? किसीको पता ही न 
पडेगा । यह बात सभीने सोच ली । जब राज्रिकों सभी लोग अपने-अपने घरसे एक एक सेर 
पानी ले गए तो सारा हौज पानीसे भर गया । सबेरा होनेपर जब देखा गया तो सारा हौज | 
पानीसे भरा हुआ था, उसमे दूधका नाम न था। वहाँ राजाने समझ लिया कि वास्तवमे 
हमारा मन्नी ठीक ही कहंता था कि राज्यके सभी लोग ईमानदार भी है भ्रीर ईमानदारीसे 
रहित भी । तो धर्मकी जिम्मेदारी खुदपर भी सममनी चाहिए | ऐसा न सोचना चाहिए कि 
करने वाले तो और लोग है, यदि इमने न किया तो इसमे क्‍या फर्क पडता है ? यदि ऐसा 
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प्रमाद किया जायगा तो जैन नाम घराकर समझ लो कि हम जैन धर्मकी अभ्ावना कर 


रहे है। 
रु यथाशक्ति संयमरूप प्रवर्ततसे कल्याणलाभ फरनेका संदेश--भैया ! यह हो बडा 
सुयोग है कि हमे जैन वातावरण मिला, जैन नाम पाया । श्रगर जैत नाम धराया है तो 
उसका पालन करो अब । देखो ये छोटी छोटी बातें भी श्राचार-विचारकों नही निभा पाते 
जैसे कि राजिभोजनका त्याग । यह कोई कठिन बात नही है, मगर देखिये एक इस नियमको 
भी नही निभा पाते । कैसी एक निशाचरी (राक्षसी) वृत्ति है ? उसमे झ्रासक्तिका बडा भारी 
दोष है । कामकाजके ठिकाने न रहनेका दोष, घ॒र्मं पालन न कर सकनेका दोष, स्वास्थ्यके 
लिए दोष । सभी वैद्य बतलाते है कि खाना खानेके बाद कमसे कम दो-तीन घटे बाद सोवो । 
जब तक कोई काम करो, श्रम करो । खाना खाकर कोई तुरन्त सो जाय तो वह स्वास्थ्यके 
लिए भी नुक्सानदायक है । फिर रात्रिमे अनेक प्रकारके जीव जन्तु उड्ते रहते है । 

सुना है कि किसी बरातमे रातको खाना बन रहा था, उसमे कोई छिपकली गिरकर 
पक गई । उस भोजनके करनेसे श्रनेक लोग मर गए। तो रात्रि-भोजन करनेसे सब हानि ही 
हानि है । ऐसे छोटे-छोटे नियमोसे भी अगर डरें तो ठीक है, आज जैसा घाहे कर लें, पर 
कुछ ही समय बाद जब यहाँसे मरण करके दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय श्राविककी खोटी गतियों 
में जन्म ले लेंगे तो फिर क्या हाल होगा ? क्‍या श्राप लोगोकों वह दशा मंजूर है ? श्राज 
तो यहाँ आ्राराममें जरा भी दखल श्राये तो वह बात मजूर नही होती, पर उन कीट पतिंगा 
वर्गराकी खोटी वर्यायोमे पहुच गए तो फिर क्‍या हाल होगा ? इससे कुछ तो सोचना चाहिए । 
बहुतसे लोग तो कह देते है कि भाई क्‍या करें सरकारी नौकरी है, रातको खाना पडता है 
तो उनका यह कहना बेकार है। श्ररे एक बार तो घरसे खाकर ही काम करने जाते । वैसे' 
तो स्वास्थ्यके लिए एक बार ही भोजन कर लेना पर्याप्त है, पर यदि दुबारा भोजन करना 
ही है तो अपने साथ टिपेनबाक्स वगैरहमे कुछ खानेके ले लिए गए भ्रौर दितमे ही खा' 
लिया | वहाँ यह कहना ठीक नही कि रातकों खाये बिना नही चलता । तो भाई अपनी 
सामर्थ्य न छुपाकर यथाशक्ति सयम करो, प्रभुभक्ति करो, ग्रात्मज्ञान करो, तत्त्वज्ञान बनाग्रो, 
जिससे गआ्रात्माकी सुध रहे । यहो एक उपाय है कि हमे फिर इन एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिय श्रादिक 
की खौटी योनियोमें जन्म मरण न करना पढ़ेगा। 

सज्ञिनः समनस्का: ॥२४॥ 

पड्चेस्द्रियोमे मुलभेद--इसका अर्थ है कि जो मनसहित जीव है वे सज्ञी जीव कहन 

लाते है । ससारमे कितने जीव है ? ग्रनन्तानन्‍्त जीव है । जिनमेसे ,प्रनत मोक्ष चले गए, फिर 
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भी कितने हैं ? प्रनन्तानन्‍्त । श्रनत काल तक और भी मोक्ष जायेंगे फिर भी कितने बचेंगे ? 
अनन्तानत । जैसे गरित भ्रनन्तमे से भ्रनन्‍्त निकले तो कितना बचेगा ? भ्रनत । जैसे किसी 
घटेमे से कितने ही शब्द निक्रलें, फिर भी कितने शब्द और निक्रल सकेंगे ? जैसे श्राकाश 
भ्रदेशपर चलते ले जावो तो श्राखिर बहुत दूर चले जानेपर भी, मानो श्रनन्त योजन जानेपर 
भी श्राकाश कितना श्रोर बचेगा ? प्रनन्त । श्रनन्तका श्र हो यह है कि जिसका कभी श्रंत 
न हो । लोग संख्यावोका ज्यादा परिचय होनेके कारण ऐसी झ्राशंका कर लेते है कि भ्राखिर 
ससारसे जीव मुक्त होते है तो कभी संसार खाली हो जायगा तो यह शका यो व्यथे है कि 
पहला तो प्रमाण श्राजकी स्थितिमे है | श्रवसे पहिले कितना काल व्यतोत हो गया ? भ्रनन्त- 
काल । क्‍या कभी ऐसा भी दिन था कि जिस दिनसे काल (समय) का प्रारम्भ हुआ हो? 
ऐसा कोई समय न था। अननन्‍्तकाल गुजर गया । श्रनन्तकालसे मोक्ष जा रहे हैं, श्रनन्त मोक्ष 
गए, फिर भी ससार वैसाका वैसा हो दिख रहा । 

तो इस ससारमे हम भाप जीवोंने श्रवन्तकाल एकेन्द्रिय श्रादिक पर्यायोंमे व्यत्तीत 
किया । एकेन्द्रियसे दोइन्द्रिय होना कठिन है, क्योंकि दोइन्द्रियमे कुछ भ्रात्मविकास है ना ? 
कोई खास विकास नही, पर कुछ विकास हुआ तो सही । उससे तीनइन्द्रिय जीव होना कठिन 
है, फिर उससे चारइन्द्रिय जीव होना कठिन है, फिर उससे पड्चेन्द्रिय जीव वनना बहुत 
कठिन है और फिर उनमे भी संज्ञी जीव बनना बहुत कठिन । देखिये प्रात्मोद्धारका प्रारम्भ 
श्रगर हो सकता है तो मन वाले भवसे ही हो सकता है, क्योकि मनका श्रथे है--जो हितकी 
बात प्राप्त कराने श्र श्रहितका परिहार करानेमे समर्थ हो | तो पश्चेन्द्रिय जीव तक वर्णन 
श्राया था, फिर एक यह शका हुई कि पज्चेन्द्रियमे भी कोई एक तरहके पड्चेन्द्रिय होते या 
कई तरहके ? तो पहला भेद यह बताया कि कोई जीव सज्ञी होते है कोई प्रसज्ञी । पड्चेन्द्रिय 
मे असज्ञी जीव बहुत कम मिलेंगे | जैसे पानीमे रहने वाले साँप, ऐसे कोई बिरले ही जोब है 
जो पड्चेन्द्रिय होकर भी भ्रसज्ञी होते है। प्रघिकतर पज्चेन्द्रिय जीव सज्ञी हुआ करते हैं । 

समनस्क शब्दका प्रकाश--यह मोक्षशास्त्र ग्रन्थ है । देखो प्राचार्य सतोने कैसे-कैसे 
विद्वत्तापूर्णों सूत्रोकी, गाथाश्रोकी रचना को, जिन्होने बडा तप्श्चरण करके, बडा आात्मानुभव 
करके जीवोके उपकारके लिए शास्त्ररचना की । हमे बडी भक्तिसे बहुत प्नुरागसे उनको 
पढना चाहिए और उनके कला कौशलको समझता चाहिए । यह सूत्र यो कहा गया है-- 
सज्ञिन. समनस्काःह। 

देखो कोई लोग यह शक! कर सकते है कि सज्ञिनः का वही श्र होता है जो समन- 
स्का का है याने विशेष मन वाले हैं, फिर समनस्काः प्रलगसे शब्द क्यो लिखा ? इतना शब्द 


छः 
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हटा दे, 'संजिनः: इतनी बात कह दें त्तो सूत्रमे भी लाघव हो गया और अर्थ निकल आया, 
लेकिन भ्ाचायोके शब्दोमें बडा रहस्य होता है, उनमे हीनाधिकता नहीं होती । यहाँ शंका- 
कारने यद्यपि ऐसी बात कही कि सेंज्ञाका भी यही अर्थ है कि जो हिंतकी बात प्राप्त करा दे 
श्रोर भहितकी बात छुटा दे सो ही तो सज्ञा है । तो संशिनः में ही वह श्र झा गया तो फिर 
समनस्काः शब्द क्यो दिया ? श्ौर॑ संज्ञा शंबंदमें 'इने' प्रत्यय लग जानेपर संज्ञी बन जाता है । 
जैसे धनसे धनी । पहले सज्ञी कहा फिर समनस्काः शब्द क्‍यों दिया ? तो उत्तर यह है कि 
यदि समतस्का: शब्द न देते तो यह अर्थ कैसे निकलता कि पड्चेन्द्रियमें कुछ सज्ञी है, कुछ 
अ्रसज्ञी | दूसरी बात--सज्ञा शब्द एक सामान्य है जो ज्ञान हो वह सज्ञा । संज्ञा वाले सब | 
जीव है। तो यो सभी संज्ञी हो गये, फिर भेद क्‍या रहा ? तो यह जानना कि जो मनसहित 
हैं वे संज्ञी है, चाहे भ्रंडेसे जीव हो चिडिया वगैरा फिर भी वे मनसहित है, चाहे गर्भमें जीव 
हो, कोई चल-फिर नहीं सकता, फिर भी मनसहित है । जो हिताहितका विवेक करा दे वह 
भन है, मनसहित पर्याय पाना एक बहुत दुर्लभ वस्तु है। 
स्वरसता श्रोर नौरसता--देखो चित्त जब एक अपने श्रापके वास्तविक आत्मत्वकी 
ओर दें तो ये बाहरी बातें सब नीरस लगने लगती है । क्‍या करना इस संगका ? क्‍या करना 
इस समागमका, क्या पूरा पडेगा इस ठाट-बाटसे ? और यह समभों कि यह तो मेरे लिए 
कलक है । यह कोई रमनेके लिए नही है । इस शरीरकी देखकर खुश होना यह कतेव्य नही 
है, यह तो कलंक है । प्रगर यह शरीर न लगा होता भ्रोर केवल मैं हो मैं होता एक ज्ञानपुश्न 
ज्योतिर्मय एक श्रात्मतत्त्व वह ही मात्र होता तो वह तो पअ्रनुपम अनन्त श्रानन्दमय, अनन्त 
ज्ञानमय और स्वसफटोसे प्रतीत कृतकृत्य होता । उसे करनेको फिर क्‍या पडा ? इस जोवकों 
एक दुःख यह ही लगा है कि यह सोचता है कि मेरे करतेको यह काम पडा है । वह अपने 
स्गरूपसे चिग गया। श्रात्मा तो श्रमूर्त ज्ञानमात्र है। यह तो हर स्थितिमे ज्ञानका हो कस 
कर पाता है । यह दूसरे पदार्थका काम नहीं करता। 
देखो जगतमे जितने पदार्थ है वे प्रब तक है, उनमे गडबडी क्यो नही हुई, क्यो मिटे 

नही, कोई कम क्यों नही हो गया ? कारण यह है कि प्रत्येक (पदार्थ स्वतत्र है, कोई किसी 
का कर्ता नहीं, नाश करने वाला नहीं । सर्व पदार्थ अपने ही सत्त्वसे अपने आपमे रहते है, 
उत्पाद व्यय करते रहते हैं, एक पदोर्थका दूसरे पदार्थमें कोई परिणुमतच नही पहुंचता, इस 
कारण पदार्थ सब ज्योके त्यो बने हुए है श्रौर सदा रहेगे | तो वस्तुस्वरूप ही यह बतला रहा 
है कि परमे मुझे कुछ नही मिल सकता । ०ैखिये- सत्यतापर श्राना पड़ेगा तब शान्ति मिलमें 
का समय होगा । परपदार्थसे मुझे वुछ नही मिल सकता, यह बात पध्रूव सत्य है, परपदार्थ 
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अ्रचेतन है शौर चेतन है, मैं भी चेतन हू, पर मेरे सिवाय और जितने जीव हैं वे चेतन है 
किन्तु पर है। वे मेरे स्वरूपसे न्‍्यारे है, तभी तो किसी चेतनसे मेरेको क्या मिलेगा ? न 
प्रन्य भ्रचेतनसे मेरेको कुछ मिलेगा, क्योकि वस्तुका स्वरूप ही है ऐसा कि परसे किसोको कुछ 
नही मिलता । . 

ग्रकतृ त्वश्रद्धानामृ तपातसे संसार रोगका विलय--समस्त परकी भ्रत्यन्त भिन्नता 
जानकर परसे क्तृत्वबुद्धिका त्याग कर दें और अपने कषायानुकूल श्रगर कोई काम नहीं 
बनता तो उसमे रूसो नही, झल्लाधों नहीं | वह स्वरूप ही ऐसा है कि दूसरा कोई मेरा कुछ 
नही कर सकता, मैं भी दूसरेका कुछ नहीं कर सकता । जगतमे जो यह बात देखी जा रही 
है कि राजाने किसीको जेलमे बन्द कर दिया, किसीको फाँसी दे दी, किसीकों कुछ कर दी 
तो वहाँ भी राजाने किसीकों कुछ नहीं किय्रा । राजाका जो प्रात्मा है, उसने अपने आपमे 
विकल्प किया श्रौर उस विकल्पके झ्नुसार मन, वचन, कायको चेष्टा की । चेष्टा भी नही की । 
वह भी चेष्टा मन, वचन, कायके परिणमनसे हुई | पर विकल्प उस अनुकूल बना | यहाँ तक 
उसका काम था, इसके बाद दूसरेका पुण्य पाप श्रौर उस परिणतिमे दूसरा निमित्त बनता 
है । एक दूसरेका कुछ नही करता । एक ऐसी कथा है कि एक बार एक घुनिया (रुई धुनने 
वाला) कही बाहर विदेशसे श्रपने देश वापिस लौट रहा था । समुद्री जद्धाजसे श्रावा था | तो 
रास्तेमे जिस जहाजसे वह श्रा रहा था उसमे क्‍या देखा कि हजारो मन रुई लदी हुई थी । 
श्रादमी तो कोई दो घार ही थे । तो उतनी भ्रधिक रुईकी देखकर उसका मन दग हो गया, 
सोचा श्रोह | यह सब रुई हमे घुननी पडेगी। उसे इसका इतना गम हुआ कि उसके सिर 
दर्द होने लगा, घीरे-धीरे बुखार भी चढ़ झ्राया । बीमार हो गया । बडी मुश्किलमे वह अपने 
घर पहुचा । वहां उसको इस बीमारीको दूर करनेके लिए बहुतसे डाक्टर वैद्य हकीम आये 
पर कोई उसे ठीक न कर सका । एक बार कोई बडा चतुर पुरुष श्राया। उसने कहा कि 
इसका इलाज कया मैं कर सकता हु ? हाँ हाँ महाराज कर दीजिए इलाज, आपकी 
बहुत बडी कृपा होगी ।* श्रच्छा तुम सभी लोग यहाँसे बाहर चले जावो, इस कमरेमे 
सिर्फ हम रहेगे और यह रोगी । सब लोग कमरेसे बाहर हो गए । वहाँ वह चतुर पुरुष 
पूछता है कहो भाई तुम कैसे बीमार हुए ? कही बाहर गये थे या घरमें ही थे ? वह बीमार 
पुरुष बोला--भैया ! मैं घरमे बीमार नही हुभा, मैं तो विदेशसे भ्रा रहा था, सो रास्तेमे 
बीमार हुआ । कि घोजसे शथ्रा रहे थे ? समुद्री जहाजसे । उस जहाजमे कितने लोग बैठे 
थे ? भरे प्रादमी तो उसमे दो तीन ही थे, पर उसमे हजारो लाखो टन रुई “लदी हुई थी-॥ 
उस बीमार पुरुषकी ऐसी गम भरी आवाज सुनकर वह चतुर पुरुष सब बात समझ गया क्कि 
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वास्तवमे इसकी बीमारीका कारण क्या है ? सो वह चतुर पुरुष बोला-अरे तुम उस जहाजसे 
आये | वह तो अश्रगले बन्दरगाहपर पहुंचते ही भ्राग लग जानेसे जलकर राख हो गया । न 
जहाज बचा, न रुई श्र न कोई मलनुष्य । लो वह बीमार पुरुष चंगा हो गया । तो उसके 
चित्तमे जो यह बात समा गई थी कि मुझे इतनी रुई धुतनेका काम करना पडेगा, उससे 
उसके चित्तकी बीमारी बन गयी. थी, पर जब उसके जल जनिकी बात सुनी तो उसके वित्तमें 
यह बात समा गई कि अरे मुझे करनेको श्र वह काम नहीं रहा, लो ठीक हो गया । तो 
यही अन्तर ज्ञानी और शअज्ञानी जनोमे है। अज्ञानी तो सोचता है कि मुझे श्रभी यह काम 
करनेको पड़ा है, अभी यह । सो यह सोच सोचकर दुू खी रहा करता है और ज्ञानी पुरुष 
सोचता है कि मैं यहाँ कुछ नही करता । बाहरमे मेरे करनेको कुछ पडा ही नही, इसलिए 
उसे कही दुःख नहीं | वह पुरुष जानता है कि सबका भाग्य सबके साथ है, मैं किसीका कुछ 
नही करता, मेरे करनेको यहाँ कुछ पड़ी ही नहीं, इस कारण ज्ञानी पुरुष धीर वीर और 
सतुष्ट रहता है और श्रज्ञानी पुरषको यह सब विवेक न होनेसे वह परका कर्ता बनता है। मैं 
प्रमुकको यो करता हूं, भ्रभी मुझे यह करने को पडा है, आदिक बातोसे वह सदा दुखी रहा 
करता है। तो ज्ञानी और अज्ञानीमे यह अन्तर है। देखो ऐसा ज्ञानी बननेमें यह मन काम 
करता है। यह मन हितकी प्राप्ति और अहितका परिहार करानेमे समर्थ है। तो ऐसा मन 
वाला भव मिलना बहुत कठिन बात है। 

इन्द्रिय श्रनिन्द्रिययों विषयोसे हटाकर शीघ्र ज्ञानस्वरूपसें प्रवेश पानेके उद्यममें 
विवेक--पभ्राज हम श्रापकों जो यह श्रेष्ठ मन मिला है तो यह सममकर स्वच्छन्द न हो जावो 
कि यह तो मिलना ही था । जो मन चाहे वैसा कर डालनेके लिए कमर न कसे रहो । देखो 
(इस मनको सयमसे नियंत्रित कर दो । मनका नियंत्रण होनेपर कुछ ज्ञान पर्याय बनायें, कुछ 
ध्यान बनांये तो इस,मनकी चचलता खत्म हो जायगी। भरे पर्याय एक समयमे एक होती 
है । आत्माका स्वहूप देखो आत्मामे परिणमन एक समयमे एक होगा । प्रभी इच्छापरिण- 
'मन था, अब ज्ञानपरिणमन श्राया | इच्छापरिणमन बिल्कुल न रहा और ज्ञानपरिणमनमे 
ज्ञानानुभव करके अलौकिक आनन्द लूटा, और उसका जो प्रसाद मिलता है उस प्रसादके बल 
से ऐसे आवरणका क्षय हो जाता कि आगे आवरण पैदा न हो, ऐसी स्थिति बन जाती है। 
हम आपको सदा पापोसे, पातकोसे, विकारोसे दूर होनेका यत्व करना चाहिए । जैसे कोई 
धनी पुरुष यह सोचता है कि मैं इतना घन कमा लू, फिर ठीक हो जायगा, फिर मुझे कुछ 
न करन पडेगा, सुख सातासे रहेंगे, मगर जैसे ही इतना घन मिल जाता है वैसे ही आगेकी 
इच्छा (तृष्णा) बढ जाती है। देखिये मुक्ति पानेके लिए कोई यह नियम नही है कि धनिका 
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को ही प्राप्त हो, गरीबोको नहीं । घन वैभवका होना न होना थह तो एक बाहरी बात है । 
किसीके पुण्यका उदय है तो धन बहुत इकट्ठा हो गया , भ्रोर किसीके नही है पुण्वका उदय तो 
धन नही होता उसके पास । कर्तव्य नो सर्वेस्थितियोमे यही है कि हम अपने इच्धिय और 
मनको वश करें । यह बाट न. हरें, प्रतीक्षा न करें कि पहले तो हम खूब , मनके अनुकूल सब 
भोगोपभोग कर लें, बादमे फिर उनसे विरक्त हो जायेंगे, ऐसी स्वच्छन्दताका प्रवर्तव त्‌ करें । 
देखिये--भनादिकाल बीत गया भोग भोगते-भोगते पर श्रभी तक विरक्त न हुए । फिर श्रागे 
विरक्त होनेकी वया झाशा ? झ्राज इस दुलंभ मानव-जीवनमे हम यह स्वप्न न देखें कि पहले 
खूब भोग भोग लें पोछे सदूबुद्धि जय जायेगी । यह बात वित्तसे निकाल दें | हम आपको जो 
मन मिला है यह हितकी प्राप्ति श्रौर श्रह्तितका परिहार करानेमे समर्थ होता है । जब चेतें 
तभी भला । 
अपनी वेदनामें निम्ित्तको कर्ता माननेका श्रविवेक--हाँ तो ज्ञानीकी श्रौर श्रज्ञानीकी 
बात कह रहे है । दूसरी बात श्रौर देखिये--ज्ञान श्रौर श्रज्ञानका अन्तर | एक हृष्टात द्वारा 
' देखिये--दो जीव है--सिंह श्रोर कुत्ता । भ्रच्छा बताओ्ो--इन दोनोंमे भ्रापके लिए भ्रच्छा 
कौन है ? जो आपके काम श्राये वही तो श्रापके लिए अ्रच्छा है । इस हृष्टिसे तो श्राप कुत्तेको 
ही श्रच्छा कहेंगे | कुत्ता आपके घरकी बडी पहरेदारी करे, ईमानदारीसे काम करे श्रौर दो 
टुकडोपर, भौर जो दो टुकडे आप देंगे उन्हे वह बडे प्रेमसे खायगा, बहा विनय दिखायेगा, और 
हर जगह शभ्रापको बल प्रदान करेगा । अगर कुत्ता श्रापके साथ है तो श्राप बहुत निर्भेप्॒ रहते 
है । और सिंहकों श्रगर देख भी लो तो न जाने क्या हालत हो जाय ? तो पिंह और कुत्तेमें 
परोपकारी जानवर है वु त्ता, मगर किसी बडी सभामे यदि किसीकों कह दिया जाय कि अ्रप्ुक 
साहबका क्‍या कहना है, वह तो बडे परोपकारी है, सबका बडा ध्यान रखते है, बडे नम्न हैं, 
बिनयशील है, वे तो कुत्तेके समान है, कुत्ता तो श्रच्छा जानवर है ना, तो हमने परोपकारी 
की ही तो उपमा दी, तो यह बात सुनना किसीको भी पसंद ने श्रायगा । की तो गई प्रशसा 
प्र वह उसमे अपना अपमान महसूस करेगा | श्र यदि कहा जाय कि इस साहबका क्‍या 
कहना है ? यह तो सिंहके समान है। तो श्रथें तो यह हुआ कि बडे खूंख्वार हैं, 'दिख जाय 
तो देखने वालेकी दशा बिगड जाय, यही तो श्रर्थ होता है उसका, मगर उस सिंह शब्दकों 
सुनकर वह बडा खुश हो जाता है | तो इन दोनोंमे फर्क क्‍्य। है ? फर्क एक घीजका है जिससे 
हर बाततमे कुत्ता बडा होनेपर भी कुत्तेकी उपमा किसीको नही सुह्ाती श्रौर घिहमे एक गुण 
ऐसा है कि जिस गुणके कारण उसकी उपमा सुहा जांती है ।'क्या है वह गुण सिंहमे ? तो 
वह गुण यह है कि कुत्तेको श्रगर कोई लाठी मारे तो कुत्ता किसे चबायेगा ? लाठीको । वह 
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मारने वालेपर हमला न करेगा, क्योकि उसको यह सहो ज्ञान नही है कि हमको मारने वाला 
पुरुष है, वह जानता है कि हमे लाठीने मारा, श्रौर सिंहकों श्रगर कोई लाठी तलवार मारे तो 
वह लाठीपर, तलवारपर श्राक्रमण नही करता, किन्तु सीधे मारने वालेपर आक्रमण करता 
है । सिहको ऐसा सही ज्ञान है कि हमको मारने वाला यह पुरुष है, लाठी नहीं । तो फके है 
इस ज्ञानका और. भ्रज्ञानका । बस यही श्रन्तर है ज्ञानीमें और श्रज्ञानीमे । ज्ञानी जीवको सही 
ज्ञान है कि मेरे बाधक हैं रागद्वेष मोहादिक और अज्ञानीको यह ज्ञान नही है कि मेरा बाधक 
मेरा ही विकल्‍प, मेरा ही भ्रज्ञान, मेरे ही रागद्वेषादिक भाव है। ज्ञानी जीव इन बाह्य 
वस्तुओको बाघक मानता है । इसने ऐसा किया, इसलिए मेरा काम खराब हो गया, इसने 
यह बाधा डाली, इसलिए मेरा काम बिगड गया । श्रज्ञानी जीवको न तो श्रपने श्रज्ञानका पता' 
है, न अपने बाधकका । तो भ्रज्ञान ही अज्ञान जहां बसा है वही तो ससार है । 
श्रज्ञान भ्रंघेरीकी विडम्बना--जहां श्ज्ञान ही भ्रज्ञान बसा उस ससारकी क्या हालत 
'होती ? जैसे कहते है कि 'अघेरनगरी बेबूक राजा, टका सेर भाजी टका सेर खा जा ।” इस 
कहावतका कथानक इस प्रकार है कि एक बार कोई गुरु श्रौर चेला घूमते घुमते किसी नगरी 
मे पहुचे । वहाँ वे ठहर गए । वह थी श्रधेरनगरी । वहाँ गुरुने शिष्ससे कहां--जाबो बेटा 
बाजा रसे श्राठा, दाल, चावल, नमक, साम-सब्जी वगरा भोजन सामग्री ले श्रावो । पहुचा 
वह बाजार तो कया देखा कि वहाँ हर चीज टका सेर बिक रही थी । जब वह मिठाइयोकी 
दूकानपर पहुचा तो वे भी टका सेर थी । वह शिष्य सोचने लगा कि जब टका सेर सभी चोजें 
मिलती हैं तो फिर भोजन बनानेका भी क्यो कष्ट करें ? टका सेर रप्तगुल्ले, पेडे बरफी श्रादि 
भिठाइया ही क्यो न लेकर खा लिया करें ? सो वह शिष्य एक ठके मे सेर भर मिठाई 
खरीद लाया, गुरु शिष्य दोनोने खूब खाया । शिष्यने गुरुजीसे बताया कि महाराज यहाँ तो 
सभी चीजें टका सेर बिकती हैं, यह तो बडी श्रच्छी नगरी मालूम होती है । आझापसे प्राथना 
है कि कुछ दिन यहाँ ठहर जाइये । तो गुरु बोला--बेटा यह अधेरनगरी है, यहाँ ठहरना 
योग्य नहीं । जब शिष्यने बडा श्राग्रह किया तो ग्ुरुको उस नगरीमे ठहरना पडा । वहाँ वह 
शिष्य टके सेर मिठाइयाँ खूब खा-खाकर बडा हुष्ट पृष्ठ हो गया। कुछ हो दिनो बाद वहाँ 
एक घटना घटी, क्‍या कि कोई बाबूजी किसी सड़कसे जा रहे थे । रास्तेमे देखा कि एक 
सकानका एक इंटा भीतसे खिसक गया था, बाबू जी ने सोचा कि इस मकान मालिककी यह 
गलती है जी भीतमे से ईंटा खिसक गया है । इसने ऐसी कच्ची भीत क्यो बनवायी ? में इधर 
से जा रहा था, कदाचित्‌ यह ईंटा गिर जाता और मेरा सिर फट जाता तो क्या होता ? यह 
सोचकर बाबू जी ते उस मकान भालिक़के नाम रिपोर्ट राजाके पास भेज दी । राजाने पेशी 
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पड़ने पर सभीको बुलवाया । राजाने उस मकान मालिकसे कहा--श्रबे तूने ऐसी कच्ची भीत 
क्यो चिनवायी जिसमेसे ईंटा खिसक गया ? कदाचित्‌ वह ईंटा बाबूजी के सिरपर गिर 
जाता तब तो बाबू जी का सिर फट जाता । तुझे सजा दी जायगी । वह मकान मालिक घब- 
डाया और बोला-महारांज इसमे मेरा क्‍या कसुर ? मैंने तो पूरा पेमेण्ट क्रिया था, इस मकान 
के बनवानेमे गलती तो उस कारीगरकी है जिसने गलत भीतकी चिनाई की ( ठीक है । कारी- 
गर बुलाया गया । राजा बोला--अबे कारीगर तूने ऐसी भीत क्यों चिना जिसमे से ईंटा 
खिसका, बोल, तुझे सजा दी जायगो । कारीगर बोला--महाराज श्राप इसे श्रच्छी तरहसे नाप 
तोलकर देख ले, चिनाई करनेमे मेरा कोई कसूर नहीं। कसूर है उस गारा बनाने वाले 
मजदूरका जिसने गारेमे पानी ज्यादा डाल दिया श्रौर गारा गीला हो गया, जिससे भीतमे से 
इंटा खिसका । ठीक है। गारा बनाने वाला बुलाया गया। राजा बोले--श्रबे तू ने इतना 
पतला गारा क्यो बनाथा जिससे भीतमे से ईंट खिसकी ? तो वह गारा वाला बोला--महा- 
राज इसमे मेरा क्‍या दोप ? दोष तो है मसक बनाने वालेका । उसने मसक बडी बना दी, 
पानी उसमे ज्यादा भर गया, जिससे गारा गीला हुआ । ठोक है। मसक बनाने वाला बुलाया 
गया । राजा बोला--अ्रबे तूनें इतनी बडी मसक क्यो बना दी जिससे पानी ज्यादा भर 
गया, गारा गीला हो गया और बाबूजी का सिर फटने तककी नौबत श्रायी ? तो वह मसक 
बनाने वाला बोला--महाराज इसमे मेरा क््या दोप ? दोप है बडा जानवर बेचने वालेका । 
उसने बडा जानवर बेचा, उसके मरनेपर बडी मसक बनी । उसमे मेरा क्या दोष ? ब्रब 
बडा जानवर बेचने वाला बुलाया गया तो उसके पास कोई उत्तर वहीं था | राजाकों उसपर 
क्रोध श्राया श्ौर बोला--बस अपराधी तु है, तुके फाँसी दी जायगी । जललादोको राजाने 
ग्रादेश दिया कि इस बडा जानवर बेघने वाले किसानको फाँसीके सख्तपर चढाकर फाँसी दे 
दो । जब जललाद लोगोने उसे फाँसीके तख्तपर चढाया, फाँसीका फद्ा उसके गलेमे डाला 
तो उसका गला इतना दुबला-पतला था कि फाँसीका फदा ठीक-ठीक बैठे 'ही नहीं । तो 
जललाद लोग बोले--महाराज, इसका गजा तो इतना दुबला पतला है कि फाँसोके फव्देमे 
ही नही श्राता और फाँसी देनेका मुह॒र्त निकला जा रहा है । तो राजा बोला--अबे तो किसी 
मोटे गले वालेको लाकर फाँसी दे दो । वे जललाद निकले मोटे गले वालीकों तलाशमे तो 
वही शिष्य मिला जो टके सेर रसगुल्ले खा खाकर खूब मोटा हो रहा था। शिष्य बोला-- 

श्ररे क्या कर रहे ? तो जल्लाद बोले--चुप रहो । हम तुम्हे राजाके श्रांदेशानुसार पकडकर 

फांसी देनेके लिए ले जायेंगे । वह शिष्य घबंडाया श्रौर गुरुजी से बोला-ग्रुरुणी बचाग्रों । 

तो गुरुजी ने कद्टा--देखो बेटा, हम कहते थे कि यह अधघेरनगरी है, यहाँ 5हरना योग्य नही, 
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पर तुम नही माने । खैर गुरुने सब बात समझा दी | जब शिष्य फाँसीके तख्तपर चढ़ने लगा 
तो नोचेसे गुरु बोला-ऐ शिष्य तुम नौचे उतरो, फाँसीके तश्तपर हम चढ़ेंगे । यही बात शिष्य 
कहे । दोनोको फगडते देखकर राजा बोला- तुम लोग फाँसी लेनेके लिए क्यों भागते ? 
तो गुरु बोला- तुम चुप रहो राजन्‌ | इस समय इतना शुभ मृह॒ते है कि फाँसीके तख्तपर चढ़ 
कर जो फाँसी लेगा वह सीधे बैकुण्ठ जायगा । तो सजा बोला--श्रच्छा तुम दोनों न कगडो 
इस फाँसीके तख्तपर चढ़कर हमे ही फाँसी ले लेने दो । तो देखिये यह ससार ऐसी द्वी तो 
भ्रधेरनगरी है ? यहाँ कोई सोचे कि हम पहले तो खूब भोग भीग लें, पीछे विरक्त होकर 
प्रात्मकल्याण कर लेंगे, सो बात ठीक नही । 

अहितके कार्यसे शीघ्र हंटनेमें संघतस्कताका सद्ुपयोग--भैया ! इन भोगोंमें रहते 
हुए तो श्रनन्त काल बीत गया, पर इनसे विरक्त कहाँ हो सके ? यह श्रात्मज्ञान ही हम श्रापके 
कष्टोको मेट सकेगा । इस जीवनमे भ्रधिकाधिक समय प्पना ग्रात्मचिन्तनमें, तत्त्वज्ञानके अर्जन 
में बितायें, अपने विचार विशुद्ध रखें, सत्संगमें विशेष रहे, इसीके फलसे भव-भवके कर्म 
कटेंगे । कर्मोंकी नि्जरा हो, अपनेको मुक्ति नजर ग्राये'तो यह कहलाता है मनका काम | सूत्र 
क्या बताया गया है ? सगिनः समनस्काः । संज्ञी जीव मनसहित होते है । तो संज्ञीका श्रर्थ 
क्या ? जो मन सहित हो सो सश्ी 4 यहाँ एक शंका शौर बनती है । संज्ञा मायने हैं प्राहार, 
भय, मैथुन, परिग्रहकी इण्छा, संस्कार, ये संज्ञार्यें जिनमें हैं उन्हे संज्ञी कहते हैं। यह प्रर्थ 
लगाओ्नो । उत्तर यह है कि ऐसा भ्रर्थ लगानेसे यह प्रापत्ति है कि संज्ञा वाले तो ये संसारके 
सभी जीव है प्रायः फिर सज्ञी प्रसज्ञीमें भेद क्या रहा ? सब संज्ञी हो गए । यह श्रर्थ लगेगा । 
श्रौर फिर दूसरो बात--जब मनसहितको सज्ञी कहते हैं तो ममसहित जीव होवा हो तब भी 
सज्ञी है। अडेमे हो तब भी संज्ञी है भौर इस जीवका फिर जाग्ृत-प्रवस्थामें एक विकास होता 
है । इस मनके द्वारा हम हितकी बात खोजें पभौर श्रहितकी बात दूर करें, प्रहितके काममें यह 
श्रद्धा न बनायें कि यह भ्रहितका काम तो प्रभी कर लें, पीछे निपट लेंगे । भ्ररे श्रद्धा प्रति 
समय श्रहितसे दूर होनेकी रखें शोर कर्मका वेग है, अहितमे लगना पडे तो बड़े खेदके साथ 
उसमें गुजरियेगा तो एक अपनेको हितका मार्ग मिलेगा | ऐसा हितकी प्राप्ति करानेमे समर्थ 
मन है श्रोर मन जिनके होता उन्हें संज्ञी कहते है। जीवके दो भेद किए थे--संसारी और 
मुक्त । संसारीके ५ भेद किए एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिय श्रादिक | उनमेसे एकेन्द्रियसे लेकर घार- 
इन्द्रिय तकके सभी प्राणी असंज्ञी हैं । पज्चेन्द्रिय जीव ही संज्ञी हो पाते है । यह बताना इस 
सूत्रका प्रयोजन है। 


विग्रहग॒ती कर्मंयोगः ॥२५॥ 
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पूर्व शरीर छोड़नेके बाद नवीन शरीर धारण करनेके लिये होने वाली गतिमें 
फारण--चर्चा चल रहो है "सारी जीवोकी । उपयोग लक्षण वाला यह जीव ससारमे घुम 
रहा है ओर संसारमे इसकी क्या-क्या परिस्थितियां हो रही है, इन सबका वर्णंत आराया । तो 
ससारी जीवोके भेद बताते-बताते श्रब तक यह बता चुके कि ससारी जीव ५ प्रकारके है-- 
एक्ेन्द्रिय, दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय श्र पञ्चेन्द्रिय । श्रौर पज्चेन्द्रियमे दो प्रकार 
हे--सज्ञो और श्रसज्ञी । यहाँ तक जो वर्णन हुआ वह सब उपयोगसे सम्बंधित रहा, इन्द्रिय 
का भी बरणुंन हुआ तो केवल द्रब्येन्द्रि यको इन्द्रिय नही कहा, किन्तु द्रव्येन्द्रिय और भावेन्द्रिय 
दोनो प्रकारकी इन्द्रियाँ जिनके है उनका वर्णन रहा | तो उपयोग सम्बंधित सब वर्णोत था । 
श्रब एकाएक मनमे यह जिज्ञासा हुई कि यह जीव एक भवको छोडता है और दूसरे भवमे 
जाता है, तो नये शरीरके प्रति जिसका जाना है श्रौर पहला शरीर उसका छूट गया और 
शरोर छूट गया तो इन्द्रियां भी छूट गईं श्रौर मत भी छूट गया। द्वव्येन्द्रियाँ न रही श्रौर 
द्रव्य मत भी न रहा तो यह जीव फिर जाता किस तरह है ? उसका समाधान इस सृत्रमे 
किया गया है । यहाँ तो जितनी क्रिया करता है यह जीव, जीव--क्या करता है, निमित्त- 
नेमित्तिक योगमे जो निरखा जाता है उसे ही कह लीजिए इस समय, चलता है, खाता है, 
दोइता है, शरीरकी चेष्टायें करता है, वचन बोलता है तो ये सारी क्रियायें यह शरीर है, 
इसलिए हो रही हैं । तो शरीर तो यह छूट गया तो कौनसा वल है ऐसा कि जिस बलपर 
यह जीव नये शरीरके स्थान तक चला जाता है ? उसका उत्तर दिया गया है कि विग्रहगति 
मे जीवके कार्माणकाययोग होता है । यह शरीर न रहा, अगला शरीर मिलेगा, दोनो शरीरो 
से यह इस समय अलग है, लेकिव इसके साथ सूक्ष्म शरीर लगा हुश्ना है । तैजस श्रौर कार्माण 
शरीर जो अनादिकालसे जीवके साथ चले आ रहे हैं, परम्परया उनमेसे कार्माणकायका योग 
होता है याने कार्माणशरीरके परिस्पदका निमित्त ४पाकर इस जीग्के प्रदेशोकी क्रियारूपसे 
परिस्पद चलता है श्रौर यह दूसरे भवके स्थानपर पहुच जाता, है । 

विग्नहगतिसें हेतुररूप कार्सरणकाययोगका संक्षिप्त ,परिचय--भ्रब जरा उस कर्मका 
स्वरूप समभिये क्या है जिसके कि ऐसा योग चलता है । कर्म एक जगतमे भरे हुए सूक्ष्म 
कार्माण जातिके परमाणु पुन्न हैं, वे जीवके साथ विख़सोपचयके रूपमे भी लगे हुए है, याने जो 
कर्म तो नही बने, मगर कर्म बननेकी जातिमे हैं वे, ऐसे परमाणु पुन्न इस जीवके साथ स्व- 
भावसे लगे हुए है । जब जीव मोह रागद्वेषरप परिणमन करता है तो वे कार्माणवर्गंणा स्वय 
कर्मरूपसे १रिणत हो जाती है । द्रव्य प्ललग-अलग हैं, जीवने कर्मका परिणमन नही क्रिया, 
कर्मने जीवका परिणमन नहीं किया । कर रहे सब अपना ही परिणमन, मगर जो विषम 
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परिणमन हो रहा वह भौपाषिक है, नैमित्तिक हैं। किसी निम्ित्त सब्रिधानमे हो रहा है । 
कही ऐसा नही है कि जीव उपाधिनिरपेक्ष होकर याने उपाधिरहित होकर स्वय ही अपने स्व- 
भावसे विभावरूप परिणम जाता है। परिणमता है यह जीव ही अपने विभावरूप, परिणमता 
कर्म ही अपने विभावरूप, लेकिन विभावरूप परिणमनमे किसी परद्वव्यका सन्निधान 
_ निमित्त होता है तो इप जीवके कषायभावोका निमित्त पाकर जो कार्माणवर्गंणामे कर्मपता 
श्रायी है. उनका जो पुञ्ज हे वह कार्माण शरोर है । इस शरीरका योग विग्रहगतिमे कारण 
होता है । 
प्रविकारस्थभाव भगवान श्रात्मापर कर्ममायाके योगक्नी लॉला--देखना जोवको क्‍या 
जरूरी है ससारके सकटोसे छूटनेके लिए ? स्वभावहृष्टिकी श्रावश्यकता है । यह जीव अपनेकों 
स्वभाव रूपमें भ्रनुभव करता कि मैं यह हू । मैं एक सहज ज्ञानानन्दस्वरूप हु ऐसा अ्रपने 
श्रापकों सहजस्वहपमे प्रनुभव करें तो यह है वह श्रौषधि कि जिसके प्रतापसे वे सारे विकार 
रोग, कर्मरोग समाप्त हो जाते है । भ्रात्माको सहज ज्ञानानन्द स्वभावरूपमे अनुभव करना यह 
है वह अग्निकरिका कि जिससे कर्मईंघन सब भस्म हो जाता है। तो ऐसा यह एक सहज 
परमात्मतत्व आखिर क्यो ऐसा विकृत बन गया, क्‍यों यह नाना दुःखोका पात्र बन गया ? 
उसका कारण है कि अपने ही कषायपरिणोमोसे जो कुछ बधन बन गया, कार्माणवर्गणायें 
कर्मेंझप बन गईं, उतभे उस ही प्रकारका अनुभाग बन गया । उस अनुभागका जब उदय होता 
है, श्रनुभाग जब खिलता है तो उस अगुभागका फल कर्ममे ही हुआ वास्तवमे । मगर क 
ग्रजीव हैं, वे उसका क्या अनुभव करें ? कर्मपर बीती वह सब बात । ! 
जैसे क्रोधप्रकृतिका उदय श्राया तो कर्ममे उस ही क्रोधका प्रभाव पडा वस्तुतः, मगर 
ऐसे प्रनुभाग वाले कर्मंका उदय हुआ्ना तो निमित्तनैभित्तिक योगमे इस उपयोग लक्षण जीवपर 
एक प्रंत्रकार छाथा, प्रतिफलन हुआ । बस जंसे दपंणके सामने हाथ श्रा जाय तो दर्पणमें छाया 
,पड जाती है, वह छाया किसकी ? दर्पणकी । मगर वह छाथा हाथका सन्निधान पाकर हुई है, 
हाथने नही किया, मगर ऐसा योग है कि हाथ सामने हो तो दर्षणमे ऐसा छायाकूप परिशामन 
होता है । ऐसे हो कर्मका उदय जब आया इस जीवपर तो इस जीवमें उसके अनुभागकी छापा 
हुई । अब उस प्रतिकलनमे इस जीवने अपना उपयोग जोड़ा श्रोर उस समय यह महसूस करने 
लगा कि मैं तो यह हू | उपयोगका जो विशुद्ध स्वरूप है उसका तो हो गया तिरस्कार प्लौर 
वहाँ श्रा गया क्रोधादिक बातोंका प्रतिफलन, भ्रब यह जीव उसको श्रपनाने लगा प्रोर यह 
जीव मोही अज्ञानी बनकर ससारमे जन्म-मरणा करता ही है | जब यह जीव एक शरीर छोड- 
कर दूसरे शरीरके लिए गमन करता है तो वह कार्माणशरीरकां योग इस जीवको ले जाने 
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का निमित्त बनता है| विग्रहगतिम कार्माणकाययोग होता है । 


पूर्व शरीर छोड़कर नया शरीर ग्रहण करनेके समाचारप्रसंगोमे श्रनेक लोकवादोका 
समाधान--श्रभी श्रागे बताया जायगा कि यह जीव कितने समयोमे दूसरे शरीरमभे पहुच जाता 
है ? इसमे बडा समाधान मिलेगा । लोगोने स्वार्थवश कितनी प्रकारकी मान्यतायें गढ़ डाली ? 
यह जीव मरता है तो १०-१२ दिन तक भटकता रहता है । श्रत्र चाहे ब्राह्मण जनोको कह 
लो, चाहे श्रपनी बिरादरीके लोगोको कह लो । श्ररे १२-१३ दिनमे भली प्रकारसे सब्रको 
भोजन कराश्रो, सबको खुश करो तो उस जीवका भटकना दूर होगा और तब वहू,ठीक जगह 
पहुच जायगा । यो कितनी ही बातें लोगोंने गढ ली । भ्ररे वह तो प्रपने जन्मस्थानमे मरणके 
बाद ज्यादासे ज्यादा ३ समयमे पहुच जाता है । इसी प्रकार कहाँ जाता है, कहाँ भटकता है ? 
तो श्रनेक लोग ऐसा कहने लगे हैं कि चुल्हेमे जरासी राख शामकों छोड दिया श्र बडे सवेरे 
उठकर देखा तो उसमे चूहा या बिल्ली वगैराके पञ्जे जैसे कुछ चिह्न तो बन ही जाते हैं । 
उन्हे देखकर कहते कि देखो वह तो श्रमुक जीव बन गया । ऐसी बहुतसी मनगढत बातें चलती 
है, पर उन सबका समाधान इस प्रसगमे भली प्रकारसे होता है । विग्रहगतिमे जीवके कार्माण 
काय योग होता है । विग्रहगतिका श्रर्थ क्या है ? विग्रह मायने शरीर । नया शरोर., पानेके 
लिए जो गति होती है उसका नाम है विग्रहगगति । विग्रहका नाम शरीर कैसे पड़ गया ? 
विग्रह शब्दमे दो शब्द है--वि और ग्रह । वि का श्रर्थ है नाना प्रकारके (विविध) औ्ौर ग्रह 
का अर्थ है ग्रहरा करता । नाना प्रकारके परमाणु पुश्नको ग्रहण करना, नाना प्रकारके जो 
परमारु पिण्ड ग्रहण किया है उसका नाम विग्रह है । वह कया है ? शरीर । उस शरीरके 
लिए जो गमन है उसको विग्रहगति कहते हैं । कोई शब्दशास्त्रका जाननहार यह शका कर 
सकता है कि श्रमर इसका यह श्र्थ हो कि विग्रह पानेके लिए ग्रति तो यहाँ चतुर्थी विभक्ति 
लगेगो--विग्रह्ययगतौ, लेकिन समासमें यह ध्वनित नहीं हो रहा 4 उत्तर उसका यह है कि 
समास होनेपर भी 'विग्रहके लिए गति” ऐसा अर्थ बन जाता है | तत्पुरुष समास केवल पट्ठी 
विभक्तिका ही नहीं है । यह सम्प्रदान वालेका भी समास हो जाता है । 


जैसे कहते हैं श्रश्वघास, मायने यह घोडेके लिए घास श्रायी है, तो उसे बोलते है 
प्रण्यघधास । उसका चतुर्थीमी भी समास बनता है। श्रथ यह हुआा कि नये शरीरको ग्रहण 
करनेके लिए जो जीवका गमन होता है उस समय कार्माणकाययोग होता है | यहाँ एक 
प्राशकाऔर रखते है लोग कि जब कोई जीव मरा तो पहले यह जीव ऊपर जाता है, फिर 
जहाँ जाना हुआ उस जगह जाता है, क्योकि यह जीवका एक स्वभाव है कि यह ऊपरको 
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जाय, किन्तु ऐसा चिन्तवन ठीक क्‍यों नही है कि जब जीवके कर्म उपाधि न रहे तब तो जीव 
का यह स्वभाव सही रहता है कि यह ऊपर ही जायगा, किन्तु जब तक कर्मका लेप लगा है 
तब तक जैसा उदय है, जैसा इसको जन्म लेना है वहाँके लिए जो भी छोटा रास्ता मिलता 
है उस रास्तेसे चला जाता है, मगर वहाँ इतना नियंत्रण है जैसा कि अगले सुत्रमे कहा 
जायगा। झ्राकाशकी श्रेणियोके अ्रनुसार गमन होता है याने ऊपरसे नीचे और पूरबसे पश्चिम, 
दक्षिणसे उत्तर श्रगर कोई पापी जीव नरकमे जायगा तो एकदम नीचे चला जायगा। पहले 
ऊपर आये फिर नीचे ऐसी वहाँ आ्रावश्यकता नही है । 

कर्मकी देहबीजरूपता भ्रौर फर्मच्छायासे उपयोगको विविक्त कर लेनेकी सोक्षसार्ग- 
रूपता --नया विग्रह् पानेके लिये जो गति है वह विग्नह गति है । विग्नह गतिके लिए जो गति 
होती है उसमे कार्माण काययोग होता है । ये कर्म समस्त शरीरोक्रो उभाडनेके लिए समर्थ 
है । यह सूक्ष्म शरीर स्थूल शरीरको पानेके लिए बीज जैसा काम करता है। तो वह शरीर 
रहता ही है सूक्ष्म शरीर और उसमे भी कार्माण शरीर, उसके योगसे यह॒जीव श्रन्य भवके 
लिए गमन करता है। योग क्णा चीज है ? आात्मप्रदेशमे हलन-चलन होना सो योग है । 
जैसे अभी हम हाथ हिलायें तो हाथ हिलनेका निर्मित्त पाकर जीवके प्रदेशोमे भी योग होता 
है। तो जीवके भ्रदेशमे जो परिस्पंद हुआ वह योग है भर वह हमारे इस शरीरके परिस्पंदका 
निर्मित्त पाकर होता है । तो ऐसे ही इस विग्रह गतिमे जीवके कार्माण शरीर है। उस 
कार्माण शरीर की हलन-चलनका निमित्त पाकर इस जीवमे वे क्रियायें हुई हैं, और इस 
तरह यह जीव पूव॑भवके धामको त्यागकर उत्तर भवके घाममे पहुच जाता है। 

देखिये शरीर क्‍या है? निमित्तनैमित्तिक योगका जो फल है वहु ससार है और 
सोक्ष क्या है ? निमित्तनैमित्तिक योगका रगडा ऋगडा मिट जानेका नाम है मोक्ष । तब वह 
'. मोक्ष मिलता कैसे है ? स्वभावहृष्टि करें तो मुक्तिका मार्ग मिलेगा । स्वभावमे विक्रार नहीं 
तो निमत्ततैभित्तिकफ योगकी चर्चा भो नही । और प्रगर हैरान कर रही है ये कषायें तो 
वहा निमित्तनैमित्तिक योगसे शिक्षा लें कि यह मेरा स्वरूप नही है । मै क्‍यों इसमें लगूँ ? 
यह तो कर्मविपाकका प्रतिफलन है, नैमित्तिक भाव है, श्रौोपाधिक भाव है, यह मेरा स्वरूप 
नही, ऐसा एक यथार्थ तत्व जानकर उन औपाधिक भावोसे उपेक्षा कर लें। जो पुरुष प्रपने 
ज्ञानकी सत्य समझता है, श्ञानस्वरूपमे तुप्त होता है, ज्ञानस्वरूपका ही अनुभव करता है 
उसको श्रपने श्राप ही सहज अलौकिक आनन्द प्राप्त होता है । 

देखिये कल्पाणका मार्ग जरा भी कठिन नही है. बल्कि रुपया पैसोकी कमाई यह 
कठिन चीज है। यह क्यों कठिन है कि यह परवस्तु है, उसपर श्रात्माका भ्रधिकार नही । पुष्य 
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पापके योगमे स्वयमेव भ्राप्त हो रहा है। उसमे श्रात्माका परिणाम कुछ नही कर पाता है 
शोर श्रात्मकल्याणकी बात, स्वभावहृष्टिकी बात क्यों सरल है कि स्वभावमे होता है। और 
मुभमे ही स्वभावकी हृष्टि करनी है । तो यह तो इतना सरल है कि जैसे कोई बिछे विछाये 
पलग पर बैठा हुआ हो श्लौर जरा भी नीद सताये तो उसे लुढ़कने और नींद लेनेमे कुछ कठि- 
नाई नही होती । यह एक मोटी बात कही है दृशन्तमे, एक देश ही लेना, ऐसे ही जब खुदमे 
प्रपता स्वभाव है श्रौर खुद ही उस स्वभावको पसद कर रहे हैं, शऔौर उस ही स्वभावमे रत 
होना चाहे तो इसमे कौचसी कठिनाई है जिससे यह कठिन काम बन सके ? कठिन क्‍या 
असम्भव है परपदार्थका काम करना धौर श्रसम्भव नही, कठिन भी नही किन्तु सुगम है 
अपने झ्रापके सहज परमात्मतत्त्वकी दृष्टि करना, क्योंकि वहाँ खुद है, खुदकों ही करना है, 
खुदमे ही रमना है, ऐसा श्रनुभव कर नही पाते लोग तो उपादानकी श्रोरसे तो यह उत्तर 
है कि इसके ऐसी कमजोरी है, ऐसी योग्यता है कि जो श्रपने स्वरूपमे नहीं रम पाता, पर 
मात्र इतना ही समाधान करनेसे तो बात स्पष्ट होती नहीं। कोई कहे कि ऐसी योग्यता 
इसके क्यो हुई ? तो कहते कि वाह ऐसा ही स्वभाव है। तो ऐसे खोटे परिणमनका क्‍या 
जीवका स्वभाव,है ? तो उत्तर देना ही [पडेगा कि श्रात्मामे पूव॑बद्ध कमंका उदय हुग्ना, हुआ 
तो वह मनुष्यमे हो और उसके अ्नुभागका फल पहुचा करममे ही, मगर चूँकि यह उपयोगमात्र 
है सो श्रनिवार्यरूपसे उस कर्मोदयका प्रतिफलन हो गया । अ्रव जीवकी रक्षा कर लेनेका तो 
यह प्रसग है कि इस प्रतिफलनमे यह जीव श्रात्मा रूपसे भ्रनुभव नही करता कि मैं यह हू । 
ऐसा नहीं मानता श्रौर ठीक समभता रहा कि यह तो कर्मानुभागका प्रतिफलन है, यह विकार 
मेरा स्वरूप नही है। मैं तो विशुद्ध सहज ज्ञानस्वरूप हु। ऐसा निज श्ात्मतत्वका अ्रनुभव 
जगे तो ये कार्माणवर्गेणाके सारे प्रभाव समाप्त हो जायें । 

विग्नहगतिके परिच्यका एक प्रकाश--यह जीव विग्रहगतिसे जाता है तो बस इश् 
कार्माण शरीरके योगके बलपर जाता है। क्यों ऐसी गति हुई ? तो इसका भी प्रर्थ विग्रह 
गति शब्दमें श्रा गया । तब यह समास आ जाता है- विग्रद्देण गति याने जो पहले शरीरका 
निरोध हो गया उस शरीरमे श्रब नये झ्राहारवर्गणा न श्राये, वे बद हो गए तो इस जीवको 
यहाँसे एकदम चला जाना पडा । एक तो विग्रहगतिका यह झ्र्थ है । दूसरा यह श्र्थ है. कि 
नवीन शरीरको पानेके लिए यह जीव चला । एक समस्या प्रायः लोगोंके चित्तमे रहती ही है 
कि जब कोई कठिन रोग होता है तो उसमे वेदना श्रायी या समझ लो मरण हो गया तो उसे 
समय हुआ वया ? कोई लोग तो यह मानते हैं कि पृथ्वी, जल, श्रग्नि, वॉयुका सयोग होनेसे 
एक उसमे चेतना भ्रा गयी थी, भर श्रब प्रृथ्वी प्ृथ्वीमे मिल गई, जल जलमे मिल गया, 
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श्राग श्रागमे मिल गई, वायु वायुमे चली गई । इसलिए जब्र इत पदार्थोका वियोग हो गया तो 
बह चेतना न रही । कुछ लोग ऐसा कहते है कि इस देहमे जो रूह है अब वह काम नही कर 
रही, इसलिए वह देह मुर्दा हो गया । उस देहकी जमीनमे गडा दो, जलाश्रो मत । गडा दोगे 
तो बह रूह हजार दस हजार वर्ष जितने वर्ष बाद नम्बर शायगा प्रभुकी कच॒हरी लगने तक । 
तो उन सब रूहोको बुलाया जायगा श्रौर सबकी बारी-बारीसे पेशी लगेगी, वहाँ खुदा न्याय 
करेगा । जिसका जैसा कसूर होगा उसे वहाँ भेज दिया जायगा तो फिर शरीर मिल जायगा। 
तो एक शरीरके बाद दूसरा शरीर मिलनेके बीचमे कुछ हजार वषंका श्रन्तर श्रा जाता हैं, 
ऐसा कुछ लोग मानते है, और कुछ लोग तो सिर्फ १२ दिनका ही अन्तर बताते है, पर 
वास्तवमे होता कया है वहाँ, वह सब बात इस प्रसगमे श्रायेगी । तो एक-दो तीन समय कितना 
कहलाता है कि एक शरीर छोडनेके बाद कट दूसरा शरीर मिलता है । आँंखकी एक पलक 
भिरनेमे श्रसख्याते समय हो जाते है, उनमे एक दो या तीन समयमे ही यह जीव मरनेंके बाद 
दूसरा शरीर धारण कर लेता है । 

क्लेशमय जन्म, मरणा और जीवनके परिचयसे हितमार्गका श्रवलोकन--उक्त चर्चाश्रों 
से अपने चित्तमे यह बात आ्रानी चाहिए. कि ससार तो जन्मम्रणकी परिपाटी बनानेंका नाम 
है । मरण हुआ, जन्म हुप्ना, बस पैदा होना मरना, फिर पैदा होना मरना, इसी सिलसिलेका 
नांम ही ससार है, और उस सिलसिलेमे कितना क्लेश होता है जीवकों, उसके लिए एक दृष्टात 
दिया है--गुणभद्राचार्यने श्रात्मानुशासनमे कहा है कि जैसे बाँसकी एक पोर जिसके शोर छोर 
मे दोनो ओर झ्ाग लग जाय श्र उसके बीच पडा हुआ्ला कीडा तडफता है, ऐसे ही जन्म-मरण 
के बीच रहने वाले इस जीवकी तडफन है। यह जिन्दगी क्या है ? जिसके ओर छोरमें 
जन्ममरणकी ञ्राग लगी हो उसे कहते है जिन्दगी । जिन्दगीके शुरूमे तो जन्मकी श्राग है भोर 
जन्मके अ्रन्तमे मर॥की भ्राग है और दोनो श्रागोके बीचमे यह एक जीव सुलग रहा है, तप् 
हो रहा है श्रौर इस जीवनके बीचमे जितने क्षण है उतने क्षणोमे कितने प्रकारके श्रौर क्लेश' 
है ? इस सहज परमात्मतत्त्वस्वरूप भगवान शब्रात्माकी इस कर्मंविभव होनेके कारण कैसी 
ध्रादत बन गई है कि यह कष्ट सहता है और उस कष्टमे ही राजी रहता है । भ्रगर कष्टमे दुःख 
मे राजी न रहे तो एकदम यह साहस बनेगा कि मुझे इन दु खोका कोई काम नहीं करना 
है । दुः्ख क्या है ? मोह । मोहके कारण दुख होता है | मोहका परिणाम स्वयं दुःखरूप है । 
उस मोहमे बडे कष्ट पाता है फिर भी यह मोह॒को हो श्रपनाता है | कुटुम्बके लोग कितना ही 
तकलीफके कारण बन रहे हो, लेकिन इस कुटुम्बमे रमनेमे ही खुश होते हैं, भर और भी 
जितने सम परिग्रह है, इनके सम्बन्धमे सिवाय कष्टके और क्‍या मिलता है ? लेकिन यह राजी 
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उनमे ही रहता है, जैसे विश्वाका कीडा विष्टामे ही राजी रहता है ऐसे ही यह दुःखका कीडा 
दूं खमे ही राजी रहता है । ु * 
एक कथानक श्राया है कि एक बार किसी राजाने एक अवधिज्ञानी मुनिराजसे पूछा 
महाराज हम मरकर क्या बनेंगे ? तो वहाँ उन मुनिराजने जवाब दिया कि श्राजके ७रवें 
दिन श्रमुक समयपर मरकर तुम अपनी ही सडासमे विशके कीडा बनोगे । मुनिराजकी यह 
नात सुनकर राजा बडा दुःखी हुआ । हाय मैं इतने बडे ऐश्वर्यं बाला, इतनी बडी प्रतिष्ठा 
वाला ग्रौर मरकर विष्टाका कीडा बनूगा, यह बात मुझे मजूर नहीं। यह सोचकर राजाने 
अपने बेटेसे कहा--देखो बेटा मुनिराजने हमें बताया है कि प्राजके छवे दिव तुम मरकर 
अपने ही सडासमे बिष्टाके कीडा,बनोगे, सो तुम ऐसा करना कि यदि ऐसा हो तो मुमे तुरन्त 
आकर भार डालना । मैं विष्ाका कीडा बवकर नहीं रहना चाहता । ग्राखिर हुआ ऐसा ही । 
वह राजा ७वों दिल [ठीक उसी समयपर मर गया और मरकर विष्टाका कीडा बना | राज- 
पुत्र पहुचा । उस|संडासमे[एक लकडी लेकर वहाँ वह विष्टाका कीडा दिखा, पर ज्यो ही लकडी 
से मारना चाहा कि वह विश्टामे श्रपने प्राण बचानेके लिए घुस गयाल वह राजपुत्र हैरान 
होकर उन्ही मुनिराजके पास गया-। बोला--महाराज हमारे पिताजी ने कहा था कि श्राज 
के ७वें दिन हम मरकर विश्के कीडा बर्नेगे सो वहां प्राकर हमे मार डालना, पर हम जब 
मारने लगे तो वह कीडा भ्रपने प्राण बचानेके लिए उसी विश्टामे घुस गया । बताओ्रो श्ब हम 
क्या करें ? तो मुनिराज बोले--बैटा तुम उसे मत मारो । इस ससारी जीवोकी ऐसी ही 
प्रकृति है कि वे जिस पर्यायमे पहुचते हैं उन्हें उसीमे जिन्दा रहना पसद आ्ाता है। जिन 
दु खोको पाकर घबडाते हैं उन्ही दुखोंमे राजी रहते हैं। भ्रगर दु खोमे राजो न रहते तो 
दुःखोको दूर करनेके लिए जो उपाय बताये गए है उन्हे क्यों न करते ? जब इनके हाथकी 
बात है, इनके उपयोगकी बात है तो क्‍यों नही ये तुरन्त कल्यारामे प्रवेश “करते ? 
फामसिप्रतिबंध व घस्तुस्वातंत््यके परिचयका प्रकाश--भाई यह कर्मंगरोग, यह 
कार्माण प्रतिबध इस जीवपर बहुत बुरा लगा है । स्वरूपदृष्टिसे तो यह देख लो कि एक द्रव्य 
दूसरे द्रव्यका कोई परिणमन नहीं करता, इसमें तो रचमात्र सदेह नहीं, मंगर विषयपरिणमन 
जिनमे होते हैं वे परपदार्थेका सन्निधान पार होते हैं । प्राज देखिये यहाँ सुयेका प्रकाश नहीं 
हो रहा इस समय तो सब जानते हैं कि चूंकि बादल छाये हुए हैं, इस कारण जमीनपर सूर्य 
का प्रकाश नहीं पड़ रहा । सो यहांपर भी जो जमीनपर धृपका प्रकाश नही हो रहा तो यह 
परिणति भी इस भूमिकी है । पहले प्रकाशरूप थी, भ्रब अ्रधकाररूपमे है । जमीत अपनी परि- 
णतिसे प्रकाशरूप हुई और अपनी परिणतिसे भ्रधकाररूप हुई। मगर यह तथ्य भी मना 
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नही किया जा सकता कि सूर्यका सन्निधान पाकर यह पृथ्वी अपनी परिणतिसे प्रकाशझ्नछह्प हुईं 
श्रौर भ्रब बादलका सन्निधान पाकर याने सूर्यका ग्रावरण पाकर, निमित्त पाकर प्रब यह पृथ्वी ' 
श्रधकाररूपसे परिणत हो रही । तो विषम पर्यायें जितनी होती है वे निमित्त सन्निधानमे ही 
ह ती है, इसी कारण वे विकार कहलाती है। श्ौर इसके परिचयसे ज्ञानी जीवको यह साहस 
जगता है कि इन विकारोमे लगना व्यर्थ है, क्योकि यह पुदूगलकी छाया माया है | ये जबर- 
दस्ती विकार नही कराते, किन्तु मै ही इनमे ग्रपना उपयोग लगा देता हू, इन्हे अपना लेता 
हू तो मेरेमे विकार जग जाते है, इसलिए मैं इन्हे श्रपनाऊंगा ही नही, मैं तो इनका केवल 
ज्ञाता दृष्टा ही रहगा । यह सब पुण्यका उदय है। ये मेरे कोई स्वरूप नही है, मेरा स्वरूप 
तो सहज ज्ञानमात्र है। ऐसा कोई अपने को अनुभव करे तो इस सहज श्रात्मस्वरूपके आल- 
ग्बनके बलसे भ्रावरण भी दूर हो जायगा, विकारभाव दूर हो जायेंगे ग्रौर एक निर्मल स्वच्छ 
ज्ञानपर्याय प्रकट होगी, सदाके लिए सर्व संकट दूर हो जायेंगे, स्व उपाधियोका सम्बन्ध दूर 
हो जायगा। फिर न जन्म है, न मरण है, न विग्रहगति होगी, न कार्माण योग होगा । सारे 
ममट एक साथ समाप्त हो जायेंगे। इसलिए हम झापका यह कर्तव्य है कि उस पवित्र 
स्थितिको पानेके लिए हम अपने श्रापके इस सहज प्रात्मस्वरूपका चिन्तन करे श्रौर यह मै 
ज्ञानमात्र हूं, ऐसी प्रतीतिको हढ बनायें, इससे बढ़कर और कोई कमाई नहीं हो सकती । सब 
धोखा दे जायेंगे, सब सकटके कारण बन जायेंगे, मगर जीव भ्रात्मस्वरूपको आत्माके रूपमें 
अनुभवता रहेगा तो यह इस श्रात्माकों पार कर देगा । 

विग्नहगतिकी पद्धति---प्रकरण यह चल रहा है कि जीव जब एक शरीर छोडकर 
दूसरा शरीर घारण करता है तो उस ज्षेत्रके लिए यह जा कैसे सकता है, क्योकि पहला शरीर 
रहा नही, दूसरा शरीर पाया नहीं । तो शरीर तो उसके पास है नही और मन भी नहीं है 
तो मन बिना शरीर बिना यह जीव दूसरे भवमे चला कैसे जाता है ? इसका उत्तर श्रभी 
दिया गया है कि विग्रहगतिसे जीवके कार्माणशरीरका योग होता है याने जीवने कंषायवश णो 
अपना परिणाम बताया तो उसका निमित्त पाकर सूक्ष्म परमाणु कार्माण जातिके है वे कर्मरूप 
बन गए । देखो जब भी कोई विकट विसम विकारदशा बनती है तो नियमसे कोई दूसरा 
पदार्थ लगा है ससर्गमे तब बनता है, केवल भ्रकेलेमें परके सग बिना, परको उपाधिका निमित्त 
पाये बिना |वकार नहों जगता, तब ही तो यह समभमे शझ्राता कि ये विकार है, नैमित्तिक 
है, परभाव है, तो भी है कार्माणा शरीर, जिसका निमित्त पाकर जीवकी नाना स्थितियां बने 
रही । तो जब्र यह जीव दूसरा शरीर ग्रहण करनेके लिए जा रहा तो उसके रास्तैमें कार्माण 
काय योग हूं। अच्छा यह ब।७ तो जान ला नह, अब ६५९ १ते और समभने .( << गई 


न मोक्षशास्त्र प्रवचन 


कि णब यह जीव जाता है तो श्राकाशमे ही तो जा रहा है भौर श्राकाशमे हैं श्रेणियाँ । 
श्राकाश प्रदेशवान है भ्ौर श्राकाशमे है श्रेणियाँ | झ्राकाश प्रदेशवान है और ऊपरसे नीचे, 
पूरबसे पश्चिम, दक्षिणसे उत्तर ऐसी श्रेणियाँ नाना हैं प्राकाश प्रदेशमे भौर उस प्राकाशमे 
सब जीव पुदूगलकों माना जा रहा तो यह बात समझनेको रह गई कि शरीर छोडकर जब 
जीव जाता है तो इस आकाश प्रदेशमे जब इस जीवकी गति होती है तो क्‍या उन प्रदेशोंके 
क़मसे गति होती है या जैसे हम आ्राप लोग टेढे-मेढ़ें जा रहे, किसी तरह चला करते हैं तो 
क्या जीव इस तरहसे गमन कर सकता है ? ये दो विकल्प रखे गए। उसके समाधानमे सूत्र 
आरा रहा है । न 
श्रनु्न रिगति: ॥२६॥॥। 

शरोर छोड़नेक्े बाद जीवकी व स्कंधसे हटनेके बाद अ्रणुकी गतिकी विधि--जीव 
श्लौर पुदूगलकी गति आकाश प्रवेशमे बनी हुई श्रंणीके श्रतुसार है, याने जब शरीरसे छूटा तब 
जीव जायगा तो श्रेणीके अनुसार जायगा । ऐसे ही पुदूगल परमाणु जब श्रकेला हो गया तो 
उसकी भी जो गति होगी वह श्र णीके श्रनुसार होगी । वैज्ञानिक लोग इससे पहिचान सकते 
है कि अभी ऐटम बना या नही, परमाणु हुआ या नहीं, परमाणुकी गति ठीक सीधी दिशा 
में होती है, वह तिरछा या गोल गमन नही कर सकता, इसी प्रकार यह जीव जब एक 
शरीर छीडकर जाता है तो उसको भी श्रेणीके श्रनुसार गति हो गई, वह टेढा न जायगा, 
ओर लोकमे किसी भी जगहसे कही उत्पन्न होवे जीव तो उसको मोड लेना पडता है, तो 
तीन मोडसे ग्रधिक लेनेकी गुजाइश नही है । लोक कितना बडा है ? कही भी मरा, कही 
पैदा हो और जायगा वह सीधी विशामे तो उसे कभी कुछ मोड लेना पडेगा, कही नहीं भी, 
सोधा बिना मोडके भी जायगा तब कही उस स्थानपर पहुच पायगा । तो मोडा भले हो हो 
वहाँ भी उसकी गति सीधी बन गई । ती जीवकी गति श्रेणीके श्रनुसार होती है, पर हा 
जो शरीरघारी जीव है वे टेढे मेढे कैसे भी चल लें। हम झ्राप चला ही करते हैं ऐसे ही 
स्कघ है, अनेक परमाणुत्रोका पुञ्ज है। वह भी टेढा-मेढा गोल-मटोल कीसा ही चल ले, पर 
जो देह छोडऋर जा रहा है वह सही न जाएगा, इसी प्रकार जो एक पुदूगल परमाणु मर 
ग़या वह भी सीधा ही जायगा। तो आकाशके प्रदेशक्री जो पैक्ति है ऊपरसे नीचे, प्रबसे 
पश्चिम, दक्षिएसे उत्तर तो इस प्रकार गति उन श्रेणियोके अनुसार होती है । 

प्रकृत सूत्रमे जीव श्ौर परुदुगलके ग्रुहुकी विधि--अ्रब॒ जरा शब्द हृष्टिसे सूत्रपर 
निगाह दें -अनु् णिगति , शब्दमे तो इतता ही श्र्थ भरा है ना कि श्रेणीके भ्रनुसार गमत 
होता हैं श्रौर इसमे जीव श्रादि शब्द नही हैं। तब यह अर्थ कहाँसे निकाल लिया कि जीव 
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श्र पुद्गलकी गति श्रेरिकके श्रतुसार होती है । भ्रगर कोई उत्तर यह दे कि जीवका प्रकरशा 
वल रहा और इससे पहले सूत्रमे जीव शब्द भी श्राया है तो समझ लो प्रसगवश कि जीवकी 
गति श्रेणीके अनुसार होती है, खैर भ्रच्छा यह मान लो पर पुद्गलकी बात तो न थ्रा सक़ेगी । 
तो कहते हैं समाधानमें कि जीवकी बात तो प्रकरणसे ले लो श्रथवा श्रव श्रगले सूत्रमें भ्रवि- 
ग्रहा जीवस्य, ऐसा शब्द दिया है चाहे वहाँसे ले लो, लेकिन जीवका जब प्रकरण था तो 
वहाँ जीव शब्द देनेकी क्या जरूरतं थी ” वह शब्द व्यर्थ होकर यह जताता है कि इससे 
पहलेके सूत्रमे जीव और पुद्गल दोनोकी गति माननी पडती है । दूसरी बात गति” शब्द 
पहले सूत्रमे श्राया--विग्रहगतो कर्मयोगः, तो फिर यहाँ गति: शब्द देनेकी क्या भ्रावश्यकता 
है ? सिर्फ इतता हो सूत्र बनाते--भ्रनुश्न णि, अर्थ इतना ही आ जाता । तो इसमें जो मति 
शब्द दिया है उससे यह सिद्ध होता हैं कि जीव ऋऔर १दगगल दोनोंकी गति लेना है। तो यों * 
सुत्रका अर्थ हुआ कि जीव और पुद्गल परमाणु । जीव कौनसा ? जो देहको छोडकर जा रहा 
इसकी गति प्राकाश प्रदेशके श्र णीके अनुसार होती है प्रौर विविक्त परमाणुकी भी गति 
श्र णीके प्रनुसार होती है । 

योग श्रौर उपयोगका ही जीपमें परिसयमन--देखिये जीवमें दो प्रकारकी परिणति 
होती है--(१) उपयोगकी और (२) योगकी । यह खास' ध्यान देकर सुननेकी बात है। 
समयसारमे भी बताया है कि जीवके योग और उपयोगका निमित्त पाकर यह सब संसार 
ये सब कर्मंबधन, सारी बातें चलती हैं। तो निमित्त दृष्टिसे योग और उपयोग करना, पर 
जीव निमित्त दृष्टिसे भी कर्ता नहीं, जीवद्रव्य (तो परका सब विधियोमें श्रकर्ता है, श्रपने 
आपके श्रन्दर भी ऐसी ही बात घटावो । योग मायने क्या, उपयोग मायने क्या ? उपयोग तो 
है ज्ञानका परिणाम । उपयोग लगाया, ज्ञानको अ्रभिमुख किया, यह तो कहलाता है उपयोग 
श्रौर योग है प्रदेशका हलन-चलन । हम चलें या वही बैठे ही है, पर शात्माके प्रदेश जैसे 
गरम पानीमे बूँदोका उलट पुलट होता है ऐसे हो इस कर्माधीन दशामें जीवके प्रदेशमे उलट 
पुलट चल रहे है। तो ऐसे योग श्रौर उपयोग ये जीवके समझना चाहिए | तो 'उपयोगका 
वर्णन चल रहा था बहुत सूत्रों तक--उपयोगों लक्षणं श्र उस उपयोगसे सम्बंधित बहुत 
विषय चला | 

झब यह योगका प्रकरण चल रहा है श्रौर यह योग शुरू (होता है विश्रह गतिसे 
याने योग वाले कथनका प्रारम्भ विग्रहगतिसे होता, न्योकि योगमे कोई शंका न थी, लेकिन 
जब यह पूछा गया कि एक देह छोड़ा, दूसरा देह मिला नही जीवको तो यह जाय कैसे ? 
वहाँ से कार्मार योगकी चर्चा चलो। योग श्ौर उपयोग है अपने पास । योग और 
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योग और उपयोगके करने वाले ही बनते है श्रपल लोग । हम झाप लोगीकी झऔर कुछ कर- 
तृत ही नहीं होती, न दुकान चलाते । न धन जोडते, न शरीर बनाते, न शरीरको दुबला 
पतला करते, न मोटा अनाते, श्रन्य बातें हम कुछ नहीं कर पाते, बस योग बनाते, उपयोग 
बनाते । इसके भ्रतिरिक्त हमारी कोई करतृत नही चलती । 

योग श्रौर उपयोग सात्रका फर्तृ त्व हो सकनेकी बात ध्यानमें न होनेसे श्रापत्तियोंका 
प्रसंग--हम योग श्रौर उपयोगको ही कर सकते है, यह लोगोके ध्यानमे नहीं है, इसलिए 
बहुत घमंड उठता है । मैंने इनको पढ़ाया लिखाया और इतना घन कमाकर दिया, अरब यह 
बालक मेरे प्रतिकूल चल रहा है मेरेको यह पूछता ही नहीं है, तो दुःख मान लिया । भरे 
भैया यह क्यो नही समझ पा रहे कि हम पहलेसे ही भूल कर रहे, हमने उस बालकको कुछ 
नही किया, उसका ही पुण्यका उदय 'हुआ तो उसके पोषणमे हम निमित्त बन गए-। उसका 
उदय श्रनुकूल है तो हम न बनते तो किसी अन्यको निम्ित्त बननों पडता श्र श्रगर उसका 
उदय प्रतिकूल हो तो चाहे कितना हो हम परिश्रम करें मगर उससे कोई सिद्धि नही होती । 
तो ऐसा अ्रम न करें कि मैं बच्चोका पालन-पोषणा करता हु । भरे सब जीवोके अपने-अपने 
कर्म हैं, उनका उदय उनके साथ है । उनके उदयानुसार ये सब बातें होती हैं। जब यह बात 
ज्ञानमे श्रा जाय कि मैं तो केवल योग और उपयोगको करने वाला हू । इसके प्रतिरिक्त मेरी 
कोई करतुृत नही, तो इस जीवको आानन्दका रास्ता मिल जायगा। 

बलेशका प्रथम कारण प्रहंकार--जीवको दुःख देने वाले धार प्रकारके परिणाम 
हैं-- (९) प्रहकार, (२) ममकार, (३) कतृ त्वबुद्धि श्रोर (४) भोवतृत्वबुद्धि । जो मैं नही उसे 
मान लिया मैं, बस दुःख उसे नियमसे होगा, क्योकि मूलमे उसने भूल कर ली। शरीर मैं 
नही हू, उसे मान लिया यह हू मैं, तो श्रब सारे सकट उसपर झा घमकेंगे। जब कोई निन्‍्दा 
करता है तो निन्‍दा सुनकर यह क्यो घबडाता है ? निन्‍्दां करने वालेने तो अ्रपना ही मुख 
चलाया कि इसमे कुछ उत्पन्न कर दिया ? फिर क्यों दु खी होते ? भरे वह यो ढु खी होता 
कि शरीरकों माना कि यह मैं हू । वो भ्रब इस शरीरकी दुनियाको दृष्टिमे बहुत महत्वशाली 
दिखानेके लिए इसकी चेष्टायें चलती हैं, विकल्प चलते हैं । तो श्रव यह मान लेता हैं कि हाय 
इसने मुझको गाली दी । यहाँ मुझको का श्रर्थ है शरीर, क्योंकि वही मान रखा इस जीवने, 
इसलिए दु खी होता है । और यह जीव जो कि मैं तो एक ज्ञानस्वरूपमय हूँ श्रब भी गुप्त हूँ, 
निराला हू, शरीर मैं नही हु । शरीर तो एक कलक है, उसके लिए इसने गाली दो सो यह 
तो बहुत कम गाली दी गई, इससे कई गुना अविक देनी चाहिए थी, क्योकि यह शेरीर ऐसा ' 
बेढब कलक हमे मिला कि जिसकी वजहसे ही हम दु खी हो रहे । 
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प्रद बतलावों ध्राज जिस घरमे उत्पन्न हुए हैं, जिसमे रह रहे है वहाँ जो जीव आता 
है उनसे इसकी समता बन जातो है । कोई सम्बन्ध है कया करिसीसे ? सब स्वतत्न उस्तु हैं। 
धगर वारीरमे झ्रात्महष्टि वन गई तो सम्बबको भी यह सच्चा मान लेता है, फिर उसके बाद 
प्रमेक प्रकारफे इसे संकट मिलते है । तो शरीर तो समस्त ऐवोकी जड है । उपाय वह बनाना 
है दि; हमको यह शरीर ही न मिले । दूसरों वात--शरीर तो मिला हो है, ग्रव क्या करें ? 
तो यह करें कि ऐसा भीतर गहरे श्रनुभवमें जायें कि प्रपना जो निज स्वरूपास्तित्व है उसकी 
दृष्टि बनावें थि हमको यह ही भान ने हो कि शरीर भी साथ है ह्या ? उत्तम ध्यानकी पहि- 
घान थे तीन है जो कि बादमे मालुम पड़ेंगी । एक तो यह है कि वह शरीररहित है जैसा प्रपने 
फो प्रनुभव कर रहा | उत्तम ध्यानकी पहिचान पहिली यह है । यदि शरीरका थोडासा भी 
ग्याग है तो वहाँ प्रात्मष्यान न रहा । बसा भी देहका ध्याव नहीं कि यहाँ बैठा हूं। भले 
ही पद्यामनसे बंठे है, प्रद्धपशासनसे बैठे है, सुपरासनसे वठे है, वीरासनमे बैठे हैं, अनेक प्रकार 
के श्रामन प्यानके वहे गए है, लेकिन इतना रुूवथाल नहीं है कि ग्रामन भी लगा है, शरोर भी 
मेरे पास है । एक तो शरीरका भान न होना, दूसरे क्षे्का भान न रहना । मैं मंदिरसे बैठा 
_,. परमे चैंठा 7, जगलमे वंठा है या कही चैठा हू, यो ज्षेत्रका भी ध्यान न रहना, ;स्थाल ही 
नहीं है छेत्रका, झोर तीसरी बात है समयका दपाल नहीं उसको कि मैं शामको वँठा हू या 
सुबह । कितने बजे बैठा हू, यह कोई ध्यान नहीं रहता । 

ते। घरोर, समय और छेत्र--इन तीनौका उसे रूपाल नहों होता जो एक आ्रात्म- 
र्यानमे लगा हुप़्ा है । सार बात केवल एक झात्मध्यानकी हैं। उसके लिए कभी समयवों 
लम्दा घनानेगात वोग्राम ने रसना चाहिए प्रपनी बुद्धिमे, घाहे काम कभी बने, पर हृष्टि यह 
ऐेती लाहिए कि मद झात्मप्यानका काम तो मेरा तुरन्त बने, धमी बने, बने पाहे कभों, ऐसी 
जिसयी घुन ६ उसके आ्रात्मष्यानयी बात बनेगी । झ्ात्मध्यान मायने यया ? जानने बाला 
यौन है ? ज्ञान | तो जानने बाला यह ज्ञान ,निज शानके स्वत्पकों जाने याने जान ज्ञानयों 
जाने तो यहाँ ज्ञानमे जब मात्र ज्ञानस्वझूप ही जाना जा रहा है, प्रत्य कुछ नहीं जाना जा 
रहा है, गैसी स्थिति बास्मानुभवफी होती हैं । 

प्र दतलायीं जद जानमें गान्न झानस्वरूप हो जाना जा रहा है तो यह जानने 
याता प्रपदी परमे प्रस्पिर हो जाप हो हो जाय, होता ही है, 'मधर जो उनमे पाया है 
उस शसग्दरते शोरने घोषा नहों है | पह जानने बाला उपयोग 'धम्यिर है, घंचल है, यह 
हानकर हुए भी एय, मगर जाननेने लो शा रहा है सह निग्र ज्ञानम्वरूप यह सो नही 
एप्ती, हर कमल से करत उसका बा हटना बहलाता है । झ्यमामुभूतिशी स्थिति सर्तोन्ड्ष्ट 
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वैभवकी स्थिति है। जिस णीवने अपने भधात्मस्वरूपका परिथयय नहीं पाया, अनुभव नहीं 
पाया वह जीव बाह्यपदार्थोमे दृष्टि लगाये है। प्रहकार घरीरको माना कि यह मैं हु, उसका 
फल है कि सारी विपदायें श्रा रही है ।” लोग तो बडी शानसे बोलते हैं--अरजी मैं कर दूंगा 
यह, मैंने किया यह, मैं इसे ऐसा कर दूगा। भैरे सिवाय दूसरा कौन कर सकता है ?*** 
श्ररे यह मैं मैं जब तक रहता है, श्रहंकार जब॒तक रहता है तब बक इसके विक्रट कर्मबन्ध 
है, श्रौर इसके सतत आकुलता है तो पहली भूल तो है जीवकी ग्रहकार । 
क्लेशका द्वितीय कारण ममकार---टूसरी भूल है ममकार याने ममता करना, यह 
मेरा है, मेरा है, मेरा बच्चा, मेरी स्त्री, मेरा पति, मेरा शरीर, मेरा मित्र, मेरा देश, मेरा, 
मोहल्ला, मेरा गाँव***कितनेमे भेरा मेरा की बुद्धि बन रही है। जब कि ये मेरे हैं कही 
कुछ नहीं। कभी-कभी किसी-किसी बात पर यो भगडा हो जांता 'है कि कोई चाहता है कि 
मैं श्रपती वात सुनाऊ, वह समभता है कि मेरा यह विचार तो भ्रच्छा है, पर दूसरा कोई 
उसकी बातकी काट करता है--श्रजी यो नही यो है, तो वह पुरुष बडा दु खी होता है । 
अरे भाई क्‍यों दुःखी होते ? मेरी बातकी इसने काट कर दी |*“ परे तुममे भ्रहकार है, 
ममकार है श्रपने विचार परिशाममे । तो यह सोचकर कि मेरे विचारकों यह गलत बतलातां 
मुभको यह गलत कहता | तो कैसे कैसे अन्दरमें दुराशय हैँ इस जीवमे जिनके कारण यह 
जीव जन्म-मरण करता श्रौर मरेके बाद दूसरा जन्म पानेके लिए जाता, तो किस तरह जाता 
तो यहाँ चर्चा चल रही है कि यह जीव श्राकाश प्रदेशमे श्रेणीके अनुसार जाता है । तो 
जीवके दोष कह रहे हैं- भ्रहकार, ममकार, कतुं त्व बुद्धि, भोक्तृत्व बुद्धि 
ब्लेशका तृतीय फारर कर्तृत्वबुद्धि--मैं करता हूं, मैंने किया, मैं कर सकूँगा, सुझे 
करना चाहिए आदिक रूपमे जो करनेके विकल्प उठते है ये दुःखके हेतु हैं। तो विचारता 
चाहिए कि आत्मा केवल योग और उपयोगका करने वाला है, इसके श्रतिरिक्त मेरी श्र 
कोई गति नही है । तो बाह्यवदार्योग्रे मेरा कर्तव्य ही क्‍या है, फिर भी म्ज्ञानी बाह्य पदार्थों 
में कर्तापन की बुद्धि करता है और दु-खी होना है, प्रौर उस कर्तापनमे हठ बनाते कि मैं तो 
ऐसा करके ही रहूगा। मैं तो ऐसा कराके ही रहूगा । भरे कुछ थोडीसी योग्यता पायी है, 
मनुष्य हुए हैं, बल मिला है, तो यहाँ कुछ हठ बना लें, मगर इसका परिणाम भ्रच्छा नही । 
जैसे बच्चोकी हठ पूरी करना बहुत कठिन होता है ऐसे हो प्रज्ञानी की हठ पूरी होना कठिन 
होता है। किसी बच्चे ने हाथी देख लिया तो उसके मनमे थ्राया कि मैं तो हाथी लूगा, तो 
वह रोने लगा, मचलने लगा झौर जमीनमे पडकर हाथ पेर हिलाने लगा । खैर दो चार रुपये 
महावतको देकर उस बच्चेके पिताने उस हाथीको अपने घरके सामने खड़ा ऋरवा दिया भौर 
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कहा लो बेटा रोझो मत,” ण्ह हाथी श्रा गया । फिर वह बच्चा हट करने लगा कि छसे तो 
खरीद दो । तो उसके पिताने महावतसे कहकर श्रपने बाडेके अन्दर हाथी खडा करवा दिया 
ओर फिर कहा लो बेटा खरीद दिया। श्रब फिर वह यह हठ करने लगा कि इसे तो 
मेरी जेबमे घर दो । भ्रब भला बतलावो उसकी यह पूति कौन करे ? तो ऐसी ही हंठ 
भ्ज्ञानी जन करते हैं। बाह्य पदार्थोके प्रति यह हुठ बनाते हैं कि ये मेरे बनकर रहे, तो 
भला बताझ्नो उनकी यह हट कैसे निभ सकती है ? परपदार्थ पर किसीका अधिकार कुछ 
है नही, पर यह उनके प्रति कर्तृत्वबुद्धि रखता है। यह कतृ'त्वबुद्धि इस जीवको दुःख 
देती है। 

क्लेशका चतुर्थ कारण भोक्तृत्वबुद्धि--भोक्तृत्वबुद्धि मै भोग रहा हु, मै इसका 
उपयोग कर रहा हू, मैं भोजनको भोगता हूं, कपडोको भोगता हू, राज्यको भोगता हूं, बाहरी 
पदार्थकों भोगना हू, जिनको कि यह जीव भोंग ही नही सकता । स्वरूप ही नही ऐसा कि 
यह जीव किसी परपदार्थको भोग सके। फिर जो भोगनेकी बांत चल रहो है सो किसको 
भोगता ? परपदार्थोके ज्ञानकों भोगता है, पदार्थैको नहीं भोगता यह जीव, किन्तु पदार्थके 
ज्ञानको भोगता है। सब जगह घटा लो । आपने भोजन किया, झ्राम खाया, मीठा लगता तो 
बोलो झापने भ्राममे रहने वाले मीठे रसको भोगा क्‍या ? प्ररे आ्राममें जो मीठा रस है उसका 
तादात्म्य तो झामके साथ है । पुदूशगलकी गुरणापर्यायका तादात्म्य उसी पुद्गलमे है। उसमे से 
हम बया निकाल सकते रस ? मैं पुदूगलको रसरहित कर द॑ और उसके गुण निकालकर मैं 
श्रपने भ्रात्मामें घर लू यह कभी नही हो सकता । पुदूगलकी बात पुदुगलमें रहेगी, पर हुप्ा 
क्या कि पुदुंगलके रसका रसना इन्द्रिय द्वारा ज्ञान किया । यह मीठा है श्रौर भ्रब संगमे राग 
लगा है तो उस ज्ञानमे उस मीठे रसका भ्रम कर लिया। मैं रसको भोगता हूं, भोग रहा वह 
शान और सोच रहे कि मैं इत पदार्थोकों भोग रहा तो यह भोगनेकी बुद्धिमें श्रम लगा कि 
नही ? बस इन्हीं वार दोषोके कारण यह ससारी जीव जगरतमे अ्रमता है और जब भ्रम 
रहा तो अ्मणके मायने है जन्म और मरण । मरा श्रगले भवमे गया, तो अ्रगले भवके लिए 
जाता तो किस ढगसे जाता, यह बात इस सूत्रमे बतायी गई है कि आकाश प्रदेशमें जो 
श्रेणियाँ है उन श्रेणियोके भ्रनुसार इसकी गति होती है ॥ 

'यक्तदेह जीवकी व पुदंगलाणुकी श्रनुश्नेरि गति--प्राकाश प्रदेश पक्ति श्रेंणिके 
अनुसार किसकी गति होती है ? जीवकी और पुद्ृगलकी । कैसे जाना कि पुदूगलकी भी गति 
श्रंणीके अनुसार होती है ? तो भाई अगले सूत्रपे जीवस्य शब्द देंगे तो जब जीवका प्रकरण 
हैं तो जीवस्य शब्द क्यो दिया ? इससे सिद्ध होता कि सूञ्नका श्र्थ यह लेना कि जीव - और 
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पुदूगलकी गति श्रेणीके श्रनुसार होती है । श्रव सूत्रमे तो इतना हो लिक्ा ना श्रेणीके अनुसार, 
तो एक शक यह बनती है कि हम त्तो यहाँ यह देख रहे है कि लडके लोग चैंया मैयाका खेल 
खेलते है ना और जब लुका-छिपीका खेल खेलते है तो कोई लडका कही भागता, कोई कही । 
तो उनका बोई केणीके प्रनुसार तो गमन नहीं होता । तो कहते है कि नही, यह प्रकरण है 
देहको छोडकर जाने वाले जीवका | काल और देशका नियम लेकर बोलना चाहिए । मरण 
कालवी यह बात चल रही है पौर उसीके क्षेत्रकी यहु बात बल रही है । तो जीव जब पुराने 
देहको छोडकर नया देह धारण करता है तो जीवका श्राकाश प्रदेशमे पक्तियोंके भ्रनुसार गमन 
होता है। 

श्रव देखिये--यह गति यह विक्ृत्त है, स्वभावकी गति न रही | स्वभावक्री गति तो 
होगी तब जब जीव कर्मरहित होगा । तो दो प्रकारकी गतियाँ है--एक तो स्वभाविक्री और 
एक वैभाविकी । तो ससार-श्रवस्थामे तो यह जीवकी गति झौपाधिक्री चल रही है । सो 
शरीर उपाधि साथमे हो तो नाना श्रकारकी गति है और स्थुल शरीर साथ न हो, एक सूक्ष्म 
शरीर है तो उमकी अनुश्नेणी यत्ति है, और शरीररहित हो जाय तो उसकी भी बिल्कुल एक 
र्शाओ ऊध्दंगति हो जातो है । तो देखो जीव क्रियाका कर्ता है, परिस्पदका कर्ता है, उपयोग 
वो चलाता है तो अपने झापमे यह जीव काम कर रहा है, बाहरमे यह कुछ नही करता । 

जन्म, जीवन व मरखसे श्रतीत होनेका लक्ष्य--भैया | जब जीव बाहर कुछ नहीं 
करता तो श्रात्मामे जावो, समाधिमे लगो । वह उपाय क्‍या है ? ग्रे तुम केवल आत्मा 
प्रात्माकी ही बात जानो, केवल भ्रात्माकों ही निरखो, आात्माकी कला, श्रात्माकी शक्ति, 
झोत्माका वभव, आत्माका स्वरूप, भ्रात्माकी लीला एक श्रात्माके इस गभीर तत्त्वमे प्रवेश 
करें तो समाधिभाव बन जायगा। परपदार्थोमि लगाव रखते हुए चाहे कि हमे धर्म मिले, 
समाधि मिले, समता जगे, शान्ति हो तो ये सब एक व्यर्थक्ते स्त्रप्त है। यह पममता है कि 
रागद्वेष मोह परिणाम रहते हुए शान्ति कभी प्राप्त नही हो सकती । और निज सहंज ज्ञानस्व- 
रूपको दृष्टिमे लें कोई श्रौर उसका ही ज्ञान करे, उसमे ही तृत्त रहे, उसमे ही रम जाय तो 
उसको शान्ति प्राप्त हो सकतो है । श्रव देखो--अपने लिए कौन महाव है ? अपने लिए यह 
श्ात्मा खुद महान्‌ है, इसके सकट मिटानेके लिए कोई दूसरा न झयगा । खुदका ही श्ञान- 
बल खुदके सकटोको टाल सकता है । जब कि खुदका ही रागबल, खुदकां हो यह मोह, खुद 
की ही यह कलुपता इस ससारमे इस जीवको रुलाती रहेगी, जन्म-मरण कराती रहेगी। 
एक बात शभ्ौर खास समभनेकी है कि जीव जैसे मरा याने एक देह छोडकर गया, प्रब दुपरा 
देह पायगा तो यह बताशो कि वह जिन्दा कब कहलाया ? जन्म कब हुप्ना इसका तो कुछ 
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लोग जन्म तो इसे कहते है कि जीव जब पेटसे निकला तब जीवका जन्म हुआ, पर बताश्नो 
उस दिन उस जीवका जन्म हुआ है क्‍या ? श्रौर पेटमे बिना जन्मके ही रहा क्‍या ? तो कुछ 
लोग तो यह कहेगे कि जिस दिन वह जीव गर्भभे झ्राया उस दिन उसका जन्म हुआना | अच्छा 
तो एक यह प्रसग कि जीवको एक देह छोडनेके बाद दूसरा देह पानेमें दो-तीव समय पके 
लगते है तो फिर उसका जन्म कब कहलाया ? जन्म वाली जगहपर पहुच जाय तो उसे माता 
गया जन्म । मरणका नाम जन्म है। जिस समय मरा उसी समय जन्म हुग्ना । रास्तेमे जा 
रहा तो जन्म हो गया उसका । दूसरे भवका नाम पड गया उसके और अब जा रहा । जैसे 
घड़ेक़ी फोड दिया तो खपारियाँ बन गईं, तो बताझ्रो खपरियाँ पहले बनी कि घडा पहले 
फूटा ? तो श्राप तो यही कहेगे कि ये दोनो ,.ही काम एक साथ हुए | उसी समयमे घडा फूटा 
श्रौर उसी समयमे खपरियाँ बनी । ऐसे ही मरण जिस समय हुआ्ना वही समय जन्मका है। 
पूर्व भवका मरण, अगले भवका जन्म दोतोका एक समय है । श्रब वह रास्तेमे जा रहा है, दो 
तोन समय लग रहे तो उसकी जो गति है वह आकाश प्रदेशमे श्र णीके अनुप्त/र होती है, यह 
बात इस सूत्रमे कहो गई है । हमें यहाँ यह शिक्ष। लेनी है कि जन्म, जीवन व मरणसे श्रतीत 
होनेमे ही कल्याण है । 
अविग्रहा जीवस्य ।॥६७॥ 
मुक्त जीवकी गतिकी विधि-मुक्त जीवकी मोडरहित होती है । इससे पहले सूचरमे 
यह बताया था कि जीव और पुद्गलकी गति श्र णीके अनुसार होतो है याने जिसने देह छोडा,' 
दूसरा देह धारण नहीं किया उन जीवोकी जो दूसरा देह धारण करनेके लिए गति होतो है 
वह आकाशके प्रदेशोकी श्र॑ंणीके अ्रनुसार होती है । इसी प्रक्रार जो एक पुदूगल परमाणु है 
उसकी भी गति होती है, तो आकाश प्रदेशकी श्रंणीके श्रनुसार होती है । एक सामान्य कथन 
था, और ससारी जीजका प्रकरण चल रहा था और संसारी जीवकी बात ही छेंडी गई थी कि 
विग्रहगतों कर्मयोग , उसकी गतिका सम्बंध रखते हुए यह प्रकरण चल रहा था । तो यहाँ 
यह जिज्ञासा होनी प्राकृतिक है कि ससारो जीवोका तो यह हाल है, पर जो मुक्त हो जाय, 
जो कमंबन्धनसे छूट जाय उसको गति किस प्रकार होतो है ? तो उप्तका समाधाव इस पृत्र 
में दिया है, और जैसे लोगोको बहुत शकायें बनो रहती कि जीव मुक्त हो गया तो वह ससार 
में ही फैल जाता है, सब जगह व्यापक हो जाता है, सो उसका भो समाधान इस सूत्रमे मिल 
जाता है, फैलता नही है वह किन्तु उसक्री गति होतो है। तो उसकी गति कहांके लिए होती 
है ? बस जहांसे मुक्त हुआ। है उसके सीधमे गति होती है । कहाँ तक, जहाँ तक लोकक्े ५, ,में 
गतिका साधनभ्रूत घर्मास्तिकाय हैं । गति वढ़ा तक ही चलता है । कश धर्मास्तिकायन नात 
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तही करायी, बह तो उदासीम तिमिस है, मगर जो कुछ एक प्रपूर्व वात होती है तो उसमे 
कोई न कोई निमित्त होता है, नही तो श्रनादि श्रनन्त क्यो नही होता ऐसा ? तो धर्मास्ति- 
काय निमित्त होता हैं श्रौर जीव पुदगलकी गति होती है । तो धर्मास्तिकायका जहाँ तक 
सद्भाव है वहाँ त्तक इस जीवकी गति होती है । अविग्नहा जीवस्य--मुक्त जीवकी गति बिग्रह 
रहित है । 

धधिप्रहाका श्र और घूत्रमें “मुक्त” शब्दकी ध्वनिका हेतु--य्म॑ विग्रहका भ्रथ॑ हैं 
मोडा, प्रविग्नहा, कुटिलतारहित गति है । एक ही समयमे यह मुक्त जीब लोकके श्रतमे जाकर 
विराजमान हो जाता है | यहाँ एक बात समभानी है कि सूत्रमे तो मुक्त शब्द दिया नहीं । 
सूत्रदें तो इतना ही कहा है--प्रविग्रहा जीवस्थ, जीवकी प्रविग्रहठ गति है । श्रव किस जीवकी ? 
उसका कोई विशेषगा यहाँ नहीं दिया, फिर तपने मुक्त जीव कैसे श्रर्थमं ले लिया कि मुक्त 
जीवकी गति मोडरहित है । समाघान यह है कि झगे जो सूत्र झ्रायगा उसमे संसारी शब्द 
पड़ा है, चव कारण इसमे मुक्त प्रथ लिया जायगा | प्रगर संसारी हो भ्र्थ लिया जाता तो 
समारियोका तो यह प्रकरण ही चल रहा था, फिर श्राले सूत्रमे समारी णब्द देनेकी क्‍या 
आवश्यप्ता थी ? तो वह संपारी शब्द यह सिद्ध करता है कि इससे पहले सूत्रमे जो अरविग्रहम 
गति बतलायी वह मृक्त जीवके है, मुक्त मायने क्या ? छूट गया, किससे छूट गया ? उसके 
धालावा जो कुछ भी चीज हो सउसे छूट गया याने आत्माके श्रतिरिक्त प्रत्य जो-जो कुछ चोनें 
हैं उन सबसे छूट गग्ा, कर्मसे छूट गया, शरीरसे छूट गया, रागादिर विकारोंसे छूट गया, 
श्रपरिपृर्णा ज्ञान विकाससे छूट गया झौर क्या रह गया ? जो था सो रह गया। भ्रब देख लो, 
नो था सो ही तो रहा, तो जो रहा उससे ही यह समझ लो कि भात्मा ऐसा होता है । 

मुझ जीयके पवित्र स्वरूपका पमतिनन्‍्दन--हम श्राप सब आत्माम्ोका स्वरूप ज्ञाद 
है, और स्वभाव ऐसा है कि जो कूछ भी विषय है समस्त विश्वको यह एक साथ स्पष्ट जान 
मे, ऐसा इसमें स्वभाव पडा हुपता है, पर उस स्वमाबका श्रावरसा हो गया, बहं प्रक्रेट नही हो 
वा रहा । क्रावरण मिट जाय, जो था सो ही हो गा । इस हृष्टिस देखें तों भगवानकी तारीफ 
की कोई वात सही है । वह ती प्रात्माका स्वडप है । तारीफ तो यहाँ ससारी जीवोकी है । 
थे कैसी-कैसी विचित्र परिंणतियाँ कर रहे हैं ? खिनमें ईपेड-पौपे घन गए, छिनमे द्वाथी, शेर, 
उल्लू श्रादिक पणु-पक्षी बन गए, यह है मदारी जैसा फाम ५ तो तारीफ यहाँ ससारो लोगोकी 
है. भगवानकी क्प्रा तारीफ ? जो स्वभात्र है. जो सही (बात है वह प्रकट हो गयी । तो इन 
समारी जीवोकी कला भला मुक्त उसगवान करके तो दिखा दें । क्यो नहीं दिखा पाते कि वे 
बिल्कुल सीवे-सादे हैं । उपयोग उनका सीधा, ज्ञात उनका सीधा, गति उनकी सीघी, तब हीं 
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तो कीड़ारहित गति बनतो । ज्ञानका जो स्वरूप है, स्वभाव है वह उनके पूर्ण प्रकष्ट है, वहाँ 
कोई रुकावट नही है । जी था सो हो गया । तो भाई जो ग्रभी तारीफकी बाठ कही सो 
तारीफ होती है महत्वशाली चीजके लिए । यहाँ तो खोटी लीला है | जो महत्वशाली हो, 
उसकी तारीफ की जाती है, तो चूँकि संसारी जीवोमें वह पवित्रता नहीं है, वह विकास नहीं 
है कि सारे लोकालोकको जान लें । और भगवान तीन लोक तीन कालके समस्त पदार्थोके 
स्पष्ट ज्ञाता है, इसलिए संसारमे भगवानकी तारीफ है, मगर ऐसा तो आत्माका स्वभाव है, 
स्वरूप ही है, इसकी दृष्टि जिसे हो गई उसके लिए कोई तारीफकी बात नहीं लगती । वह 
तो प्रभुका स्वरूप है । भ्रात्माका तो यह स्वरूप है। देवों आत्माके स्वभावका विश्वास हो, 
यह मैं ह' ऐसी श्रद्धा हो श्रीर ऐसा हो ज्ञन करे तो ऐसी परिणतिमे ही एक सच्ची विभूत्ति 
है। 

स्वरूपोपलब्धिकी सुगमता दथा परप्रसंगकी कठिदता--ज्ञानपरिणतिके सिवाय बाहरी 
कितना ही कुछ वैभव मिल जाय तो वह कोई वैभव नहा है। उसे पाकर क्या चैन पड़ती ? 
बल्कि जितना अश्रधिक वैभव बढ़ता जाता उतना ही श्रष्िक उसके प्रति चिन्तायें बढ़ती जाती 
है । चोर डाकुवोका भय बना रहता, सरकारके कानूनोंका भय बना रहता | क्या सरकार ऐसे 
कानून बना नहीं सकती कि इतने घनसे श्र्रिक कोई नहीं रख सकता, इससे अधिक धन 
सरकारका हो जायगा । विदेशोमे ऐसे कातून चलते भी है | यहाँ भी जब चाहे तब सरकार 
ऐसे कानून बना दे और बना भी है। जरूरत पड जानेपर सब कुछ सरकार ले सकती है । 
जिस मकानमे आप रह रहे है, जिसकी रजिस्ट्रार आफिसमे रजिस्ट्री भी है, फिर भी सरकार 
जब चाहे तब ले ले । कह दे कि सरकारकों ।+ श्र। हम जरूरत है | ऐसा कानूत सरकार 
बनाना चाहे तो बना न॥। सकती क्‍या ? 

तो इस धन वभवके प्रति लं.गोको ग्रनेक प्रकारकी चिन्तायें बनो रहती हैं । बहु घन 
वेभव शान्तिका कारण नही, बहिक अ्रशान्तिका कारण है। मानो लोकमें कोई इज्जत बढ़ा 
जी, प्रतिष्ठा बढ़ा ली तो उससे शान्ति है क्या ? शान्तिका स्थान तो केवल एक सामान्यप्रत्ति- 
भास, विकल्परहित ज्ञानका परिणमन है । 4६ काम किधना सुगम है, धपने दाथका काम है, 
अपने आधीन काम है । जान मेरा स्वरूप है, जानने बाला ज्ञान है, फिर कौनसी भ्रड़यम है 
जो प6 ज्ञानस्वरूपकी ज,नकर ज्ञानमे मग्न हो जाय, इसमे बाधा हाले | श्रगर हम झपने स्व- 
रूपको उसको हो सार समझ पाये तो इस बातको पानेमें देर नहीं लग सकतो । प्ड़चन कुछ 
नही है इसमें । बाहरी पदार्थोकी सत्प्राप्तिमें अ्रडवन हुमा करती है । प्रपत्र प्रापके पानेमें अछू० 
चित खुद दा डानंत ६, दृ।4 नही डालता । 


के मोक्षणास्त्र प्रधश्चन 
मुक्त जोवोकी गतिकी श्रवक्तता और ससीरी ऊ कस त्मा 

के ऐसे शुद्धस्वकूपकों पा लिया और ऐसे 30007 220 हक के 
उनकी श्रवस्था टेढी क्यो होगी, उनकी परिणाति टेढ़ी क्यो होगी, उनका ज्ञान टेढा क्यों होगा, 
श्रोर ससारी जीवोंकी सारी बातें टेढ़ी होगी । ज्ञान करंगे तो छत्र महित, घलेंगे फिरेंगे तो 
टेढा-टेढा । कोई विचार करेंगे तो वस शभ्रमेक तक॑ वितर्क लेकर टेढ़ा-मेढ़ा, सारी बातें ठेढी 
बनेंगी । जैसे कोई कंटसे कहता है--प्ररे ऊँट तेरी गर्दन टेढी क्यों ? तो छँट बोला--पभरे तुम 
गर्दनकी वात कहते, हमारा कौनसा अंग मीघा है सो तो बताज्नो ? क्‍या पेट, क्‍या पीठ, क्या 
गदन, कया पैर, सभी श्रग टेढे है । तो ऐसे ही ससारी जीवकी कौनसी बात सीधी है ? विचार 
इसके टेढे है । विषयसम्बधी विचार बनता है, परपदार्थ सबधी विचार बनाता है । तो जिनकी 
टेढ सारी मिट गई उनकी गति मोडे रहिन होती है । टेढी गति नही होती । जो ठेढा चलता 
है वह टोटेमे रहता है श्रौर जो सीधा रहता है वह सम्पन्न हो जाता है । यह बात यहाँ देख 
लो-- ससारी जीवोकी क्‍या सम्पन्नता ? प्ररे पभ्रपने भ्रनन्तञञान, प्रनन्त भ्रानन्दकी प्रीति तजकर 
यहके पौदूगलिक ढेला पत्थरमे प्रीति करनेमे कोई विवेककी बात है क्‍या ? प्रनष्तनिधान त्तो 
दोड दिया और इन बाहरी टुकडोंके लिए ललचाने लगे तो इसमे इस झ्रात्माका कुछ विवेक 
है क्या ? प्ररे वह तो मूर्खता है। बाहरी बातें तो पुण्य-पापके श्राधीन है, हमारे भावोके 
प्राधीन नही । श्राज जैसा भाव करें सो परपदार्थमे परिणाति धन जाय, ऐसा कुछ नियम त्तो 
नही है, जिसपर हमारा कुछ वश नही, उसके तो पीछे लगे फिर रहे झ्रोर जिसमे हमारा वश 
है उसकी सुध भी नही लेते तो इसे क्या कहेगे ? पागलपन, मगर जहाँ सभी पागल हो वहाँ 
कौन किसे पागल कहेगा ? पागल वही बता सकता जिसको ज्ञान है। ज्ञानी जीव, उनकी दृष्टि 
मे ही पागल है बहिरात्मा, पर बहिरात्माग्रोकी दृष्टिमे बहिरात्मा कैसे पागल ? पागलकी हंष्टि 
मे दोई पागल भी होता है क्या ? जहाँ सब पागल समुदाय हो वहाँका फिर जलबा देख लो- 
कोई किसीको पागल तो नहीं कह सकता । 

तो ससारी जीव, मिथ्यारृष्टि जीव, अज्ञानी जीव, जिनको बाह्य पदा्यमि प्रीति है वे 


बाहा पदार्थोंका हिंसाब रखते है श्नौर उन्हे पागलपन नहीं प्रतीत होता । कैसा सही हिंसाब 
रखते है | भ्रच्छा तुम्हारे खेतकी रजिस्ट्रो हो गई, हां हो गई, तुम्हारा ही है, भोर किसीका 
नही है । मकानकी रजिस्ट्री हो गई । प्रापने यह जायदा।द खरीदी, इसको रजिस्ट्री हो गई 
ना ?*--अ्रभी तो नही हुई, तब तो भाई कच्चा काम है। रजिस्ट्रो करा लो तो पवका कास 
हो जायगा । तो जो श्रज्ञानी जन है उनकी दुनियामे ये सब बातें ठोक-ठीक समभी जाती है । 
मगर कितनी ही रजिस्ट्री करा लो, दो चार जगह रजिस्ट्री होती हो एक-एक चीजको तो 
रजिस्ट्रो करा लो, फिर भी झ्ापकी वह नायहशाद रच भी नही ढै, ऐव। स्वेज्ञदेवने बताया है । 
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यहाँ तो अ्रज्ञानियोकी समझमे भरा रहा कि यह इसकी चीज है । झ्रगर एक बार केवली भग- 
वानके ज्ञानमे भी श्रा जाता कि यह मकान इस भाईका है तो यह बहुत बडी खुशीकी बात 
होती । फिर ग्रापका मकान कभी आपसे हट ही न सकता था, न श्राप ही उस मकोनसे हट 
सकते थे । भगवानमे ज्ञानमे रजिस्ट्री हो जाय तो वह पक्की रजिस्ट्री मानी जाय, श्रौर यहाँ 
की तहसीलमे या और कही रजिस्ट्री करा ली तो वह कुछ पक्की नही है, वह सब कच्ची 
है । परपदार्थ है, उनपर जबरदस्ती रजिस्ट्री करनेसे क्‍या वे प्रपने हो जायेंगे ? भगवान नहीं 
जानते ऐसा कि यह इसका मकान है, क्योंकि है ही तहीं ऐसा । जो नही है बह कैसे जाता 
जायगा ? जो पदार्थ है सो कलक रहा, पर यह इसका है यह बात ज्ञानमें नही श्राता | क्योकि 
ऐसा है ही नही । 

कर्मरहित पविश्र झात्माकी गतिफी सरलता--जिन्होने “निजको निज परको पर 
जान” ऐसी स्थिति प्राप्त की थी और जिसके अभ्यासके बलसे सूक्ष्म सूक्ष्म भी रागादिक विकार 
इन सबको जिन्‍होंने नष्ट कर दिया उनके प्रव सीधापन प्रकट हो गया । कर्मंदशामे इसका 
सधापन बिगडा था, टेढा था, दबा था, भ्रव कर्मरहित होनेपर भ्रब सीधा हो गया । तो भग-« 
वान निर्लेप होनेके कारगा एकदम ऊध्वंगमन करते हैं। जैसे तुृमीमे कीचड भरा हो, वह 
पानोमे डाल दिया जाय तो पानीमे नीचे बैठ जाती है, पर ज्यो-ज्यों वह कोचड घुलता जाता 
है त्यो-त्यो वह तूमी पानीके ऊपर श्राकर तैरने लगती है, ऐसे ही कर्मोका कीचड़ जब तक 
जीवमे बसा है भावकमेंका कीचड जब तक जीवमे भरा है तब तक यह ससारसागरमे गोते 
खा रहा है, नीचे डूब रहा है, श्रोर जब सम्यग्ज्ञानके बलसे इसका यह कोचड मिट जायगा, 
य विकार आदिक हट जायेंगे, शरोररहित, कमंरहित हो जायगा तो यह जीव इस संसारके 
ऊपर तैरने लगता है म!यने ससारसे पार हो आयगा । लोकके भन्तमे विराजमान होगा । 

सिद्धक्षेत्र: ४५ लाक्ष योजन प्रमाण होनेका हेतु--देखों भगवान, सिद्ध प्लात्मा 
कितनी जगहमे रहते है ? ४५ लाख योजनकी जगहमे । ज्यादा जगहमे नही है वे । क्‍यों ? 
४५ लाख योजनकी जगहमें ही क्यो है वे लोकके प्रन्तमे कि मुक्त होने की जो 
जगह है वह नीचे ४५ लाख योजन है। एक लाख योजनका जैम्बूहोप और दोनों 
तरफ दो-दो लाख योजनका लवण समुद्र, ये हो गए ५ लाख योजन और दूसरा द्वीप दोनों 
तरफ ४-४ लाख योजनकफा, इस तरह १३ लाख योजन हुए, भोर कालोद समुद्र दोनो तरफ 
5-८ लाख योजवका, यो २९ लाख योजन हुए, उसके बाद तीसरा द्वीप हे १६-१६ लाख 
योजनका दोनो तरफ । तो उस ३२ लाख योजनके प्राधेमे मनुष्य नही है। तो इस तरह 
२६-- १६-४५ लाख योजनकी जगह हुई, जिसमे रिद्धमगवान विराजे है। इस ढाई हो के 
'पन्दर ही युनिराज होते है भौर मुक्त होते हैं । जहांस्े मुक्त हुए बहीसे सीधा लोकके प्रन्तये 


कल मोक्षशास्त्र प्रवचन 
पहुच जाते हैं | वहाँ भी इतना ही क्षेत्र है । तो देखो जैसे यह बात सत्य है कि लोकका कोई 
प्रदेश ऐसा नहीं बचा जहाँ जीवने अ्रनन्त बार जन्म-मरण नही किया । यह सारे लोककी बात 
कह रहे, ऐसे ही यह भी तथ्य है कि इस ढाई द्वीपके भ्रन्दर ऐसा कोई प्रदेश नहीं बचा जहाँसे 
मुनिराज मोक्ष न पधारे हो । जहाँ श्राप बैठे हैं यह भी सिद्धक्षेत्र है। जहाँ श्राप पेर घर रहें 
वह भी सिद्धक्षेत्र है । जहाँ श्रापक्ा गुशलखाना है वह भी सिद्धक्षेत्र है और जहाँ भ्रापका सडास 
बना है वह स्थान भी सिद्धक्षेत्र है। कोई भी प्रदेश ऐसा नहीं बचा जहाँसे सिद्धभगवान न 
हुए हो । ढाई द्वीपका पत्येक प्रदेश यह धरती पूज्य है। श्रव बतलावो--पूज्य घरतीपर पैर न 
घरकर चलनेकी जो झ्रादत रखता है बताश्रो उससे यह बात निभ सकेगी क्या ? भरे ढाई 
द्वीपके श्रन्दरका प्रत्येक प्रदेश सिद्धक्षेत्र है। बस मोडेरहित गति है, इस कारण जहाँसे जो 
जीव मुक्त होता है उसके ही सीघमे जाकर लोकके श्रन्तमे विराजमान होता है । 

लवरसमुद्र कालोदसमुद्र मेदमध्य प्रादि जैसे विषम स्थानोसे मुक्त होनेका विधान-- 
ग्रब कोई लोग सोच सकते है कि धरतीपरसे तो मोक्ष जाते है, मगर लवशससुद्र, कालीदममुद्र 
से कोई मोक्ष कैसे जा सकता है ? क्या कोई ऐसा कर सकता है कि किसी नावमे बैठकर वहाँ 
पहुंचे और फिर वहाँसे तपश्चरण करके मोक्ष जाय ? तो एक तो मुनियोकों ऐसा विकल्प ही 
नहीं होता, भौर न कोई ऐसा करता है । यह तो एक बेहूदी बात है | फिर कंसे समुद्रकी 
जगहसे मोक्ष होगा जीवका ? तो कोई उपसर्ग करने वाला बैरी, मनुष्य देव कोई भी जिसमे 
सामथ्य है वह ध्यानस्थ मुनिको उठाकर समुद्रमे पटक दे, प्राखिर वैरी तो न जाने क्यासे क्या 
कर दे, और हो जाय वही केवलज्ञान तो देखो वहसे मुक्त हो गए कि नहीं ? भ्रच्छा, एक 
बात और जाननेकी है कि जो मेरु पर्वत है, जहा प ण्ड्शिलायें बनी है वे बिल्कुल मे56 ण्वंत 
की चोटी पर नदी बनी हैं, वे कुछ ऊपर जाकर बनी हैं । एकदम मेरु पर्वेतके ऊपरी भागमें 
नही है। वहासे तो फिर कई योजनकी श्रीर शिखा गई है भर मेरु पब॑तका जहां अन्त होता 
है उसके ऊपर केवल एक बालके भ्रन्तर बराबर श्रन्तर रहता है । वहासे प्रथम स्वगंका इन्द्रक 
विमान छुरू हो जाता है | भ्रव कौई यह पूछे कि जहा एक बालका हो श्रन्तर है उसपर तो 
कोई मुनिराज बैठ नही सकते श्रौर उसके कुछ और नोचे भी कोई सुनिराज ध्यात नहीं कर 
सकते तो उस जगहसे मोक्ष कैसे गए ? तब तो वहाँ उतनी जगह खाली रहनी चाहिए ना 
सिद्ध लोकमे ? सो इसका उत्तर यह है कि ऋद्धिधारी मुनि ऋद्धिके बलसे पर्वेतके भीतरसे भी 
विहार कर जाते है | ऋद्धिया होती है ऐसी कि उन्हे वध भी नहीं छेंद सकता । तो कोई 
ऋद्धिधारी मुनि उस पर्ब॑तके बीचमे (से विहार कर रहा भ्ौर ठोक उस जगह॒पर पहुचा जहां 
बह भेरुक जिखरकी चोटी है, उसके नीचसे जाला है, जहासे श्राप ऐसी सभावना करत है कि 
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यहां कोई ना मही सकता, फिर मुक्ति कस ही बहासे ? उसके तींधे पर्वतके दीचमें ऋष्धि सुर्नि 
बिद्दार कर सकते है, सो बिहार करते हुए ऋद्धिधारी मुनि हैं श्रौर बही ध्यान दतू संग, 
प्रात्मा ही तो है। बिद्दार करते-करते ध्यात बन गया, थम गया, रुक गया, मिनट भी तो 
नही लगता । ध्यान योग्य बन. जाय भौर कहो बहीसे मुक्त हो जायें, तो उसके सोधमें हो तो 
ऊपर जायगा । तो जो सिद्धलोक है वहां खाली जगह नही मिलेगी ढाई द्वीपके प्रमाण याने 
४५ लाख यांजनका जो वह सिद्धक्षेत्र है उस ज्षेत्रमे प्रत्येक प्रदेशपर अनन्त सिद्ध विराजे दें । 

कमंमुक्त प्रभुकी श्रविप्रहा गति श्रौर समृद्धि--क्यों हुई मुक्त जीवोकी ऐसी गनुश्नेणी० 
गति ? एक तो जीवकी श्रेणीके अनुसार गति हुई जब कर्मंसहित शजीबके भी देह छोडनेके बाद' 
श्रेणीके अनुसार गति हो जाती है तो जिसके देह न रहा, केवल आत्माडुही आत्मा रह गया, 
उसकी गति श्रेणीके भ्रनुमार होगी ही और मोडारहित होगी । तो जीघके मुक्तिकी गति मोड 
रहित है । इससे यह्द बात स्पष्ट समझमे श्रा जाती कि ४१ लाख योजन प्रमाण जो सिद्धक्षेत्र 
है उसके प्रस्थेक प्रदेशपर प्रनन्तसिद्ध बिराजे है। कंसे विराजे हैं ? जहाँ एक सिद्ध है वहाँ एक 
है कि भ्रभेक ? एकमे एक है-यह भी सह्दी है, एकमे भ्रनेक है-यह भी सही बात है । एवंकप- 
हष्टिसे देखो तो एकमे एक है, एक प्लिद्धमे दूसरेफा प्रवेश नही, भर क्षेत्रकी दृष्टिसे देखें तो एक 
सिद्धभगवान नहां घिराजे हैं वहाँ अनन्तसिद्ध विराजे है। तो यह सब इस हो आझ्राधारपर 
समझा गया। 

जो यहाँ दो सूत्र बताये गए है कि जीवकी गति श्रेणोके अनुसार है भौर क्षकि मुक्त 
जीवके ऊध्वेगमन स्वभाव प्रकट हो गया है, इसलिए वहु और ,श्रेणियोमे तो जायगा नही, 
किन्तु जहसे मुक्त हुए है वहाँसे ही जो कष्वेकी श्रोर श्रेणो है उस श्रेगीसे उनकी गति बनेगी । 
शोर दूसरा सूत्र कहते है कि मुक्त जीवके विग्रहरहित गत्ति है, उनके गमनमे मोड नही प्ाया 
करता तो यह भी बात साफ हो गई कि मुक्त जीव मुक्त होकर यहाँ वहाँ नही भटकते, यहाँ 
वहाँ नही बिखरते, क्रिष्तु ठीक मोडेरहित गति द्वारा खोकके श्रन्‍्त तक पहुच जाते है । प्रो 
वहाँ भ्रनश्तकाल सकके लिए अपने सीधे स्वभाव विकासमे निरन्तर परिणमन करते रहते है ॥ 
अनत्तज्ञान, समस्त पदार्णोका ज्ञान, और समस्त पह्चार्थोंका ज्ञान करने वाले निज भाह्माका 
दर्शन, सो भी प्नन्‍्तदर्शन, भौर ऐसा अनन्तज्ञान, अ्रतन्तदर्शन बना ही रहे+ उसमे कमी न 
धाये, ऐसो उतके श्नन्‍्तशक्ति प्रकट है, और ऐसे प्रनन्तज्ञान, दर्शनके समय ,अ्रनन्तआनन्द चत॑ 
रहा है । ऐसे झवन्‍्त चतुष्ट वस्वरूप भगवात मोड़ेरहित गति होनेके कारण सिद्धक्षेत्रमे विराज- 
सान होते है । 

जिम्रहपत्ती च श्राप्नर्धरख: ब्रावूलतुभ्थें: ॥३२८॥ 


३६१२ . मोक्षशास्त्र प्रब्चन 


संसारी जीवोको विग्रह्मर्थ गतिकी विशेषता--ससारी जीवोके ४ समयसे पहले तक 
विग्रहवती भी गति होती है । विग्रह मायने मोडा, याने मोडा लेकर भी गति होती है । जैसे 
कोई जीव जहांसे मरा, उप्तके सीधमे जन्मस्थान नही है, दूसरी जगह है तो वह इस तरह 
जायगा कि जिसे मुडना पडेगा मुडकर जायगा । तो ससारी जीवोके मरण॒के वाद जो नया 
शरीर घारण करनेके लिए गति होती है वह मोडे वाली मी हो सकती है, मगर कही सीधा 
उत्पन्न होना है तो मोडा लेनेकी जरूरत नही होती है । यह सूत्र क्यो कहा गया ? इसका 
प्रसग क्या था कि इससे पहने यह बताया गया कि मुक्त जीवके गति बिना मोडेक़ी होती है, 
व्योकि जो मुनिराज तपश्चरण करते है जहां भी करते हो ढाई द्वीपके श्रन्दर तो जहाँ तप- 
एचरणा कर रहे, जहाँ केवलज्ञान होकर ऐसा ध्यान बने कि श्रव मक्त हो रहे तो जहांसे मुक्त 
हो रहे ठीक उसके सीधमे ही लोकके श्रन्तमे विराजमान होंगे, इसलिए वहाँ मोडेकी जरूरत 
नही पडती । तो यह प्रश्न हुआ कि जैसे मुक्त जीवकी गतिमे मोड नही पडते, इसी तरहकी 
ब।त कया संसारी जीवोमे भी है ? याने शरीर उत्पत्तिके बाद जो नया शरोर ग्रहण करनेके 
लिए जीव जायगा सो वया वह सीधा ही चला जायगा या कुछ मुडकर जाना पडेगा । ऐसी 
जिज्ञासा प्राकृतिक है। उसके समाघानमे यह सूत्र कहा गया है कि ससारी जीवकी विग्रह 
(मोडा) वाली भी गति होती है । जैसे कोई जीव इस घौकीके एक कोनेसे मरा श्र चोकीके 
इस नीसरे किनारेपर उत्पन्न होता है तो यह पूरब पश्चिम दक्षिण उत्तर तो नहीं बैठता सीचा 
तो वह जैसे इस किनारेसे सीधा उस दूसरे किनारे आया श्रौर उससे फिर इस तीसरे किनारे 
पर आया, जीव सीधा टेडमे न श्रा सका, क्योकि भ्राकाशके प्रदेशकी पक्ति वैसी नहीं है। 
ग्राकाश प्रदेशकी पक्ति ऊपरसे नीचे, पूरबसे ठीक सीधमे पश्चिममें, दक्षिणसे ठोक सीधा उत्तर 
मे यो श्रेणियाँ है। तो ससारी जीव कहाँ मरता है, कहाँ उत्पन्न होता है ? इस हिसाबसे 
इसकी गति मोडे वाली भी होती है श्रौर मोडारहित भी होती है । 

प्रकृत सुत्रमे “च' शब्दकी सार्थकता--इस सूत्रमे दो शब्दोपर विचार विशेष करना 
है । एक तो 'च' शब्द दिया वह क्यो दिया-विग्रहती च, न “च” लगाते तो श्र सीधा 
ही सूत्र बन जाता, 'च' के बिना तो क्‍या हज था ? एक तो शक्रा यो बनती है । दूसरी शक्ा 
यह बनेगी कि यहाँ कह रहे--प्राक्चतुभथ ” मायने चार समयसे पहले । तो प्राकूकी जगह झा 
(प्राइ) भी तो लिख सकते थे । झ्राचतुभ्य॑ कई जगह लगा ना । ज्ञानके प्रकरणमे लगा 
ग्राचतुर््य । ४ ज्ञान तक । तो प्राकृकी जगह शभ्रा भो लगा देते, तीन व्यज्ञषन कम हो जाते । 
क्‌ कम हो जाता, प्‌ र्‌ ब्यञ्जन भी कम हो जाता, ऐसा क्यो नही किया ? इन दो बातोका 
इस सूत्रमे विचार करना । तो पहले 'च” शब्दकी बात लीजिए । विग्रहगती च, यहाँ 'च* शब्द 
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देनकी क्या मतलब ? यह कि विग्रहरहित भी गति होती है यह अर्थ भ्रा जायगा । जिसे यों 
कहते है भ्रौर विग्रह. वाली गति होती है । तो उस औरके कहनेसे कुछ श्रन्यका भी बोध होता 
ना ? तो विग्रद्रहित गति मोडारहित गतिका सग्रह करनेके लिए च' शब्द दिया है । 
मोक्षशॉस्त्रके श्र्णकी त्तातव्यता--देखो तत्त्वार्थसृत्रका इतना महान्‌ आदर है कि बहुत 
से लोग रोज पाठ करते हैं, पाठ किए बिना भोजन नहीं करते । कोई अष्टमी चतुर्दशीको करते, 
कोई दशलक्षणमे करते । तो जिस तत्त्वाथ॑सूत्रके प्रति लोगोका इतना महान श्रादर है तो उसमे 
बात क्‍या लिखी है यह समझना हम आ्ापका कर्तव्य है या नहीं ? या पाठ तो श्रादरसे कर 
रहे है, पर यह पता नही कि इसमे क्‍या लिखा ? तो यह तो ऐसा ' कूदना हुश्ना जैसे अन्य 
लोग कथामे कहते है कि जब राम रावराका युद्ध हुआ तो श्री रामकी बदरसेना समुद्र लांघ 
गई । ठीक है, मान लो लाँघ' गई, पर उन बंदरोकों क्या यह पता पडा कि इस समुद्रमें क्या- 
क्या रत्न भरे है ? समुद्र लाँघ लेनेसे कही र॒त्नोका पता तो नहीं पडता । ऐसे ही सूत्रजीका 
पहले अध्यायसे १०वें श्रध्याय तक कोई पाठ खूब कर ले, उसे लांघ ले, पर इस सूृत्रमे क्या 
रत्न भरे है, क्‍या विषय बना है, इसका बोध तो नही होता । कल्याणार्थी जीवके लिए आ्राव- 
श्यक जो ज्ञान चाहिए वह सब ज्ञान इस सूत्रजीमे भरा है । जीव कैसा होता है, कैसे मरता 
है, कैसे जाता है, कैसे जन्म लेता है, कैसे-कंसे हैं, क्यो दुःख भोगते है, कैसे दुःख मिटेगा आदि 
सारी बातोका तो वर्णान है। तो कितना आवश्यक है इसका समभना, इतनेपर भी उसके 
समभनेका कोई भव न करे या यत्त न करे तो यह उसके लिए एक खेदकी बात होगी । 


उपयोगके सक्षिप्त वर्णनमे बाद थोगके प्रासंगिक वर्णंनकी संगति--इस प्रसगमे देखो 
क्या बतला रहे है कि जीवका लक्षण उपयोग तो पहले बताया ही था याने जीवकी पहिचान 
उपयोगसे होती है । जहाँ उपयोग हो उसे कहो कि यह जीव है । तो उपयोगका बहुत वर्श[न 
खला | उपयोग बिना जीवकी तो नही समझ सकते । अनुभव करके भी देखो--प्रगर कोई 
भीतको लाठी मार रहा तो उसे देखकर कोई यह नहीं कहता--प्ररे रे रे भाई इसे मत मारो, 
यो कोई दयाके स्व॒रसे नहीं बोलता भौर श्रगर कोई कुत्ता या गधा वगैराकों मारे तो कहते-- 
भाई इसे मत मारो । क्यो मारते हो ? तो इतनी जानकारी तो है लोगोक़ों कि जिसमे उप«» 
योग है सो जीव है और जिसमे उपय,ग नहीं सो जीव नहीं। उस 'उपयोगका बहुत वर्णन 
हुआ । श्रब यह यागका वर्णान चल रहा है कि जीवमें योग” होता है जिससे जीवकी गति बनती 
है । एक जगहमे दूसरी जगह जीव पहुच जाय तो इसमे योग काम दे रहा है। क्रियावप्तों 
शक्ति भी कहा है | भ्रगर क्रियावती शक्तिका भी ययोग करने लगें तो योग बिना तो न करंगे । 
केवल एक (श्षद्ध ।4व,न जे गति योग जिन, है, पर ससारी जोवकी गति य।+ बिना नहीं बन 
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सकती । तो उस योगके वर्णानमे यह बात बतला रहे हैं कि जब यह ससारी जीव मरण करता 
है, एक देह छोडता है तो दूसरा देह घारण करनेके लिए जो जाता है सो किस तरह जाता 
है ? मोढे लेकर भी जाता श्रौर बिना मोढेके भी जाता । तो उसको कितना समय लगेगा ? 
एक शरीर छोडनेके बाद दूसरा शरीर ग्रहण करनेके बीच समय कितना लगेगा ? रे समय 
तो मोडे तकके हुए, चोथे समयमे श्रवश्य शरीर पा लेगा भौर समय कितना बडा होता है १ 
एक सेकेण्डमे श्रनगरिनते समय होते हैं । श्रांखक्षी पलकके एक बार जल्दी-जल्दी उठने गिरनेमें 
जितना समय लगता है उतने समयमे श्रनगिनते समय हो जाते है । उनमेश्रे ३-४ समयकी 
भात बतला रहे तो यह तो न कुछ जैसी बात है । यो कहो, कि तुरन्त उत्पन्न हो जाता है । 
तथ्य यह है। 

भावानुसार लाम--भैया, जो-जो जिनवाणीमे बात बतायी है, वैज्ञानिकोने खोज भी 
की है तो कुछ श्रंदाज कर सकते हैं, पर इसके विरुद्ध जो लोगोंने दूसरी-दूसरी बात कह डाली 
वह अपने-अपने स्वार्थसे । जैसे एक बात यह कही कि यह जीव मरनेके बाद १०-१२ दिन 
नकर लगाता है, तो इसका मतलब कया है कि तुम इतने-इतने लोगोकों खिला-पिला दोतो 
ब्रह जीव ठीक ठिकाने लग जायगा। यह स्वार्थी लोगोने ही तो बात कही | कुछ लोग तो 
ऐसा भी कहते कि देखो सेठजी तो गुजर गए, भ्रब उनके नामपर ग्रायका दान करने दो, पिता 
जी को दूधका सुख मिल जायगा । जो मरकर दूसरी जगह पैदा हो गया उसके लिए पडा 
लोग कहते कि देखों तुम चारपाई, बिस्तर, जूते, कपडे, बतेन भ्रादि तमाम चीजोका हमे दान 
कर दो, दान की हुई,चीजें उनके पास पहुच जायेंगी श्रोर वे प्रारामसे रहेगे । ऐसी-ऐसी बार्तें 
भी स्वार्थी जनोंने कहीं । भ्ररे सोचो तो सही कि मरनेंके बाद उस मरने वालेके नामपर कितना 
ही कुछ दान कर दिया जाय, पर उससे उस मरने वालेको लाभ क्या ? हाँ लाभ उसे तो 
मिल जायगा जो दान करेगा । उसका कुछ पुण्य तो मिल जायगा। मान लो बह सेठ बडी 
कजूस प्रंकृतिका था। वह मरकर चला गया, कुछ दान न कर सका | उसके भाई भ्र१र सोचें 
कि चलो पिताजीके नामपर कुछ दान कर दें तो पिताजीको पृण्यलाभ मिल जायगा, सो बात 
नही हो सकती । पुण्य तो उसको लग सकता जो दान करे, उ्त मरे हुए व्यक्तिके लिए उससे 
क्या लाभ ? सबका श्रपने-अपने भाषोंसे ही बध होता है | तो जहाँ यह बात है कि मरनेके 
बाद उसके प्रति दूसरा कोई भाव करे तो उसका कोई प्रभाव मरने वालेपर नहीं होता | यह 
जीव अपने भावोंके भ्रनुसार बध करता है श्रोर उस बधके भनुसार, उदयके श्रवुसार यह गति 
पाता है । तो मरणाके बाद दूसरा शरीर पानेके लिए गया तो चौथे समयमे तो वह शरीर« 
बर्ग॑णाओका श्राहार प्राप्त ही कर लेता है । चाहे कितना ही बडा मोडा लेना पडा हो । 
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पोथे समयमें संसारीको अनाहारफताकी असंभवता-- प्राकृचतुम्यं ” यह शब्द कहनेसे' 
एक नियम बन गया कि चार समयसे पहले-पहले सब मोडे निकल जाते है। चोथे समयमे 
श्राहरक बनता है और शरीर ग्रहण कर लेता है । अब कहाँ मरणा करे, कहाँ पैदा हो तो 
तीन मोडे लेगा ? इसके लिए थोडा एक नक्‍्शेपरसे समझा जा सकता है भ्रौर कागजके नक्शे 
पर भी बढिया नही समझो जा सकता या तो काठका नक्शा बना हो या ७ आदमी एकसे 
कदके पीठके पीछे मुख करके लाइनसे खडे हो जायें श्रौर कमरपर हाथ रख लें श्रौर पैर पसार 
लें तो वह लोकका बहुत बढ़िया नक्शा बन जाता है, क्योकि लोकके पीछे ७ राजू हैं झोर 
सामने नीचे ७ राजू, बीचमे एक राजू, टेहुनीपर ५ श्रौर अ्रन्तमे एक राजू, सो वह नक्शा ७ 
बालकोके श्राधारपर बहुत बढिया समझाया जा सकता है । वहाँ श्राप यह जानेंगे कि इस ज्षेत्र 
से मरकर इस केत्रमे पैदा हुआ तो तीन ।मोडे [लिए बिना जीव वहाँ नही पहुंच सकता । उसे 
बोलते हैं निष्कुट क्षेत्र | तो यह जीव इस तरह मरणके बाद नवीन शरीर घारण करनेके लिए 
पहुच॒ जाता है। 

प्रभुकी अ्रपत्ती व्यक्तितत कुलीला--यह जो चर्चा चल रहो है सो थोड़ा यह समझें 
कि हमने अनन्त मरण किए भ्रोर भ्रनन्त जन्म पाये तो ऐसी हालत विग्रहगतिमें हुई है, तो' 
यह कोई प्रशंसाकी बात नही चल रही है । यह तो एक कलककी बात बतायी जा रही है । 
कलंक है सो बताया जा रहा है । जीव झ्ात्मज्षान बिता, आत्माके रमण बिना इस सिंसारमे 
परिभ्रमण करता है, जन्म-मरण लेता है तो मरनेके बाद जन्म लेनेकी [उसकी विधि, गति इस 
प्रकार है । यह जीव तो श्रमूर्त है, पर कर्मबन्धनके वश होनेसे इसको उपचारसे मूतिक कहते 
हैं श्रौर कर्म श्रोर तैजस ये तो मूरतिक है ही, मगर ये सब इनने सूक्ष्म है कि जब जीव शरीर 
छोडकर जाता है तो रास्तेमे पहाड आये, वज्र॒ आये, पर उनसे जरा भी अ्रटकला नही है, 
जरा भी कुछ भ्राधात नही होता । बिना आघातके एकदम तुरन्त ही दूसरे पार निकल जाता 
है । भ्रगर कोई ऐसा काँचका मकान बना दिया जाय |कि जिसमे हवाका बिल्कुल प्रवेश न हो 
सके श्रौर उसके श्रन्दर किसी मरणहार जीवको लिटा दिया जाय तो उस, कॉबके मकानसे 
जीव मरकर बाहर निकल जायगा, वह काँचसे न भिडेगा, न काँच उससे फूटेगा । कुछ लोग 
तो ऐसा कहते है कि-किसोने ऐसा प्रयोग किया तो प्राण निकलते समय काच चिटक गया. 
मगर ऐसा हुभ्ना'भी हो तो भी यह[_समको कि उस जीवके श्राघातसे कांच नहीं चिटका कुछ 
हवा हो ऐसी बन गई हो, लग गई हो कि जिससे काच चिटक जाय तो वह बात भौर है । 
यह जीव मरकर तो नर्म, कठोर किसी भी चीजपर आघात नही पहुचा |सकता, बयोौकि वह्‌ 
ऐसा ही सूक्ष्म शरीर है तैजस और कार्माण कि उसके द्वारा कित्ो भी थदार्थकों श्राधात "नहीं 
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पहुचता । 
सूत्रमे आचतुर्भ्य/ कहकर लाघव न बनाकर 'प्राक्चतुर्भ्य:' कहतेका प्रयोजन--प्रब 
एक ढात जो पहले कही थी कि 'प्राक्च्तुभ्यं” इसके बजाय 'आ्ाचतुर्भ्य” कह दिया जाय तो 
वया हानि है ? देखिये--सूत्र रचना बहुत कुशल व्यक्ति कर पाते हैं, इसी तरह पद्यरचना भी । 
एक भी शब्द कम ज्यादा नही होता ऐसी सूत्ररचना होती है । एक एक शब्दके लाघव होने 
ये सृत्रकार बडा उल्लास मानते है। जैसे ग्रहस्थजन घरमे पुत्नोत्पत्तिमे समयमे उल्लास मानते 
है या भ्रन्य किन्ही समारोहोमे उल्लास मानते हैं ऐसे ही साहित्यरचना करने गले लोग ठोक 
ठीक रचना हो जाय तो बडा उल्लास मानते है | सूध्ररचनामे तो इसका बहुत ध्यान रखना 
पडता है कि एक भी शब्द कम या ज्यादा न हो । तो शकाकार तब ही तो कह रहा है कि 
प्रकू-- इसमे कितने श्रक्षर श्राये ? प्‌ र्‌ श्रा कू--ये चार श्रक्षर श्राये | स्वर जरूर एक है, 
मगर झा कहनेमे तो बस एक स्वर ही स्वर ञ्राया । व्यजन सब दूर हो गए तो लाघव ही तो 
हुआ । तब श्राघतुर्भ्य' बोलना चाहिए | आचतुभ्य॑ः का भी यह ही अर्थ होता है---चार समय 
से पहले भौर प्राकचतु्भ्यः का भी यही श्र होता है कि चार समयसे पहले | समाधान इसका 
यह है कि था (शाड्‌) के दो श्रर्थ होते हैं-- १-पहले २-आऔर तक । ४ से पहले याने मर्यादा 
ग्रौर चार तक भ्रभिविधि दोनो ही श्रथ होते हैं। इसलिए समभनेमे गौरव न हो अतः प्राक्‌ 
एछठ्द दिया है । इसपर यह कहा जा सकता कि सृश्र तो बड़े-बडे बुद्धिमानोको समभानेके लिए 
हुआ करते है । श्रोता कोई हल्के थोडे ही होते है, समभदार होते है । वे बडे-बडे सिद्धान्तोंके 
जानकार होते हैं--भर्थ भी लगा लेंगे कि श्राचतुर्भ्य: का ग्र्थ यहाँ मर्यादा है. याने 'चारसे 
पहले-पहले समय तक यह जीव विग्रहगतिमे रहता है। उत्तर इसका यह है कि जब श्रा 
(झाड) के दो श्र्थ है तो समभतेमे कुछ श्रधिक समय लगेगा । तो यहाँकी कसर वह्दां निकाले 
बिना सीधा प्राक्‌ शब्द कह दिया ताकि किसीकों सदेह ही न हो। तब भ्रर्थ यह हुमा कि 
मरनेके बाद दूसरा शरीर धारण करनेके लिये दूसरे भवमे जो गमन करता है तो ऐसे स्थान 
मे पैदा हो कि जहाँ सीधा गमन करके एक मोडा लैंकर पहुंचे, दो मोडे लेकर पहुंचे । श्रधिक 
से ग्रघिक तीन मोडे लेकर पहुचता है, सो एक समय और भ्रधिक लगा, चार समय लगता है 
शरीर लेनेमे, मगर विग्रहगतिमे तीन समय श्रवाह्ारक रहता है । 
झविग्नह्ट व विप्नहवती गतिका उदाहरखपुर्वक स्पष्टीकरणा--देखिये---मोडेकी बात 
दृशन्तसे समभिगे---बिना मोडेकी गति तो ऐसी होती जैसे कि बाणकी गति । बाण सीधा 


जाता? है और लक्ष्यममे जाकर चुभ जाता है । 
बाण बिल्कुल सीधा नाता है, ऐसे ही त्रिग्रहरहित गति बिल्कुल सोधी है । यहाँ मरा सीधे श्ौर 


तो जैसे बाण छोडनेमे कोई मोडा नहीं होता, , 
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उसके नीचे या ऊपर, सीधमे भ्रगल-बगल पैदा होना है तो एक समयमे ही तुरल्त सीधा पहुच 
जायगा । श्रौर जहाँ एक मोड़ लेकर जाना पडे तो जैसे पुरबमे मरा और ठीक कुछ बगलसे 
पैदा होना है, पश्चिममे हो चाहे दक्षिणमे हो तो एक समय सीधमे गया और दूसरे समय 
मोडा लेकर गया तो एक मोडे वाली ग्रति ऐसी होती है जैसे हाथसे कोई ढेला फेंका जाय तो 
उस फके हुए ढेलेमे कितने मोडे आयेंगे ? एक मोड जहाँ तक वेग है, सो सीधा गया श्र वेग 
न रहा तो नीचे गिर गया, इसे बोलते हैं पाणिमृक्त, हाथसे कोई चीज फेंको तो जैसे उस चीज 
में एक मोडा आयगा, फेंका सो सीधा गया, फिर गिरा तो एक मोडा लेकर नीचे श्रा गया, 
ऐसे ही एक मोडे वाली गतिका नाम है पाणिमुक्त और जिसमे दो मोडे लग जायें तब जीव उस 
जन्मस्थानपर पहुचे तो ऐसी गतिको कहते है लागलिका । लागलिका बदरकी पूंछको बोलते 
है। जैसे लंगूर (काला बंदर) की पूछ बहुत बडी होती है। वे पूछ उठाकर भागते है। 
उत्तकी पूछ इतनी बडी होती है कि वह घुमकर पीठपर झा जाती है । तो बताग्नो उस पं छमे 
कितने मोडे पैदा हो जाते है ? दो मोडे । और तीन मोडे वाली गतिका नाम है गोमृन्रिका 
गति । जैसे गाय या बैल जब चलते हुएमे मूत्र करते है तो उनके मूत्रकी शक्ल कौसी होती 
है ? कई मोड़े होते है। तो इसी प्रकार तीन मोडे वाली गति भी होती है । ऐसा यह गंतियों 
से गमन करके जीव जन्मस्थानपर पहुंचते हैं । 

मरख करते रहनेका प्रोग्राम स्थगित करनेका अ्रनुरोध--देखो भैया ! मरण विग्रह- 
गति जन्म यह सब तो नटखट है ना सारा । मोड़े लेकर जन्मस्थानपर पहुंचे और जितनी 
जिन्दगी है उस जिल्दगीमे जो सयोग हुआ उसमे इह् अ्निष्ट बुद्धि की, आकुलतापूर्वक जीवन 
बिताया, फिर मरणका समय आरा गया, मर गया, फिर वही पाटी शुरू हो गई | इस तरह 
यह जीव जरासी भूलमें बडी विपत्तियोको पा लेता है। भूल कितनीसो कि जो सहजस्वरूप है 
उसे न मानकर जो शरीर मिला उसे मान लिया कि यह मै हू, तो देखो यह आत्मा तो पर- 
मेश्वर हैं ना। तो यह परमेश्वर शरीरको मान ले कि 'यह मैं है! तो उसको बात तो खूब 
रखनी चाहिए ना सो खूब शरीर मिलते हैं उसे | जो मानता है कि यह शरीर मै हु तो उसे 
मनमाने शरीर मिलत है, क्योकि ग्राखिर परमेश्वर ही तो है । श्रगर शरीर माँगता है तो 
उसे खूब डटकर शरोर मिलते रहेगे, रहंगे, याने तो शरीरभे ग्रात्मबुद्धि करता है उसे शरीर 
मिलते है याने जन्म होता है, जन्म हुआ तो मरण होता है । तो जन्मन्मरणमें बहुत संकट हैं । 
अगर ये संकट पसद नहा है तो ऐसा उपाय बनाम्रो कि जन्म न होवे, फिर शरीर न मिले । 
चाहे कितने ही समयमे हम इस ओग्राममे सफलता पायें, मगर रचो तो श्रभीसे औग्राम । वह 
कया प्रोग्राम ? बिल्,ल सोधी अत है । जो शरीरको माने कि यह मैं ६ उत्तका शदर (मलत्त 
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रहेगे । जो शरीरको मैं न माने भर शरीरसे भिन्न सहज ज्ञानानन्दस्वरूप श्रपने स्वभावको 
माने कि यह मैं हु उसको शरीर मिलना बंद हो जायगा । श्रब अ्रपता नफा नुक्सान सोच 
लो---शरीर मिलना बन्द हो जाय उसमे नुक्सान है या शरीर मिलते रहे उसमे नुअसान है ? 
यह अपनी-प्रपती बात सोच लो--हो जायगा वही काम जो श्राप चाहेंगे । पर यह अपना- 
श्रपता नफा नुक्सान सोच लो कि शरीर मिलते रहनेमे इसको ,मुनाफा है या शरीर न मिलने 
में मुनाफा है ? जरा बडे विवेक श्रौर सच्चाईके साथ सोचा जाय । इस समय चूकि धर्मकी 
जगह बैठे हैं सो मुखसे तो यह ही कह बैठेंगे कि शरीर न मिलें, इसमे लाभ है । मगर थोडी 
ही देरमे श्रगर चूहा ऊपरसे निकल जाय तब फिर उसका उत्तर वह खुद दे देगा कि हम ठीक 
कह रहे थे कि नही ? शरीर मिलेंगे तो सारी दिक्‍कतें सहनी पडेंगी । यह राग मोह विषय 
कषायके कारण जो इतनी बडी विपत्ति श्रा रही है वह शरीरके आरधारपर हो तो है शोर 
फिर मरणमे तो लोग बहुत घबडाते है, बडे दुःखी होते हैं ॥ ऐसा लगता है कि जैसे कोई 
सुनार जन्नी यत्नसे तार खीच रहा हो । जैसे जंत्री यंत्रसे तारका निकलना कुछ इस ढंगसे 
लगता है कि तारके निकलनेमे बडा कष्ट होता है, ऐसे ही इस शरोरसे जीवकी निकलनेमे कष्ट 
होता है । तो शरीरको प्रपमाकर मरणका प्रोग्राम मत बनाओ्रो । 

जल्म लेते रहनेका श्रोग्राम स्थगित करनेका प्रमुरोध--गों तकलीफ मरण समयमे 
होती है उससे कम तकलीफ जन्म समयमे नही होती है । जन्म उसे मान लो जिस समय 
जीव पेटसे बाहर निकलता है | तो उस समय वह कैसा मिचकर निकलता है, कितनी तक- 
लीफ पाता है, उसका दुःख तो वही समझता होगा । देखिये--उतपन्न होते समय प्रत्येक बच्चा 
रोता है, ओर कोई बच्चा भ्रगर न रोये तो लोग बड़े हैरान होते कि बांत क्‍या है, यह रोता 
बयो नहीं ? इसमें कुछ कमी है क्‍या ? पता नही यह जिन्दा भी रहेगा कि नहीं ? तो जैसा 
दुःख मरणके समयमे होता है वैसा ही द्वुःख जन्मके समयमें भी होता है। जब वह बच्चा 
रोता है तो उसकी श्रावाज किस तरहकी आती है ? कहाँ कहाँ “, तो कविजन कहते हैं कि 
मानो वह बच्चा सोचता है कि भ्ररे मैं यहाँ कहाँ श्रा गया ? उसे वह नई जगह मालुम होती 
है, इसलिए कहता है --कहां-कहाँ । उसके लिए वर्तमात दिमागमे बिल्कुल नई चीज है । 
पूर्व जन्मसे जो-जो कुछ उसने सब समागम पाया वह सब पूरा नदारत है, | कुछ सम्बंध नहीं 
है उसका, पर जो सस्कार था, रागद्वेष मोहका जो सस्क्रार साथ है उस संस्कारके श्रनुसार 
उसपर सब बातें बीतेंगी । वो रहना तो यहां कुछ नहीं है, पर भाव बिगाडकर जो सस्कार 
पहले बना लिया यह परेशान करेगा श्रागे । न मकान, महल साथ "जायेंगे, हे ॥8 5५8५ 
कुटुम्बी जन, न घन वैभव कोई भी साथ निभाने वाला नहीं है, पर विना कामका जी एक 
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संस्कार बना डाला रागदह्वेष मोह भ्रादिका, क्सी तरहका, बस वह सरफार साथ जायगा, 
श्रौर इस संस्कारके अनुसार उसको साता श्रसाता, सुख दुःख ये सब बातें उसपर बीतेंगी । 
इसलिए अपनी बड़ी जिम्मेदारी समभें श्रौर धर्मके लिए समय दें, ज्ञानके लिए उत्साह बनायें 
तो श्रात्महित होगा, भ्रन्यथा जैसे अ्रनन्त जन्म मरण किये, ऐसे ही आगे भी जन्म मरण इसे 
करना पड़ेगा । भ्रत' जन्म लेते रहनेका प्रोग्राम स्थगित करो, उसका उपाय है श्रपनेकी शरीर 
से विविक्त मानो । 
एक्समया5विग्रहा ॥२६॥। 

मोड़रहित गतिकी एकसमयिकिता--विग्रहरहित गति एक समय वाली होती है, याने 
छीव झौर पुदूगलके गमनमे यदि कोई मोड़ नहीं श्राता तो ऐसी मोडरहित गतिसे इष्ट स्थान ' 
पर पहुचनेके लिए केवल एक समय ही लगता है । पुदुगल परमाणु एक समयमे लोकके श्रन्त 
तक पहुच जाता है । चाहे वह मध्य लोकसे चला, चाहे वह श्रधोलोकसे चला हो अधघ: स्थान 
से चला हो तो १४ राजू एक समयमे पार कर देगा और मध्य लोकसे चला तो ७ राजु एक 
समयमे पार कर देगा । यह नो है पुदूगलकी बात, और जीवकी भी यह दह्वी बात है, क्योकि 
विग्रहरहित गति मुक्त जोवके भी होती है, सो वह तो मध्यलोकसे ही चलेगा, श्लौर जगहसे 
नही, ओर ऋजुगतिसे कोई संसारो चले तो कहीसे चले, नीचेसे चले, ऊपर पहुंचना है तो वह 
एक समयमे पहुँच जायगा । जैसे १० कोस जगह कोई मनुष्य बार घटेमे पहुंचता है, कोई 
एक घटेमे पहुच ले, नाप तो उतना ही रहा, तो ऐसे ही सारा लोक १४ राजू एक समयमें 
परमाणु गमन करता और ऋणजुगति वाला ससारी गमन कर लेता है, क्यो एक समयमे पहु- 
चते ? तो यह हल्केपनका श्रभाव है, अ्रकेलेपनका प्रभाव है । स्थूल शरीरसे छूटा तो उसमे 
लघुता आयी । सुक्षम शरीर तो लघु होता ही है । तो वहाँ ही एक समयमे कट्ठी पहुच जाता 
है । स्कघ छोटा परमाणु केवल एक परमाणु भ्रकेला उसमे इतनी लघुता है, बल्कि उससें 
लघु, गुरु स्पर्श भी माना ही नहीं गया, ऐसा वह पुदुगल परमाणु एक समयमे १४ राज़ू पार 
कर देता है । 

विग्नहवती गतिमें समय भ्रधिक लगनेका कारण--इस स्थूल शरीरसे छूटे हुए संसारी 
जीवकों यदि माड लेना पडता है तो वहाँ एकसमय अधिक लग जाता है। एकजो स्वस्तिक 
पिन (वी) होता है इसमे कई तत्त्व जाने जा सकते है। जो जैसा तश्व अहण करे । दो 
लाइनोसे सांविया बनता है । यद्यपि उसमे मोड है, मगर कागज परसे कलम नही उठाये 
श्रौर स.यिया बनाये तो एक बारमे एक लाइन बन गयी श्रौर दूसरी बारमे दूसरी लाइन वन 
गई । तो यहाँ सांथिय।मे मुख्य दो लाइन हैं। साथियाकी रचना यह बतलाती है जीव और 
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पुद्गलके प्रतीक । भौर जहाँ साथिया बना वह क्षेत्र है श्राकाश । श्रत्र उस लाइनका जो मोड 
है तो, लाइन खिची, वह है घर्मास्तिकायका प्रतीक । धर्मास्तिकाय है उसका निमित्त पाकर 
रेखा चलो झ्लौर जहाँ मोड भ्राया तो वह मोड है ग्रधर्मास्तिकायका प्रतीक । मोड आये तो 
चलते हुए जीव पुदूगलकों मकना ही पढ़े, रुके बिना मुडना नही बनता । अपने एक हाथकों 
कोई चार श्रंगुल ही उठाकर फिर दूमरी ओर ले जावो, उसके फेंकनेमे श्रधिक समय लगेगा 
ओऔर यदि हाथको दो-तीन हाथ दुर तक उठा डालें तो उसमे अबिक समय नहीं लग्रेगा, 
क्योकि उसमे हाथको मोडा नही । मोडा लेनेमे एक क्षणकी अटक श्रायगी । तो साँथियामे जो 
मोड लगा है वह एक अ्रटक है और वह अ्रधर्मास्तिकायका प्रतीक है । ठहरे बिना मोड नहों 
हो सकता । श्ौर फिर वह जो रेखा बनी वह सब बिन्दुओका समुदाय है । एक तरहसे देखो 
वह भले ही जल्दी-जल्दी बनाया, मगर हर क्षण विन्दु-बिन्दु बनती हुई जो बिन्दुओकी धारा 
है मो ही तो रेखा कहलाती है। तो जैसे उस रेखामे सत्र विन्दु-बिन्द्रु नजर आ्राते वह है 
बालद्रतव्यवा प्रतीक । जैसे कहते कि लोकके प्रत्येक प्रदेशपर एक-एक कालाणु है । यह स्वा- 
स्तिक चिह्न षटद्रव्योका समूह लोक है, इस बातका ज्ञान करा रहा है । वहाँ हम क्या देखें 
कि जहाँ मोड नही है वहाँ बहुत कम समय लगता भर मोड होनेपर एक क्षण ठहर जाता, 
तो ऐसे व्याघात रहित जीव ओर पुदुगलकी गति एकसमयमे होती है | जहाँ ससारी जीवोको 
एक मोडा लेकर पैदा होने जाना पडता है वहाँ एकसमय ज्यादा लगता है। जैसे पुदूगल स्कध 
को मोडा लेकर जाना पड़ता है उसको समय श्रधिक लगता । इस'प्रकार विग्रहरहिंत पति 
एकसमय वाली होती है ॥ 

सुत्रोक्त शब्दोंका श्रर्थ--प्रत्र जरा शब्दोपर ध्यान दो--सुत्रमे क्‍या बताया ? एक 
समया श्रविग्रहा, उसमें एकसमयाविग्रहा सधि बनी । एकसमया अविग्रह्ा --ये दो पद दिये हैँ 
उन शब्दोंके अनुमार प्र्थ क्या बता ? अविग्नह्ा एक समयिकी है | अब भ्रविश्रह्म विशेषण है, 
विग्रहरहित, क्या चीज ? तो चूकि गतिका प्रकरण है | बहुत सूत्रोसे नतिकी श्रनुवृत्ति चली 
थ्रा रही है, तो भ्रथ हुआ विग्रहरहित गति । विग्रहरहित गति एकसमय व,ली होती है । यहाँ 
दोनो शब्द स्त्रीलिंग दिए गए है, क्योकि गतिक्रा प्रकरण है | जिसका व्याघात नहीं है ऐती 
जीव पुदुगलकी गति एकसमण्कों लोकपर्यन्त तक हो जाती है । 

श्राःसाकी एक व सर्वव्यापी बताकर क्रियाका श्रमाठ व गतिका श्रमाव सिद्ध करने 
फो एक आरेका--अब यहाँ एक श्राशंका उत्पन्न होती है--कोई दाशेनिक कहते हैं कि 
प्रात्मा तो एक है और सर्वव्यापी है। जो सर्वव्यापी है उसमे क्रिया ही सम्भव नही क्योकि 

है लोकमे कला । फैला हु एक आत्मा । अभ्ब वह हिले-डुने कहाँ ? अरे गगरीमे आधा 
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पानी हो तो वह पानी छलकेगा, अ्रगल-बंगल फैलेगा, अश्रव गगरीमे पूरा पानी भरा है तो 
, उसमें हिलने डुलनेकी कहाँ जगह है ? ऐसे ही श्रात्मा सर्वव्यापी है, एक है, इसलिए उसमे 
क्रिया नही हो सकृती । भ्रौर जब क्रिया ही नही हैं ग्रात्मामे तो यह सारा वशॉन जो बहुत 
पहलेसे करते प्राग्रे हैं, यों गति होती है श्रादि यह सब व्यर्थंका प्रताप है। जब आगत्मामें 
क्रिया ही नही है, गति नही हो मकतो, फिर उस गतिकी बात करना यह कहां तक युक्त है हा 
भ्रनन्‍्त प्रात्माप्नोंकी सिद्धि करते हुए उक्त प्रारेकाका संमाघान--समावान उक्त 
शंकाकों यह है कि प्रात्मा सर्वंगत नहीं है । देखो पहले तो यह निर्णय करो कि प्रात्मा कितने 
हैं ? आत्मा एक नही है, आत्मा प्रनेक हैं, ग्रनन्‍्त हैं । जो दार्शनिक प्रात्माको एक सांन रहे 
हैं वे जरा विचार करें कि यदि भ्रात्मी एक होता तो एक वस्तुकी पहिचान यह है कि जो 
परिणमन हो वह उस एकऋमे पूरेमे होगा, आधेमे न होगा । किसी हिस्सेमें न होगा । एककी 
पहिचान है यह । खूब ध्यानसे सुनो तो वात ठीक-ठीक समभमे श्रा जायगी'। एक किये कहते 
हैं ? कोई चीज एक है तो एकके मायने क्या क्रि जो भी परिणमन हु, भ्रवस्था बनी, दशा 
बनी, वह उस समस्त एकमे हो, पूरेमे हो तो वह एक है, मगर उसके किसी भागमे हो अवस्था 
परिणति तो वह एक नही है, वह ग्रनेक है । जैसे चौकी है, भ्ेगर एक खूँट जल रही है तो 
सारी चौकी तो नही जल रही, कुछ ही हिस्सा जल रहा, तो जब एक जलनेकी दशामे सारी 
“चौकी नही जल रही तो मालूम होता है कि यह चौकी वास्तवमें एक नही है, किन्तु यह तो 
'अनन्त परमाणुझोका पिण्ड है, एक पदार्थ नहीं है चौकी । अनन्त पदार्थोका पिण्ड है चोकी । 
तव ही तो जो भाग जल रहा सो ही जल रहा, बाकी पदार्थ नही जल रहा । तो एक वसुपु 
वह होती है कि जिसका परिणमन उस एक्रमे पूरेमें हो, एक साथ । झ्रब इस कुज्जीमे जरा 
देखो कि अगर संसारमे ग्रात्मा एक होता तो एक भी जीवको सुख होता तो सारे जीवों 
को एक साथ सुखी हो जाना चाहिए था, कग्रोकि जीव एक माना है । उस जीवके कुछ हिस्से 
में सुख है, इुछमे दुख है ऐसा न होना चाहिए, मगर हो रहा है यो | हम किसी वजहस 
सुखी हो रहे तो दूसरा दुःखी हो रहा, दूमरा सुखी हो रहा तो हम सुखी हो रहे । भौर कितने 
विभिन्न विचार है जीवोके । एक जीदके विचार टूसरेसे नही मिलते, तो विचार भिन्न-भिन्न, 
विवार भिन्‍न-भिन्‍न । ऊितने ढगमे पाये जाते हैं? जैसे मनुष्योको शक्ल कितनी पिन्न-भिन्‍्न 
पायी जाती ? चिहियोमे तो पहिचान नहीं कर सकते कि यह चिड़िया दूसरी है, वह दूसरी 
है, एपसी शक्ल भिलेगो । तो यद्यपि भनुष्योदी भी णक्‍ल एंकसी ही दिख रही है, सबके 
माक है, सबके मुख है, सबके कान हैं, सबके श्रांस हैं। दोनों ग्रांखोंके बोचमे से ही सबके 
थक निकली, सुखके ऊपर एक नाक है, सबके ऐसा ही हो रहा, मगर आप देखा, किंसीशो 
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शक्ल किसी दूसरे मनुष्यसे मिलती है क्या ? मैठर उत्तना हो है। एक नाकने ही बहुत भेद 
डाल दिया, । -मनुष्योकी पहिचात जल्दी नाकसे|होती है और पहिचान नार्कसे होती है ।'इसलिए 
- लोग शानका भी नाम नाक रखने नगे-। कहते, है ना-->बस इसने तो अपनी नाक रख. ली । 
कोई इज्जत व्रचा ली:या शात़ रख,ली। तोएक अलुंष्यकी शवल दूसरेसे नही मिलती- 
'जुलती!। पशुझोमे तो एक' जैसी शवल;मिल, जायगी, प्रद्यपि भेंद वहाँ भी. है, पर एक तरहवी 
,चिड़ियाँ हो -तो वहां भेद न; मिलेगा। वैसे -नार्म सबका चिटडियी 'है, पर वहाँ भी फरके है, इससे 
भी 'ज्यादा 'कक प्रात्माकी परिरतियोगे' नजरःआयगा । किमीका किसी, ढगका, राग, किसीका 
ह 5 किसी डिग्रीक़ा,;राग, उनकी जाति अलग, उनके विचार झलग ।+ तो प्रगर एक आत्मा होता 
'जगतमे तो! बस'ज़ो-होता-सो ही होता;एफ सबमे । ग्रह,विभिन्‍नतां क्यों आयी ? यह विंभि- 
नतता यह जाहिर करती है 'कि झ्रातप्ा एक नही है, किन्तु प्रनेक है । , हे 
, /सैसी आत्माश्रोकी, सर्वव्यापकता न, होनेसे ,क्रिया/व गतिकी संभवता--प्रच्छा भ्रमेक 
सही आत्मा, तिर्सपर-भी दाशंनिक, य्रदि यह केहें, कि आ्ात्मां चलो ग्रनेक रहने दो, मगर वे 
(सभीके सभी व्यापक हैं, पूरे लोकमे फैले हुए हैं। तो उनको,गैडबंड 'करनेका, क्विया करनेका, 
/हलन-धलनकां कहाँ श्रवंसर, रहा सो इसपर -भी जरा विचार करो ॥. श्रात्मा प्रनेक हैं. इतना 
(तो. श्रब. तक मान/लिंया-जोय, क्योकि परिशमन सबसे जुदे जुद़े पाये जा रहे हैं, भ्रौर जुदे-जुद 
परिह्मन इस चात्तको सिद्ध करते, हैं 'कि जितने' मनुष्य हैं; उतने ही। ये, पदार्थ हैं । तो यो श्रवेक 
प्रात्मा हो गए । प्रब सभी ,आ्रात्मा[स्वव्यापक माने जायेंगे, तो यह:बात यो नहीं,घटित होती 
कि देखो झपते-प्रपने-भ्रनुभंवंस विचार करो ।: मैं आ्रात्मा।कितना हू शजितनेमे परिणमन होता 
उतना ही तो हूँ मैं । जितनेमे सुख-दु'ख, कैपाय, शान्तिःश्रादिका श्रतुभव होता उतना ही तो 
हूं,मैं । अपने-अपने अनुभवसे अपनी-प्रेपनी वीत, सोचो--भ्रव श्रापः ही देख लो, जब कभी 
श्रापको सुखका श्नुर्भव होता है तो कितने क्षेत्रमे होता है ? द्वेहप्माण क्षेत्रमे होता है। 
जितना यह 'देह मिला' है उतनेमे मेरेको सुेखका अनुभव, दुःखक़ा अनु भव, विचारका भ्रनुभव, 
शान्ति, क़षाय, क्रोध; मान, मान, माया, लोभादिकके जो भी परिशमन चलते'हैं वे सत्र परि- 
णम्मन .इस देहप्रमाणा-म्रात्मेप्रदेशमे चलते हैं । तो इससे येह अनुभव बतलाता है क्िर्म देह 
प्रमाण हूं । और ज॑सा मैं देहप्रमाण हु वैसे जगतके ये सब'जीब  अ्रपने-श्रपने पाये हुए देहके 
प्रमाण हैं। और इनमेसे कोई भगवान वन गया, मुक्त हो गया, श्विद्ध हो गया, तो जिस देहपे 
सिद्ध हुमा उस देहके प्रमाण वह आत्मा; है । । 
,.._, सुक्त झ्रात्माश्नोंकी चरमदेहप्रमाणता--कोई शंका कर सकता है कि जब देहने आत्मा 
, भलय हो गया, , मुक्त सिद्धभगवान वन गया तो वह आत्मा तो सारे लोकमें फ़ैल जाना 
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चाहिए अ्रथवा कोई यह कहता है कि जब देहसे आत्म। निकल गया, मुक्त हो गया हमेशाऊ 
लिए तो वह तो एंक ग्रणुप्रमाण रह जाना चाहिए । क्यो फैला फैला फिरे ? किन्तु एक बात्त 
बतलावो - देखिये जो बात होती है थाने कोई नई तरहकी बात बने तो उसमे कोई नि्मित्त 
होता है, देह प्रमाणमें झ्रात्मा 'था जिससे कि वह मुक्त हुप्ना है तो उस देहप्रमाणके प्रतिरिक्त । 
श्रन्य कोई आकार बने श्रात्माका, सारे लोकमे फैले--चाहे ऐसा समभो, चाहे अणुप्रमाण “रह: 
जाय, ऐसा मान लो । अगर किसी भी प्रकारका अन्य ग्राकार बदलता है तो अन्य  झौकार' 
बननेका कारण क्या है ? वह कारण बतलावों । श्रगर बह कारण ठीक जम जाय, युक्तिसिद्ध' 
हो जांय तो मान लो कि सारे लोकमे व्याप जाते या ' भ्रणु प्रमाण हो जावो । परन्तु श्रन्य 
श्राकार होनेका कोई कारण नही । ग्रच्छा तो यह शंकाकार यदि पूछे कि फिर संसार-श्रवस्था 
मे जो प्रनेकत श्राकार बदलते रहे जीवके, चीटीके शरीरमे गयां तो चोटीके शरीर प्रमाण, रहा ' 
श्रोर हाथीके शरीरभे गया तो हांथीवे प्रमाण रहा, तो यह जो 'श्राकार बदलता रहा उसका 
कारण क्या ? उसका कारण तथाविध कर्मोका उदय है। श्रब मुक्त होनेपर वे कर्म वहाँ रहे ' 
नही, तो उस श्राकारसे न'बढ़ सकता है; न घट सकता है ।. जिस देहसे मुक्त हुआ है सिद्ध 
भगवानका श्राकार उस भ्राकारमे ही रहता है । कि ्् 
शअ्रनन्त घ देहप्रमाण होनेसे जीवमें गति, क्रिया थ योगकी शक्यता--बात॑ यहाँ. यह 
कह रहे है कि प्रात्मा प्रनन्त है श्नौर वह स्वव्यापक नहीं है, किन्तु देहप्रमाण प्राकारमे रहने 
वाला है, कभी-कभी कोई स्थिति होतो है जिसका नाम है समुद्घात, कि यह झात्मी देहसे 
भो बडा बन जाता है, मगर वह एक परिस्थिति है। जैसे किसो मनुष्यकों क्रोध तोब् हुआ्ना तो 
श्रब वह उस तीज क़रोधमे ऐसा तिलमिला जाता है कि उसके आ्ञात्मप्रदेश शरीरसे भी दो-तोन 
गुने दूर तक फेल जाते हैं। ज्यादासे ज्यादा शरीरसे तोन गुना दूरी लक वे प्रात्मप्रदेश फैल 
सकते है । तीव्र क्रोधकी ऐसी स्थिति होती है । तभी तो लोकमे यह कहावत प्रसिद्ध है कि ! 
साहब आप तो भ्रापेसे बाहर हो रहे हैं ।' तोन्न क्रोध जब होता है तो सचमुच ही जीवकी 
ऐसो दशा थोड़े समयको हो जाती है । ऐसी झौर भी स्थितियां हैं । कभी तौब़ वेदना होवे तो 
उस समय भी आत्माके प्रदेश कुछ समयकों शरीरसे बाहर हो जाते हैं । ऐसे 'ही लोकसमुद्‌- 
घात हांता है 'केवलीभगवानका । तो एक समयकों सारे लोकमें फैल जाते प्रदेश, फिर देह 
श्रमाए दही जाते | तो भले हो हम समभते है ऐसा कि यह णीव शरीरसे कुछ बाहर भी हो. 
जाता है, लेकिन वे स्थितियाँ योड़े समयकों दे | तो बात यह फह रहे है कि जीव अनन्त है 
श्रौर वे धोड़े-थोढ़े बेत्रमे होते है, लोकव्यापी नही है, इस कारण जीवकी क्रिया बन जाते हैं । 
श्रौर जब क्रिया बन गई तो उनकी गति हा गई, 4मन हो गया । झौर जो विग्रहगंतिका प्रक- 
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रण कहा जा हहा वह ठीक बैठा । 

आत्माको ,सर्वेब्यापी मात डालनेपर संसार,च मोक्ष -आदिका-लोपप्रसंग--भ्रव जरा 
वे;दार्शनिक यह बात सोचें जो आ्रात्माको-सर्वव्यापी मानते, है प्रौर -सर्वव्यापी मानकर जीवको 
कियारहित, गतिरद्वित मान डालते है वे जरा यह बतलायें कि यदि -ग्रात्मा स्ंब्यापी है तो 
स्तेव्यापी ,आ्रात्मामे ,कोई क्रिया -तो बन-नहो सक़ती । , हल़॒न-चलन ज़ही,बन सकता ।' परि-, 
खत्ति न. बनेगी । तो ज़ब क्रिया न , रही, योग न रहा तो कर्मवन्धन भी - क्यो होगा ? जब 
कर्मेबन्धन “न होगा-तो संसार, ही क्यो होगा ? जब ससार -ही ज्ञ॒रहा कुछ तो, मोक्षमार्गकी 
जरूरत क़्या श्लौर मृक्ति प्ली,क्या,? तो श्रात्माक्रो मवंगत -मानने-वाले याने:सारे -सप्तारमें 
फेला हुआ मानने ,वालेके सिद्धान्तमे न -मोक्ष सिद्ध होगा, न ससार पिद्ध होगा, न घमे, न 
पर्याय, ये कुछ,भी सिद्ध न होंगे । इस -कारण ,जो बात यथा है उसको, मानकर - चलना 
चाहिए ।, जो बात अनुभव सिद्ध "है उसका निसकरण नही ,करना चाहिए । जीव हैं,, अनन्ता- 
नन्त हैं । | 2 व आफ 

श्रपने-अपने भावोंके श्रनुसार विचित्र कर्मंबंधनगत जीवोकी ,दशाश्रोंमें श्रविग्नहा गतिका 
दिग्दर्शन--उन श्रनन्तानन्त जीवोंमे से एक मैं जीव, हू 4 श्रपनी-प्रपनी बात विद्ारें ।, मैं हु, 
कितना हूं ? नितनेमे अनुभव ,बन्न रहा ,उतना हु'। इसमे मैं क्या करता रहता;हू ? परिस्पद 
श्र ज्ञानपरिणशमन, .क्रिगा और ज्ञानविकल्प..। हर जगह यह 'ही, वात कर रहा हू। कभी 
एक जगहसे उठकर दूसरी जगह चले ग्रए, क्रिया हो गईं, चलें या बैठ या कुछ हो, ज्ञान- 
विकल्प होता है यह उपयोग: द्वो गया । तो योग झर ,दपयो ग---.इन .दोका करनहार,इसे जीव 
के अपने-अपने बंधे हुए कर्मेके उदयानुसार इस जीवका भवोंमे ,जन्म होता है । कितने प्रकारके 
भव हैं ? एक:वनस्पतिकों,ही देख़,लो--एकेन्द्रिय ज़ीव है, कितनी 'तरहकी वनस्पतियां हैं ? 
कितने प्रकारके पेड़ पत्ती वाले, क़ितते प्रक़नरके बीज-बाले, कितने प्रकारके रगो वाले, पृथ्वी, 
जल, अग्नि, वायु आदिक सभीमे-भिन्नता है.। कीडा-मकोडा, पशु-पक्षी, मनुष्य श्रादि कितनी 
ही तरहके ज़ीव पाये जाते हैं, शौर ,कैमा जिनेन्द्रदेवने स्पष्ट बतलाया, कि ये, सब बन रहे हैं,। 
पपने-प्रपने. परिणामोंके, ग्रनुमार, निमित्ततैमित्तिक योगके अनुसार कर्मबन्धन हुआ्ना, उदय हुआ, 
अपने आप शरोरका ,ग्रहणा हुआ और यह:जीव शरीरमे रुलने लगा,। सारी बातोका करने 
बाला यदि कोई एक ईश्वर जैसा होता तो प्रयम बात तो यह थो कि ईश्वर भी दुश्खी हो 
गया होता । यहाँ मनृष्योको कोई एक फैक्टरोका द्वी काम पड़ा है-तो उसके बारेमे परेशान 
है; किर जिसको सारी दुनियाकी फैक्टरी सम्हालनी पड़ जाय उसके क्लेशका तो क़हृना ह्ठी 
क्या।है ? अगर-कोई कहे कि वह ईश्वर प्रविक शक्ति रखता 'है, इसलिए उसे ज्यादा तकलीफ 
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नही होते, तो भाई ससारमे।ग्रनन्‍्त पदार्थ हैं । सब पदार्थोका परिगमत कश्ना उसका कर्तेव्य 
हो गया, और मानो वह कभी कामकी अ्रधिकतामें किसी पदार्थभों भूल गया, तब सो फिर 
उस पदार्थका परिशमन होना रुक जाना चाहिए, .पर ऐसा नही होता, इससे घह व्यवस्था 
मही बनती कि सारे जमतका कर्ता ईश्वर है। दुसरी बात--भगवान, तो जानानन्द स्त्रर्ूप 
हैं, जो आनन्दमय है वह तो कृतार्थ होता है। जो कतार्थ हो बही-तो 'श्रार्नन्दमय होता है 
जिसको कोई काम करनेको पड़ा वह प्लानन्दकी स्थिति कैसे प्राप्त कर सकता' है ? ती ईश्वर, 
भगदात, परमात्मा पत्ित्र झ्लात्मा होता है,ईग्रात्माके गुणोंका उत्कृश विकास होता है । वहाँ 
आनन्दमय स्थिति होती. है । भगवानके वाचक शब्द जितने हैं उन शब्दोंमे जो श्र्थ पडा'है 
सी कोई भी शब्द ऐसा नही जो इस बातकों साबित करता हो कि भगवांन लोगौंको 'सुख, 
दुःख देते या सूष्टि _करते या चीज बनाते । परमात्मा कहनेसे पूर्ण विकसित आत्माका बोध” 
हुआ । परम ,ग्रात्मा, परमका अर्थ हैःउत्क्ृष्ट | 'परा.भा ,विद्यतेः थन्र स परमः परमण्वासों 
श्रांत्मा चेति परमात्मा । मा कहते हैं लक्ष्मीकों । श्रात्माका लक्ष्मी शान है। लक्ष्मीका अर्थ 
क्या ? लक्ष्मी, लक्ष्म, लक्षण--ये एकार्थवाचक शब्द है | लक्ष्मी मायने: हैं लक्षण । झास्माका 
लक्षण क्या ? ज्ञान । वह ज्ञान जहाँ उत्कृष्ट हो गया उसे फहते है।परम और 'परम श्रात्माका 
नाम है परमात्मा । यह शब्द बतलाता है कि भर्गवानका ज्ञान सर्वोत्कृष्ट है। प्रश्ञु, :भु के 
मायने होना है, जो प्रकृष्ट रूपसे हो जाय सो प्रभ्चु। संसारी जीव प्रधुरे ज्ञान वाले 
हैं । जो प्रकृष्ट छृपगे ज्ञानानन्दमे ग्रा जाय उसका नाम प्रद्धु हैं। भगवान | भगका अर्थ है 
ज्ञान । उत्कृष्ट ज्ञानवान । ईश्वर--ऐश्वर्य सम्पन्न । [ऐश्वय 'कही बाहर नहीं हीता किसीका । 
ऐशवर्य खुदका खुदसे रहता । कौनसा शब्द ऐसा है प्रभ्ुका गाचक जो इतनी भी गजीइश 
बताता हो कि यह कुछ कर्ता है । कृतकृत्य है प्रभु, सर्वेज्ञ हैं, बीतराग है, प्रामंदमय है, उनको 
रचेंनेकी क्या बात ? यह ही जीद खुद प्रपने चधि हुए फर्मानुसार माना देहोंकों घारण करता 
है. तो देह धारण फरवेके लिए जब यह जीव जाता है प्रीर प्रगर उसे मोड़ा न लैना पड़े 
ऐसी जगह पैदा होना 'है तो एक समयमे ही वह उस स्थानयर पहुंच जाता है, श्रीर सिद्ध तो 


एक समथम्रे पहुचते हो हैं | परमाणु भी एक समयमे लोक्के श्रत्त तक पहुच जाता है, यह 
इस सूत्रका अथ है | ' । 


े 


एक दी त्रीन्विइनाहारक: ६ ०॥ 
प्रकृत सुत्रके कथनका प्रसंग--विग्रहगतिमें यह संसारी जीव एक समयक्ौ भ्रववा दा 
समयको अ्रथवा ३ समयको ग्रनाहारक रहुता है । 'इस सूत्रके कहतेका प्रसंग क्‍या हुझ्ना कि 
इससे पहले यह बताया गया था कि ,जिन जीबोके मोड़ारहित भ्र्ति होती है याने मरण॒के बाए 
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शरीर छूटनेके बाद नया शरीर धारण करनेके लिए जो, जीव गमन करता है, सो यदि सीधमे 
ही जन्मस्थान है चाहे दिशामे, चाह ऊपर/नीचे । यदि बिल्कुल सीधी भ्रेणीमे स्थान है जन्म 
जेनेका तो बहां मोडा नहीं लेना पडता । जीव तुरन्त ही सीधे जन्मको जगह पहुच जाता है। 
उसमे लगता है एकसमय । इस बातके युननेके बाद यह जिज्ञासा होती कि जहाँ'मोडा नहीं 
लेना होता वहां तो एक समय लगता है और मोडा ले तो कितना समय लगेगा ? इसका 
उत्तर इस सूत्रमे दिया है श्रथवा जहाँ मोडा नही लेना पडता वहाँ जीव ग्राह्वरक हो रहता । 
तो मोडे वाली गतिमे क्या श्राह्मरक रहेगा या प्रनाहारक ? इसका समाधान इस सूत्रमे दिया 
है । यह जीब शरीरके प्रमाणुओको सदा ग्रहण करता रहता है। इसको कहते है भ्राहारक, 
भौर जब ग्रहण नही करता तो कहते है श्रमाहारक । भोजनके आहारमे तो प्रतिबध किया जा 
सकता; उसमे तो रुकावट है, उपवास करे, व भोजन करना, पर शरीरवर्गण/श्रोकों न ग्रहण 
करना ऐसा उपवास तो कोई नहीं कर सकता । इस वक्त रातके समय जब कि आप लोगोको 
भोजनका त्याग है तो भी श्रापकी शरीरवर्गशाओश्रोका झ्राह्दार चारो श्रोरसे हो रहा है, मुखसे 
नही होता, सभी जगहसे होता है तो इसे कहते हैं प्राह्दारक । और जब जीव शरीर छोडकर 
नया शरीर घारण करनेके लिए जाय श्रौर मोडा लेकर जाय तो वह कुछ समय भ्रनाहारक 
रहता है याने शरीर वर्गशाश्रोका ग्रहण नही करती । इस प्रकार इस सुत्रका श्रथ हुआ कि 
विग्रहगतिमे यह ससारी जीव एक समय दो समय प्रथवा तीन समयको अनाहारक रहता हैं 
जीवकी सब परिस्थितियोकी दशा जाननेसे बहुत प्रकाश मिलता है शान्तिके मांग पर चलनेके 
लिए प्रात्मज्ञान बिना जीवकी क्‍या क्‍या हालतें होती है इसका जब परिचय होता है तो इस 
जीवको फिर ध्यान होता कि असार बातोमे न रहकर सारभूत अ्रतस्तत्वकी उपसनाम लगे। 
यह जीव किस-किस प्रकारसे श्रपनी विडम्बनायें कर रहा है, यह सब प्रसंग चल रहा है । 
श्रात्माको क्षणिक मानने वालोके सिद्धान्तमे व्यवहार, मोक्षमार्गं, धर्मपालन श्रादि 
सबका विधान--यहाँ कोई एक श्राशक्ना रख सकता कि जीव तो एक क्षणके लिए हो उत्पन्न 
होता, फिर वह जीव नही रहता, फिर वहाँ दूसरा जीव उत्तन्न होता है | वो जहाँ चित्त क्षण 
याने जीवका नाम क्षरणिकवादमे रक्‍्खा गया चित्तक्षण । तो जब दूसरे समय जीव रहता ह्दी 
नही तो गति किसकी कहो गई है ? ५-६ सृत्रोसे यह वर्णन चला भरा रहा है कि विग्रहगति 
मे जीव इस-इस तरहसे गमन करता है । जीव जब एक समयको ही रहता है तो इसका 
भमन कैसे बने ? वह तो स्वरूप लाभके लिए एक समयमे है ग्रोर इसके बाद वह मिट गया। 
गमन करनेका कहाँ अवसर मिला ? फिर क्यो सूचरोको बढ़ाया जा रहा है श्रौर व्यर्थ एक 
चात कही जा रही है । ऐमी एक ग्याशका होती है । तो समाघान शअ्रपने अ्रनुभवरसे भी कर 
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सकते, युक्तियोसे भी कर सकते | 'बोलो--क्या जीव' एक क्षण रहता है भ्रौर दूसरे क्षग 
बिल्कुल नष्ट हो जाता है ? यह मरने श्रौर जीनेके समयकी 'बात' नही कह रहे, किन्तु निरन्तर 
'जीव एक, समय रहता है, दूसरे समय नहीं ऐसी ग्राशका की गईं थी, 'उसका समाधाव कर 
रहे हैं- एक प्रतुभव बतलातां है ऐसा कि' मैं' आ्रात्मा क्षएंभर को रहा, अब मिट' गया त्तो 
तया प्रार्तेमा बना,  श्रेचुभव ऐसा नहीं कहता; “युंक्ति भी “नहीं कहती । भला 'बतलावी' जो 
'बिल्फुल नही है, उसका उत्पाद कैसे' हो ? कुछ' भी बात: नहीं, ' कुंछ वरजूंद ही ' नहीं, फिर 
उसकी अवस्था!कैसे बने ? जो चीज नही वह हो! नही सकती | 'जो' चीज 'है वह मिट नहीं 
सकती ॥ :जीव है,.' श्रंनादिसे' है; : प्रनन्‍्तकांल' तक रहेगा, उस जीवकी गति 'बतायी गई है । 
दूसरों बति--भगर जीवकी एक क्षण तक ठहरती मानें; दूसरे क्षेण जीव रहता-ही नहीं ऐस! 
. मानें तो फिर व्यवहार कैसे चलेगा? लेनदेन फैसे चलेंगा ? 'कोऱ्'रुपया ले गया, ६ माह 
हो गए, अब खुदःतों देने नही ' जाता श्र 'मालिक अगर माँगे तोयों 'कह बैंठतों कि' जिस 
जीवको द्विया वह तो तुरन्त मर गया थो, अरब" तो यंह नया जीव है। जिसको दिया' थो 
उसझ्े ही माँगो ।'तो भला बर्ताग्रो इस त्तरहेसे क्या व्यवहार चेलेंगा ? “ने चलेगा । तो फिर 
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जीव क्षण भरको ठहरता-है--*यह सिद्धान्त संहों नेहो है । यदि जौव क्षण' भरको 'रहता ऐसा 
माना जाय तो फिर धर्म क्‍यों किया जाय ? फिर भोक्षमार्ग' क्यो बंनाया' जाय भर भोक्ष 
'किसको दिलाना, ? तो धर्म परोपकार आदिककी सभी पंद्धतियाँ उस सिद्धान्तके भावमेसे बिंगड 
जायेंगी । जीव अवादि भ्रनन्त है भौर उसकी जन्म 'है, मरंण है, गति है, गर्मन है, पवित्र 
श्रपवित्र अवस्थायें होती है। यह सब बात सिंद्ध हो जाती हैं । लक 

'“” . प्रात्माको एकान्तनित्य' सानतेके सिंद्धान्तमें धर्म कर्म संसार मोक्ष 'सभीका विधात---- 
'अच्छा तो कोई दाशनिक यह भी कह संकता है. कि जीवे तो”क्ूटस्थ नित्य है, जो है जैसा है 
“वैसा ही सदा रहती है,' उसमे कभी कुछ अदले-बदल नहीं होता । फिर गति कैसे बनेंगी ? 
जब जीवमें परिणशंमन ही. नही'हो पाता, वह तो नित्य हो है' वी किर 'गंगन 'कैसे बनेगा ? 
फिर जब गन, न बना जीवका' तो फिर यह प्रकरण कैसे छिंडा कि विग्रहगंति है। इस 
“इस तरह जीव है'श्रादिक । तो उसके भी समाधान यही है कि प्रगर जीवको नित्य, अपरि- 
।णामी माता जाय तो फिर! धर्म कम, मोक्षमार्ग ये संब नष्ट हो जांयेंगे । जब जीव॑मे कुछ परि- 
'णमन. ही नही, होता, कुछ अवस्थे। हो नही होती तो फिर भीक्षे किसका होगा ? तो मोक्षकी 
"विधि सब नष्ट हो जायैगी। इसलिए जीवको सववथा नित्य भोननें वालोंका सिद्धान्त 'संही नहीं 
'बैठता । तो यो जीव 'कथब्चित्‌ नित्य है श्रोर क्रथडिचित्‌ प्रनित्ये है। सदा रहता है, इस 
'कारण तो नित्यःहै भ्रौर श्रवस्थायें : बदलती है, इंस कारंग अनित्य है '। तो ऐसी कथझिचः 
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नित्य, कथब्चित्‌ श्रनित्य जीवकी गति सिद्ध होती है । भौर जहाँ जैसा योग है वहाँ उस 
प्रकार यह जीव गमन करता है। हे 
सूत्रमे निर्धारित भ्र्थं--क्या कहा जा रहा सूत्रमे, कितने शब्द, दिए ? एक, हो, श्रीन, 
वा, श्रनाहारकः--ये ५ पद हैं इसमे । जिसका सही श्र क्या होता ? जितने शब्द दिए हैं 
उसके भ्रनुसार । एक-दो श्रथवा तीन श्रनाहारक है । श्रव बतलामो क्‍या समझे कोई ? कौन 
भ्रनाहारक है श्रौर कहाँ है ? तो -सूत्ररचनामे यह कायदा होता कि अ्रगला सूत्र, पिछला सूत्र, 
इनकी फोई प्रभा प्राती है, प्रनुवृत्ति हो जाती है,। तो यहाँ तीन शब्द और लाये जायेंगे ऊपर 
से । जिसका धर्थ बना--एक दो ग्रथश तीन समयकों श्रौर एक श्रायगा ससारी जीव याने 
भ्रनाहारक है, कौन है ? संसारी जीव | श्रौर एक झायगा विग्रहगतिमे । उसीका ही तो ' यह 
प्रकरण घल रहा है | तब शुत्रका पूरा प्॒र्थ यह हुआ कि विग्रहगतिमे यह ससारी जीव दो 
प्रथवा तीन समयको प्रनाहारक रहता है । समय घब्द तो पहले वाले सूत्रसे ले लिया । एक 
समया5विग्नह्ा । उसका समय शब्द खीचकर यहाँ प्र्थमे ढाल दिया । शब्द विभक्तिका परिव- 
तन सम्बंधके श्रनुसार हो जाता है भ्रौर विग्नहगगतिका यह प्रकरण ही है, इसलिए उसकी भ्रनु- 
वृत्ति है श्रोर संसारिणः शब्द दिया है इससे पहले सूत्रमे उससे-संसारी जीवकी श्नुवृत्ति ग्राती 
है । तो वात यह बनी कि विग्रहगगतिमे संसारी जीव कोई एक समयको अनाहारक है याने जो 
एक मीडा लेकर जायगा वह पहले समयमे प्रनाहारंक है, दूसरे समयमे झाहारक हो जायगा, 
प्राह्दरकके मायने क्या कि जीव शरीरवर्गणाझ्रोको ग्रहण करे । इस समयको श्राप श्रनेक शरीर 
वर्गंणावोंकों शरीरमे चिपटाये जाते हैं और कुछ निकल भी रहे हैं । बचपनमें, जवानीमें निक- 
लते तो कम हैं और चिपटते - ज्यादा हैं शरीर परमाणु, तब ही तो वह उत्तरोत्तर वृद्धिको 
प्राप्त होता है । बुढ़ापेमे शरीरके परमाणु निकलते श्रधिक हैं श्रौर ग्रहण कम किया जाता । 
जिस दिन ग्रहण करना बिल्कुल खत्म हो जायगा उस दिन मृत्यु हो जायगी । तो इसको कहते 
हैं प्राहरक कि शरीरवर्गणाग्रोको ग्रहण करे । तो “वा! शब्द दिया है सूत्रमे जिसके मायने हैं 
कि किसीको एक समय अश्रनाहारकत्वमे लगता । जो दो मोडा लेकर, जन्मस्थानपर जामगा 
उसको दो समय श्रनाहारक रहता होगा । तीसरे समयमे ग्राहारक हो जायगा । श्रौर जिस 
किसोकों तीन मोडे लेने पड़ते हैं जन्मस्थानपर जानेके लिए वह तीन समयमे प्ननाहारक रहता 
है । चौथे समयमे भ्राह्ररक हो जाता ,है । यहां जो , शब्दशास्त्रके जाननहार हैं वे, परखेंगे कि 
एक, दो, तीन ये तीन पद द्वितीया विभक्तिके हैं, जिसका श्रर्थ है कि “को” मगर शका द्वोती 
है कि द्वितीया विभक्ति नही लगनी चाहिए श्रौर सत्मी विभक्ति लगनी चाहिए । जिसका प्र्थ 
हा जायगा--एक समयमे, दो समयमे श्रथवा तीन समयमे जीव झ्नाहारक रहता'। क्यों नहं। 
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किया ऐसा ? तो उसका उत्तर यह' है कि एक तो थोडा समय है और इसमें सयवोग विशेष 
है, सम्बंध ज्यादा है, इस कारण द्वितीया विभक्ति इसमें लगाई है ।' 
श्राहरकादि दशावोकी विचिन्नताका सकारश दिग्दर्शन-अब शभ्राह्दरककी बात 
देखिये--इस समय रात्रिमे यहाँ शास्त्रसभामे बैठे श्राहर कर रहे कि नही ? तो श्राप तो 
कहेगे कि कहाँ भ्राहदर कर रहे, हुम तो मुख बन्द किए शान्तिसे बैठे है, पर ऐसी बात नही 
है, श्राप मुखसे तो आ्राहार नही कर रहे, .किन्तु सारे शरीरसे, प्रत्येक रोमसे, प्रत्येक जगहसे 
शरीरमार्गणायें इस शरीरमे श्राती है, इसे कहते हैं ग्राहार करना । ग्रौदारिक,- चैक्रियक, 
श्राहरक--इन तीन शरीरोके योग्य परमाणु पुण्ज ग्रहएमे आयें उसका नाम श्राहार है और 
तब ही वे पर्याप्तियोके योग्य है । तो देखो-- भ्रनाहारक अवस्थामे ग्राह्दारक शरीरका तो कोई 
प्रसण नही है । शेष शरीरवर्गणाकी बात चल रही है। कोई जीव 'मरकर देवगतिमे पैदा 
होगा तो कुछ वैक्रियक परमाणु ग्रहणमे आ्रायेंगे और कोई मरक्र मनुष्य या तियँच बने तो 
ग्रीदारिक परमाणु ग्रहणमे आते । देखो जीवके भावोकी कैसी विचित्रता,है कि एक अविचित्र 
सम शान्‍्त सहज चैतन्यस्वरूपको जाने ब्रिना ऐसे विभिन्न परिणाम होते है कि जिसमे इर्स 
तरहके कर्मबन्ध होते है कि जीवकों . नाना प्रकारके देहोमे जन्म लेना पडता है, सदाके लिए 
संसारके सकटोसे छूट जाना यह एक मामूली तौरसे बनने वाली बात नहीं है। कुछ पोरुष 
करना होगा, वढ़ पौरुष (पुरुषार्थ) क्‍या है कि अपने सहजस्वरूपकों जानकर इसमे ही “यह मैं 
हु. ऐसा अनुभव बने यह है मोक्ष जनिका प्रयोग । ज्ञानमे ज्ञानस्वरूपकों समा देना, कितना तो 
सरल काम है मोक्षमार्गंका और जीवोको कितना कठिन लग रहा है ? बहुतसे मनुष्योक्रो तो 
मोक्षमार्गकी बात सुनना भी पसद नही है | चाहे ताश खेलकर, गप्पें मारकर अपना समय 
फाल्तू गंवा दें उसे तो अपने समयका सदुपयोग समझते और मोक्षमागकी बात सुननेकें लि 
जरा भी मन नहीं करता । कैसी उल्टी परिणति बन जाती है । तो कल्याणका मार्ग तो बहुत 
सरल है, पर उसको धुन ये, मनमें बात श्राये कि मुझको तो मुक्त होना है, सिद्ध होना है, 
ससारमे नही रहना है, क्योकि यह तो बहुत विकट स्थान है । 
प्रात्माकों सुध बिना सांसारिक विडम्बनाओ्रोका प्रसद्भ--पअ्रहों ! श्रात्माकी सुध हुए 
बिना जोबका ऐसी-ऐसी गतियोमे जन्म होता है। यह सब बात इसमे ऋलक रही 
है--अनाहारक श्र श्राहरक, ये दो बातें इस प्रसंगमे भरा रही है । प्राहारकका 


गर्थ क्या है कि जिन परमाशुआ्ोसे शरीर बनता है उन शरीरके परमाणुवोको ग्रहण 
करना और उसका शरीरका रूप बनना यह तो है आरा 


हारक झ्जौर श्रनाहारक कहते 
[ जिसे हैं कि शरीर वर्गणाओ्रोको ग्रहण न करे तो रह हर 


अनाहारक । तो बततलाओ अनाधारक 
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होना भ्रच्छा कि ग्राहारक । श्रनाहारक होना प्रर्छा है, मगर जिसकी चर्चा चल रही ऐसा 
श्रनाहारक होना श्रच्छा नही, संसारी जीव देह छोड़कर नया देह पानेके लिए जो रास्तैमे 
प्रनाहारक रहता है वह क्‍या दणा है ? इस जीवकी कमजोरी ग्रयोग्यता और मन न रहा, 
इन्द्रियाँ न रही, द्रव्यमन, द्रव्यइन्द्रियाँ ऐसी उसकी एक स्थिति है। ऐसी स्थितिमे वह श्रना- 
हारक रहता, तो ऐसा प्रनाहारक काम क्या करे ? यह तो श्रागे बडे दूखमें बडी विपत्तिमें 
छालनेका कारण है | नया शरीर मिलेगा, फिर वही पाटी पढ़नी पडेगी जैसी कि पिछले भवों 
में पढते भ्राये, सो ही करना पडेगा । तो ऐसा श्रनाहारक तो ग्रच्छी बात नही । मगर सिद्ध 
भगवान प्रनाहारक हैं, १४ वें गुरास्थान वाले प्रनाहारक हैं। जो सदा भ्रनाहारक है, श्ागे 
कभी प्राहरक न बने, ऐसा भनाहारक है, क्योकि सब दुखोकी जड यह शरीर बन रहा है । 
क़ोघध, मान, प्लादिक विकार जगते हैं तो इस शरीरके माध्यमसे ही तो जग रहे हैं, केवल 
भ्रकेला पभ्रात्मा हो, शरोर न हो तो विकारको गुज्जाटश है कहाँ ? सम्मान श्रपमानकी जो 
ज्यादह ठेस पहुंचती है वह इस शरीरके सम्बन्धसे ही तो हुई । कभी परिग्रहके पीछे लडाई 
भंगहे होते है, भाई भाई भी लड़ने लगते हैं श्रौर उसमे चेन नही पढती, क्लेश रहता है । 
तो इसका कारण क्या रहा ? यह शरीर | जो शरीर भ्रनेक दुःखोकी जड बना है उस शरीर 
से मोह रखनेका भ्र्थ यह हुआ कि मुभको ये दुख सदा मिलते रहे । हम दुःखमें ही राजी 
हैं ।॥ तो ऐसा जिसका भाव बना वह जीव तो सही न रहा, उन्मत्त रहा वह, तो ऐसे ये जीव 
प्रनाहारक होते तो हैं विग्रहगतिमे, मगर बहुत कम समयको हुए श्रौर भट प्राहारक हो 
जातें हैं । 

घिडम्बनाप्रोंके फारणोंके प्रश्नोका एक उत्तर हमने श्रपनी सम्हाल न कौ-- हम 
श्रांप यहाँ बैठे हैं. तो प्रपने-अपने व्यक्तिको जरा निहारें कि यह है क्‍या ? जीब है यह तो 
मालूम होता है, मगर यह शक्ल सूरत क्या बन गई । बया जीवके नाक, श्राँ्ष, कान श्रादि 
होते हैं? जीव लो भ्मूर्त होता है । क्या जीव दुबला मोटा होता है ? जीव तो अमूर्तिक होता 
है । दुबला मोटा श्रादिक श्रवस्थायें होना यह तो एक पौदृगलिक चीज है, पर उसके बन्धनमे 
यह क्‍यों पड गया ? यो पड गया कि हमने श्रपने स्वभावकी सभाल नही की । चारो गतियो 
में यह क्यों भटक रहा ? इसलिए भटक रहा कि इसने श्रण्ने स्वरूपकी सभाल नही की । 
श्राप जितने भी प्रश्न करें कि यह खराब हालत क्यो हुई तो उत्तर सबका एक ही मिलेगा 
कि इसने प्रपने स्वरूपकी सभाल नही की । वैसे लोकमे तीन चार बातें पूछी जाती हैं जिनका 
उत्तर एक रहता है । जैसे कहते हैं ना- रोटी जली क्यो, घोडा श्रडा क्यो, पान सडा क्यो ? 
तो उत्तर इन सबका एक रहता है कि फेरा नही । भ्रब देखिये- रोटी जली क्यो, इसलिए 
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कि उसे फेरा नहीं गया, -याने घुमाया फिराया नहीं गया, श्रंब घोडा क्यों भड़ा कि ससे 
अच्छी तरहसे केरा नहीं गया याने सिखाया नहीं गया भ्नौर पान क्‍यों सडा, इसलिए कि पान 
को फेरा नहीं गया याने उल्टा पलटा नहीं गया । तो जैसे लोकमे कई बातोका एक उत्तर 
होता है ऐसे ही इस जीवकी सारी खोटी स्थितियोक्रे लिए पूछ लो कि यह जीव जन्म मरण 
क्यो कर रहा, रोगी क्यो होता है, सम्मान अपमान क्यो महसूस करता है, सुख दु.,ख क्पों 
महसूस करता है, परिग्रहके लालच तृष्णा में क्यो लग गया ? तो इन सभी प्रश्नोका उत्तर 
एक है कि इसने अपने स्वरूपकी सभाल नहीं की |. तो देखो एक काम करनेसे सारा काम 
सभल जाता है और एक यही काम न करनेसे सारे काम बिगड़ जाते है। 

स्वका एकत्व अ्रनुभवनेक्ते, साहसी. दीरके श्रात्मसिद्धिकी संभवता--जिसको इतनी 
हिम्मत है कि मेरा जगतमे मेरे स्वरूपके सिवाय श्रन्य कुछ नही है, पर मुझे ग्रन्य कुछसे 
मतलब नही, चाहे कही जाय, भिद जाय, मरणको प्राप्त हो जाय, कुछ भी हालत हो जाय 
दूसरेकी, वह मेरे श्राधीन नही, उसमे मेरी करतूत नहीं श्रौर न उससे मेरे पर कोई असर 
होता है । मै अ्रपनेमे अपने भाव रचता जाता हू श्रौर नाना प्रकारकी ये सब परिणतिरयाँ बनती 
जाती है । सुख शान्ति इस जीवकों क्यो नहीं मिली कि इस जीवको श्रहंकार, ममकार, 
कतृ त्वबुद्धि और भोकतृत्वबुद्धि लग गई। इन बातोमे जो अपना उपयोग लगायेगा उसको 
सुख कसे मिलेगा ? श्रौर जो बाहरी बातोसे उपयोग हटाकर स्वयकी बात सोचेगा उसको 
शान्तिका मार्ग मिलिगा । तो एक इतनी कला बना लें कि बाहरमे कुछ हानि हो रही हो तो 
उसका असर खुदपर न आये और कोई बाहरमे लाभ हो रहा हो तो उसका भी असर प्रपने 
मे न झ्राये । मैं तो श्रपनेमे श्रपता परिणमन करता जाता हू, बाहरसे मुझमे कुछ नहीं आता । 
यह सब ऐसा भ्रलौकिक ज्ञान है कि जिन ज्ञानोसे ही कर्म रुकेंगे, कर्म कटेंगे, मुक्त होगे । तो 
नही की इस जीवने अपने स्वरूपकी सभाल, इस कारण यह ॒जन्मके लिए इस-इस तरहकी 
अडचने पाता रहता है, भौर जन्म खुद एक बहुत अच्छा है, उसकी परम्परा बढती जानो है । 
अगर इन दद-फदोसे मुक्त होना है तो बस कतंव्य एक ही है कि अपनेको ज्ञानमात्र अनुभव 
करें। मैं ज्ञानमात्र हु, इसका उपाय बनावें । एकान्तमे सामायिकमे बैठें, स्थिर आसन लेकर 
बेठे और अपनेमे मैं हु क्या” ऐसा भीतर खोजके लिए उपयोग दौडाये तो उसे तत्त्व प्राप्त 
होगा । यह काम करनेका है, इसके बिना सब सूना है और यह काम बनेगा तो बडा सतोष 
मिलेगा हमारा मनुष्य-जीवन सफल हो गया, विपदाग्रोकी राहसे हमे दूर कर दिया । 

वास्तविक स्वस्थतामें क्लेशकी परिसमाप्ति---मैं अपनेमे 


हे श्रपनेको निहारकर श्रपनेभ 
सुखी होऊ ।॥ न फिर गति आयगी, न जन्म-मरणकी बाधा हो 


गी, और न किसी प्रकारका 
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बलेश रहेगा । काम एक ही करना है । घरमे स्थ्री-पुत्नादिकको ऐसा समभावें, उनका भी ऐसा 
भाव बने तो आपको एक बडा सहयोग मिलेगा एक ज्ञानकी श्राराधना करनेके लिए । मैं 
ज्ञानमात्र हूं । कुछ लोग योगंको क्रियायें सिखाते है, जैसे श्राजजल भी किन्ही मनचलोंके द्वारा 
चल रहा है । बस बैठ जावे, खूब तेजीसे श्वास लो श्रौर तेज तैज श्वास ले लेकर एकदम 
श्वास लेना छोडकर बैठ जावो श्रौर भीतरमे बराबर ये शब्द उठावो कि' मैं कौन हे, मैं कौन 
हु, मैं कौन हू, तो वया यह योग उत्तर दे देगा ? अरे योग तो एक रोक है ताकि अन्य जगह 
विकल्प न रहे और शरीरको खूब थका लें ताकि जल्दी-जल्दी श्वास लेकर फिर विश्राम किया 
तो बाहरी पदार्थेमि ग्लौर जगह यह उपयोग न दोडेगा और ऐसी स्थितिमे सम्भव है कि ज्ञान 
'का प्रकाश पा लें, श्रोर कोई पाते है, कोई नही पाते + यह मोक्षमागंकी विधि नहीं है, किन्तु 
एक तरहके ध्यानकी उपयोगी चीज है । पर मूलमें धन हो तब ही तो यह सहायक बनेगा । 
मूलमे धन है नही तो ये बाहरी योग क्या साधन बन सकते हैं ? वह मूलघन क्या है ? प्रात्मा 
के सहज चैतन्यस्वरूपका परिचय, यह है जीवका मूलधन, जिसके चलपर कही भी यह जीव 
जाय तो शान्‍्त रहेगा, किसी भी घटनामे रहे, पर यह शान्त रहेगा । तो एक इस सहज 
चैतन्यस्वरूपको जाननेसे ये सारी विपदायें दूर होती हैं ॥ यहाँ तक ६ सृत्रोमे ' विग्रहगतिकी 
बात बताई गई है । अ्रब यह प्रकरण समाप्त होगा । श्रब गतिमे जाकर'जहाँ पहुचा यह जीव 
वहाँ जन्म होगा ना, तो उस जन्मकी बात चलेगी कि कैसे-कैसे जन्म होते है श्रौर क्या ढंग 
होता है ? 
सम्मुछेनगर्भोपपादा जन्म ॥३ १॥ 

ऊनन्‍्मका धुत्त--सम्मुछुन, गर्भ श्रौर उपपाद--ये तीन प्रकारके जन्म होते हैं । इससे 
पहले प्रकरण यह चला झा रहा था कि जीव एक भव छोडकर दूसरे भवमे जाता है तो रास्ते 
में अगर उसे-मोडा लेना पडना है तो एक, दो, तीन समय अनाहारक रहता है और चौथे 
समय झाहारक हो जाता है | यह, सब अपने-अपने भावों द्वारा' जो शुभ अशुभ फल वाले कर्म 
बधि थे उन कर्मोके उदयमे ही ऐसी क्रिया बनतो है, जिस क्रियासे वह श्रेणीके अ्रचुगार जाता, 
जाकर दूसरे शरीरपर पहुचता । उसीका नाम यहाँ जन्म रखा' है । देखिये---जन्मका भी परि- 
चय लोग तीन स्थानोंमे करते हैं--एक तो यह कि गर्भसे निकले उसे जन्म कहते है । श्रायः 
मनुष्य कहते ही हैं कि झ्राज इसके पुत्रका जन्म हुआ ।' अरे उसका जन्म तो € महीने १हले 
हो गया था । जब पेटमे आया था शुरू शुरूमे, जन्म तो तब ही था, पर कहा जाता है पेटसे 
निकलनेके बाद-याने गर्भमे आ्ञनेके & महीने बादकों बताते हैं. जन्म । और कोई ऐसा भी 
समझ लेते हैं कि जिस दिन वह गर्भमे आया, जहाँ पैदा होना था उस सस्‍्थानमे श्राया, जन्म 
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हो गया, पर वास्तवमें जन्म तो जिस जगहकों छोडकर ग्राया है वह जगह छूटते ही जन्म हो 
गया । 'विग्रहग॒तिमे जन्म कहलाता है । 

विग्नहगतिमें श्राकार पुराना, नाम नया--जैसे मानों कोई घोडा मरा झौर मनुष्य 
बनना है उसे और मोडा लेकर जायगा तो दो-तीन समय बाद लेगा मनुष्य शरीर, पर जिस 
समय धोडेका शरीर छूटा उसी समय मनुष्यगतिका मनुष्यग्रायुक्ा उदय है, रास्तेमें जो जा 
रहा है वह जीव तो रास्तेमे वह मनुष्प जीव कहलायेगा । रास्तेमे मनुष्यका जीव है । विग्रह- 
गतिमे याने जिस गतिसे जायगा वह गति विग्रहगतिमे आयगी । और देखो कर्मकी विचित्रता 
कि आकार है घोडेकी तरहका और नाम है मनुष्य । घोडेके शरीरको छोडकर मनुष्यके शरीर 
में जीव आयगा तो विग्रहगतिमे रास्तेमे नाम तो है मनुष्य श्र वह जीवका ग्राकार है घोड़े 
की तरह, सो जब एकका चार्ज खत्म होनेको है श्रौर दूसरेका चार्ज आानेको हैं तो ऐसी रिथति 
मे कुछ न कुछ रूपमे दोनोको महिमा होती है । जैसे किसी भ्रफसरकी बदली की गई श्रौर नया 
श्रफसर चार्ज लेता । तो पुराना अफसर है चाज देने वाला और नया है लेने वाला, तो जिस 
सम्य चार्ज सौपा जा रहा है उस समय किसको प्रधान कहेंगे ? कोई बातमें उस नये अभ्रफसर 
की महिमा है, किसी बानमे उस पुराने अफसरकी महिमा है । तात्कालिक श्रौर यहाँ तो इतना 
तक है कि उस समय अधिकार पुरानेका है ज्यादा याने जो चार्ज दे रहा है उसका अ्रधिकार 
ज्यादा है व्यवस्था प्रबत्॒का हुक्म चलानेका, नौकरोपर, किसीपर आर्डर करनेका अभी उसीका 
अधिकार है, पर लोगोकी दृष्टि उस नये शअ्रफसरपर ज्यादा है। घाजं लेने-देनेकी घटनामें जैसे 
१ छ गडबडी चलती है, एककी ही बात नहीं, ऐसे ही जब एक देह छोडा और दूसरा देह पाने 
को जा रहे तो उस विग्रहगतिमे पुराने शरीरकी तो प्रभ्गुता समझी जो कि उसका आकार है 
श्रौर नये शरीरमे प्रभ्ुता यो रही कि उसका नामकर्मका उदयविपाक है, कुछ नया हो गया । 
खैर यह पहुचा जन्मके स्थानपर, इसका जन्म हो गया याने वह पर्यात्ि ग्रहण करने लगा तो 
उसके जल्मका नाम हो गया है ? पर्याप्त बने तो भी जन्म है, प्रपर्याप्त रहे तो भी जन्म है । 
वह जन्म किस ढगका होता है, कौनसा जीव किस तरहसे पैदा होता है, यह बात इस सूत्रमे 
बतायी गई है । देखो यह सब जनरन तत्त्वज्ञान है जो सभीकों समकना चाहिए । एक व्याव- 
हारिक बातें है । 

सम्सूर्छत जन्मका आख्यान--जन्म कैसे होता है ? तो जन्मके जो तीन भेद कहे 
उनसे ही सब विदित हो जायगा--(१) ,सम्मूछेत, (२) गर्भ और (३) उपपाद । सम्मूछत 
मायने हैं--यहां 'वहांके परमाणु मिलकर शरीर बन गया, वहाँ जीवने जन्म लिया, यह तो है 
सम्मूछन । सम्मूछेत शब्दका अर्थ है--सम मूछत । सम मायने चारो ओरसे, मूछुन मायने 
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पुदूगलकी इन वर्गणाओ्रोको, शरीरकी वर्शणाश्रोको ग्रहण कर लेना सो सम्पृछेत याने इनके 
माता पिता नही किन्तु यहाँ वहाँके पुदूगल परमाणु मिलकर बन गए थे जैसे बिच्छू, ततैया, 
पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, वनस्पति, लट, केंचुवा, जोक, शख, चीटी चीटा, भवरा, मक्खी 
आदि ये सब सम्मूछेन है । इनके माता पिता नही है । यहाँ वहाँके पुदूगल परमाणु मिल गए 
भर वहाँ जोव श्रा गया । देखो जो सम्मूछेन हैं वे सब नपु सक होते हैं, पुरुष श्रौर स्त्रीवा 
उनमे भेद नही है । लोग यहाँ ऐसा कह तो डालते है कि यह चीटी है श्रौर यह चीटा है, 
श्रौर बल्कि अनेक लोग मक्खियोमें ऐसा सोच बैठते कि कोई तो स्त्री जातिकी मक्खी है, कोई 
पुरुष जाति की और कभी बता भी देते हैं कि देखो यह मक्खी एकके ऊपर एक बंठो है, पर 
उनमे पुरुष स्त्रीकां भेद नही है, वह तो उनको एक झादत है । कभी बरसातमें गिजाई एक 
पर एक दो तीन चढ जाती है तो क्या उन गिजाइयोमे यह भेद है कि यह स्त्री जातिकी है 
और यह पुरुष जातिकी ? भले ही कोई मोटी गिजाई होती, कोई छोटी तो ये तो शरीरके 
भेद हैं। उनमे पुरुष स्त्री नही होते । कुछ लोग ऐसी भी पग्राशका रखते है कि चीटा चीटी 
भी बरसातके दिनोमे अपने मुखमे सफेद सफेद श्रडे लेकर निकलते हैं सो भाई ठीक है। उनके 
घर भी होता है जिसमे कुछ श्रडेके भ्राकार भी पड़े रहते हैं, लेकिन वे श्रडेसे उत्पन्न नही 
होते । ततैया भी अ्रडेसे उत्पन्न नही होते, कौनसे अडेसे ? जो कि माता पिताके रज वीय॑से 
होता है । अडे चिडियोके भी होते हैं, सांपोके भी होते है, तो ये चिडिया श्रादिके अडे क्या 
हैं ? वे ऐसे ही पुद्रगल पिण्ड हैं, वे कोई पेटसे निकले हुए नहीं हैं। एक ऐसी हो उनमे 
प्रकृति है । एकइन्द्रियसे लेकर चारइन्द्रिय तकके जीव तो सभी सम्मूछन ही होते है । पज्चे- 
न्द्रियमे कुछ तिर्यज्च सम्पूछेन होते है, शेष गर्भज होते हैं । तो किन्ही जीवोका जन्म सम्मू- 
छेन है । 
गर्भजन्मका तथा उपपाद जन्मका श्राख्यान--किन्ही जीवोका जन्म गर्भसे है । गर्भ 
से उत्पन्न होते है | गर्भ नाम है रज और वीर्यके मिश्ररसे जो बात बनती सो गर्भ । जितने 
श्रडेसे उत्पन्न होते हैं वे सम्मुछुन, जो जेर लेकर उत्पन्न होते हैं वे गर्भज है, तो जो माता 
पिताके रज वोयैके मिश्रणसे हुए तो गर्भन अथवा माताके द्वारा खाये गये भोजनकों झात्मा- 
सात्‌ करके जो जन्मे सो गर्भ, और उपपाद जन्म क्‍या कहलाता ? उप पाद, उपके गायने शा 
करके, पाद मायने पैदा हो जाना, जो यो ही आरा करके उत्पन्न हो जाय उसे उपपाद कहते हैं । 
यह है देव श्रौर नारकियोमे । देवोमे तो शैथा होती है । कोई देव पैदा होना है तो आया, वही 
प्रकट हो गया, वही वैक्रियक, श्राहार वर्गंगाप्रोके परमाणु प्राये और शरीर बन गया, अचा- 
नक हो दिख गया । इसी प्रकार नारकियोका जन्म है। नारकियोके स्थान खोटे होते हैं । 
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कोई घटेके श्राकार, कोई किसी श्राकार | उनमे से नारकी जीव टपककर #िरते है । उनके 
कैसा दुःख होता है यह सब प्रागे वर्णन आयगा । तो यह उपपाद जन्म कहलाता है । माता 
पिताका सम्बन्ध यहाँ नही है । स्वयं ही परमाण इकटुठे हुए, जीवने ग्रहण किया श्रौर वह 
देव बन गया, नारकी बन गया, तो यह कहलाता है उपपाद जन्म । ससारी जीवोंके जन्म 
(शरीरके ग्रहण) तीन प्रकारसे होते हैं--(१) सम्मूछेन, (२) गर्भ और (३) उपपाद । 

जन्मरहित चैतन्य महाप्रशुकी सांसारिक विडम्बनाकी विचित्रता--भ्रव श्राप यहाँ 
देख लो-- कैसा तो इस श्रात्माका स्वरूप, श्नन्तज्ञान, श्रनन्तद्शन, श्रनन्तशक्ति और ग्रनन्त 
वीये, ऐसा स्वभाव रखने वाला यह भगवान श्रात्मा श्रौर इसकी दुर्दशा क्या हो रही है ? कहाँ 
कहाँ तो जन्म लेता, कहाँ कहाँ फंस जाता, कहाँ कहाँ बंबता है ” सारी काया पलट सी हो 
जाती है । कहाँ सुख है, कहाँ शान्ति है, विकल्प होते, भ्रनेक क्षोभ श्रातते, यह दशा बन गई, 
इसका कारण क्या है ? इस जीवने श्रपने श्रापके स्वरूपकी सभाल नहीं की । अपने झ्रापका 
जैसा सही सहज रूप है उस प्रकारसे भ्रपना अनुभव नही किया । फल यह हुआ कि इस तरह 
के नाना जन्मोमे इसको श्राना पडा । श्ौर क्या हालत बन रही कि जो देह पा रहा, जिस 
जगह जा रहा उसे यह मान रहा कि यह ही मैं हूं। ऐसी एक कठिन स्थिति हो रही है । 
इन बातोकों सुनकर अपने चित्तमें यह बात श्रानी चाहिए कि सम्मूछन, गर्भ और उपपादके 
मंगड़े मिट जायें । कैगी विचित्र एक लीला है जो इसके दुःखका ही कारण है । तो ये जन्म 
मिटे, इस तरह जन्म न लेने पडें, इसका उपाय यह है कि जन्मरहित सहज चैतन्यस्वरूपमे 
अपना श्रनुभव करे कि मैं यह हू । 

. सम्मुछेंद, गर्भ व उपपादमें ऐसा क्रम कहनेफका कारण--हाँ बात चल रही है कि 
जन्म तीन प्रकारके होते है--(१) सम्मूछेत, (२) गर्भ और उपपाद। इनमे जरा 
यह बात समभनी है कि इनमे यह क्रम क्‍यों रखा? पहले सम्मुछेन बोला, फिर 
गर्भ बोला और फिर उपपाद बोला। शब्दोके श्र्थमे, शब्दोकी उपयोगितामे, शब्दोके 
अर्थ सख्या श्रादिकके कारणसे कुछ ऐसी प्रकृति बन जाती है कि बोलचालमे भी 
वैसा ही क्रम श्रा जाता है। तो यहा सम्मूछँन शब्द पहले दिया है, वह इस कारण दिया है 
कि सम्मूर्डन जन्म वाले भ्रत्यन्त स्थूल हैं। देखो सबसे ज्यादह बडा शरीर किसका होता ? 
सस्मूछन खा वालेका बहुत बडा शरीर होता है। हजारो कोशके भी लम्बे चौडे शरीर 
वाले सम्मूछेन जीव होते है। यहाँ भी दो-दो तीन-तीन कोशकी लम्बी मछलियां स मुद्रोमे 
पायी: जाती हैं । तो क्यो इतने बड़े शरीरमे पाये जाते सम्मुछेन ? इस कारण पाये जाते कि वे 
छोटे पैदा हों श्ौर फिर धीरे-धीरे बढ़े ऐसा जरूरी कही है । पहलेसे ही कोई टीला पड़ा है, 


की मीक्षशारत्र प्रयक्षत 
पृथ्वी, जल, पत्ते वर्गरह पडे हैं जो उनवी योनिभूत है, ऐसी चोजें मिल जायें तो सारा शरीर 
बन जाय । सबसे बडा शरीर बताया गया है भ्च्ल्का ! स्वयभूरमणा समृद्रमे एक हजार 
योजनका तो लम्बा, याने चार कोशका एक योजन होता, तो धार हजार कोशका तो लम्बा 
श्रौर दो हजार कोशका चौडा श्रौर एक हजार काशवा मोटा एक मगरमच्छ होता है। देखों 
केवलज्ञानीके ज्ञानमे जो-जो कुछ ज्ञानमे आया है. वह कितना सूक्ष्म ज्ञान था, कैसा विशाल 
ज्ञान था कि जो बातें हम आपके ध्यानमे न श्रा सकें वे सब बातें, परमाणुवोकी, जीवोवी, 
जातिकी, शरीरके अ्रव्गाहना की, कर्मोकी, सब ज्ञात हैं, और देखो श्रनुमान भी सब सही 
उतरता है । कोई यह कहे कि हमने तो हाथ दो हाथ, चार हाथ या समझ लो मील, दो 
भील तीन मील तकके मच्छकी वात सुनी है तो लो यो बढने जावो तो सीमा बताश्रोगे तो 
चार हजार कोशके लम्बे रच्छ होते है, इससे वडा शरीर किसी प्राणीका नहीं है । श्राप कहे 
कि विश्वास नही होता । तो भाई इसमें श्रविश्वासकी कोई बात नही है । कुछ प्रकृत्या ही 
श्राप ऐसी बात पायेंगे कि बड़े पर्वेत्तोंपर बडे श्राकार वाले जीव मिलेंगे । यही श्रापको शिमला 
वर्गरा ऊँचे पर्वंतपर रहने वाले श्रौर यहाँ नीचेके हिस्सोमे रहने वाले जीवोंसे मिलान कर 
लो, आकार प्रकारमे भी ग्रन्तर वेखनेकी मिल जायगा। तो स्वग्भूरमण समुद्रका कितना बडा 
विस्तार है ? जितना समस्त असख्याते द्वीप समुद्रोका है उससे भी कुछ बडा है एक समुद्र 
केवल । इतने बडे समुद्रग जो मगरमच्छ होता है वह बहुत विशाल होता है । तो सबसे बडा 
स्थल शरीर सम्मूछेतके होता है, इसलिए सम्मूर्छननका नाम पहले लिया है । दूसरी ब्रात 
उत्कृष्टमे भी उत्कृष्ट श्रगर श्रायु मिले तो सम्मूछेन जीवोकी आयु कुछ हजार वर्ष पर्य॑न्त ही 
होती है ! तीनो प्रकारके उत्पन्न होने वाले जीवोमे सबसे कम आयु वाले सम्मुछेन जीव होते 
है इस कारण सबसे पहले सम्मूछेनको ग्रहण किया । उससे ज्यादा जिंदा रहते हैं गर्भज जीव । 
गर्भ जन्म वाले जीव तीन पल्‍य तक जीवित रह सकते हैं | पल्‍य बहुत बडा होता है जिंसमे 
अ्रनगिनते वर्ष समा जाते है । श्र उससे अधिक श्रायु होती है उपपाद जीवोकी । देव श्रौर 
नारकियोकी श्रायु ३३ सागर तक होती है । ये तीन तरहके जन्म हैं--सम्मूछेन, गर्भ और 
उवपाद । 
जन्मोकी दिचित्रताका कारण भावोकी (अ्रध्यवसायोकी) विचित्रता--देखा यह 
जन्म व्यवस्था कैसी प्राकृतिक है, कैसी सुन्दर बताई गई कि जिसमे कोई विरोध श्रापत्ति नही 
श्राती है, सब सही कथन मिलता है । तो जन्म यो तीन प्रकारके होते. है--(१) सम्मुछेत, 
(२) गर्भ श्रौर (३) उपपाद । श्रढ इन जन्मोको देखकर कहे तो ये तीन भेद है । ग्रौर उन 
तीनोमे भी श्रावान्तर भेद बहुत हैं । तो इतने प्रकारके विचित्र जन्म जो जीवके हो रहे हैं, 
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इतनी जो सृष्टियाँ चल रही है इन सृश्योंका करने वाला कौन है ? जिसकी सृष्टि हो रही 
उसी जीवने पहले ऐसा अध्यवसाय किया, भाव किया, परिणाम बनाया, जो असख्यात प्रकार 
के भ्रनगिनते तरहका भाव बताया उसका निमित्त पाकर उस ही के अनुकूल अनगिनते प्रकार 
के कर्मोका बंध व फिर उदय हुआ । उनका जब फल उदयमे श्राया तो ऐसी विचित्र स्थितियाँ 
बन जाती है, यह है जीवकी सुष्टिका एक मूल कारण याने जो जैसे भाव करता वह उस 
प्रकारका जन्म लेता | कुछ कल्पनायें करके भी सोच सकते । एक खटमल नामका कीडा 
होता है जो कि खाटमें बहुत पाया जाता है । वैसे तो खटमल तख्तमे भी होते, कपड़ोमे भी 
होते, सदूकमे भी होते, भ्रालमारीमे भी होते, वे तो हर जगह पैदा होते तो संदूकमल, तख्त- 
मल, झ्ालमारीमल कुछ भी कह लो, पर एक रूढिसे उनका नाम खटमल रख लिया गया। 
ये खाटमें विशेषरूपसे पाये जाते, खाट सुलभ चीज है, प्रत्येक घरमे कई-कई खाट होती है, 
उनमे विशेष रूपसे पाये जाते, इसलिए उनका नाम खटमल रखा । खटमल रजाईमे श्रा गया, 
काट लिया मनुष्यको, पर जब वह खटमलको ढूढने लगता है तो खटमलके यद्यपि श्रांखे नहीं 
है, फिर भी ऐसी उसमें कला होती कि वह बडी जल्दी इधरसे उधर, उधरसे इधर छुप जाता 
है, उसे कोई झ्ाँखोसे देख नही पाता कि कहांसे कहाँ गया खटमल । सम्भव है कि जो मनुष्य 
यहाँ लुक-छिपकर बडी कलासे चोरी करते हों वे मरकर खटमल बन जाते हो । वहाँ कुछ 
ऐसे ही कर्मोका बन्धन होता कि ये ऐसी दश्ायें होती है । 

एक ऐसी लोग छोटीसी कथा कहते है कि एक रजाईमे जू नामका कीडा रहता था । 
वहाँ एक खटमल पहुचा । जूसे बोला खटमल कि भाई हमे भी यहाँ रह जाने दो, इस रजाई 
मे सोने वाले मनुष्यका खून बडा मीठा है | तो जूने खटमलको मना कर दिया कि यहाँ तुम 
नहीं रह सकते । जब बडा निवेदन किया खटमलने तो जू ने एक शतते रखी कि तुमको यदि 
यह शर्तें मंजूर है कि पहले मैं (जू) उस मनुष्यका खूब पी लू बादमे तुम (खटमल) खावों तो 
यहाँ रह सकते हो । खटमलने तुरन्त तो जूं की शर्ते मंजूर कर लिया, पर उस बदमाश खट- 
मलने क्या किया कि उस रजाईमे सोने वाले मनुष्यका खून जूं से पहले ही खाना चाहा । 
वहाँ उस मनुष्यकों खटमलने काट लिया, वह मनुष्य उठा तो खटमलको न पाया, वह कही 
छिप गया और मिल गई जू साहब तो उसको उस मनुष्यने मार डाला । यहाँ ऐसी शिक्षा 
दी गई है कि ऐसे चंचल लोगोको अपने घरमे स्थान नही देना चाहिए । तो कैसे-कैसे जीवके 
परिणाम होते है और उन परिणामोके अनुसार कर्मंबन्धन होता है और उसके भ्ननसार फिर 

जन्म होता है । तो ये जन्मकी जो विचित्रतायें हैं वे सब भावकी विचित्रतासे होती हैं । 
सांसारिक, सृष्टियोमें वश्तुस्वातंत्य च निस्त्तिनैभित्तिक योगका ईक्षण--देखो निमित्त- 


$ आई मोक्षशास्त्र प्रवचन 


नैमित्तिक योग भी तिरखते,जाता और साथ”ही साथ बस्तुस्वातत्य भी । जैसे भाव किया वैसा 
कर्मका बन्धेत हुआ, यह तो निमित्तनैमित्तिक योग-है। मायने जीवने जो कुछ किया सो 
जीवमें ही भौर कर्मने जो कुछ किया सो कर्ममे ही । एक पदार्थ दूसरे पदा्थका परिणमन नहीं 
' कर सकृता । ये जितनी भी जन्मकी विचित्रतायें दिख रही हैं वे सब उतने प्रकारके-जीवके 
[ भ्रष्यवसान॑ हुए, उस सिलसिलेमे निम्मित्तनैमित्तिक योगवश ये सब विषिन्नतायें प्रकट 


हो गईं। | 

जात्या जन्मका एकत्व--एक श्राशंका हो सकती है कि जन्म तो तीन बताये हैं-- 
सम्मूछेन, गर्भ श्रौर उपपाद श्रौर इसका समास करके बहुवचन भी दिया है, तो जब विशेषण 
बहुवचन वाला है तो जन्मकों भी बहुवचनमें लेना चाहिए था, क्योकि जितनी चीजें डालें तो 
विशेष बहुवचन होगा, क्रिया भी बहुवचचनकी होगी, मगर यहाँ जन्म एकवचनमे दिया तो 
इसका क्याकारण है ? तो कारण यह है कि बताना एक बन्‍्मकों है और जन्म जातिकी 
भ्रपेक्षा एक ही बात है । घाहे सम्मूछेनके ढंगसे उत्पन्न हो, चाहे गर्भ प्लौर उपपादके ढगसे 
उत्पन्त हो, पर वह तो जन्म ही है। तो जन्मकी एकता जन्म सामान्यसे ली गई है । भ्रौर 
यहाँ उसके प्रकार तीन बताये गए हैं, ऐसा कई जगह प्रयोग हुप्रा । एक सूत्र श्राया है 'जीवा" 
नीवास्रवबधसंवरनिजरामोक्षाः तत्त्व) तो इसमे मोक्षा* बहुवचन शब्द दिया है क्योकि ये 
जीव भ्रजीव भादिक ७ तत्त्व हैं भ्रौर तत्त्वं एक वचन कहा । जब ७ बातें हैं तो तत्त्वमे भी 
बहुवचन क्यों नहीं लगाया गया ? क्योंकि तत्त्व भाव भ्रपेक्षा एक स्वरूप है । उसके जाननेके 
प्रकार हैं ये ७ श्ौर उनसे समझा जाता है। परमार्थ और व्यवहारपरमार्थ तो एक,रूप होता 
है श्रौर परमार्थंकों सममानेके लिए जो वचन प्रयोग है उसे कहते हैं व्यवहार । व्यवहार 
नानारूप होता है तो एक शैली है कि जो श्रविशेषरूपसे विकल्प बनाये बिना केवल एकमे 
तत्वको समझता है जन्म तो उसको समभनेके लिए भेद जब किया जाता तो भेदमे तो बहुत 
दे रहे, पर जिस तत्त्वको सममना है उसमे एकत्व ही बन जाता है। इस तरह जन्म एक- 
बचनमे रखा गया श्रौर सम्मूछन, गर्भ, उपपाद ये बहुवचनमे रखे गए। जन्म तीन प्रकारके 
होते हैं--(१) सम्मुछेत, (२) गर्भ श्रौर (३) उपपाद । 

सम्मुछेन, गर्म श्रौर उपपाद--इन तीन जन्सोमे श्रापेक्षिक भहत्ताका विचार--अ्रव 
इसमें यह बात देखो कि द्वो तो गया जन्म, जन्म श्रच्छा तो न था, क्योकि जन्म तो दोष है, 
कलक है, जन्मरहित होता तो यह जीव भगवान ही था, याने जो सहज-स्वरूप है वही व्यक्त 
गये, भ्रनादिसे फसे चले भ्रा रहे, जन्म तो हो रहे | अब इन जन्मोमे 


कहलाता । पर फस तो 
जन्म कौतसा है जिस जन्मकी पाकर इस जीवका भला हो जाय ? 


यह बात देखें कि भला जन 


' ध्रच्याय २, सूत्र ३२२ ' औैरे६ 


सम्मुछेत, गर्भ श्र उपपाद-इन जन्मोमे सम्मुछेन जन्म तो कोई भला नही है| यह तो एके- 


: ौरिद्रियके भी है, कीडा मकोडाके भी है श्रोर कुछ सज्ञी पण्चेन्द्रियके भी है। सम्मूछेन जन्म 


वाले जो ऊँचे जीव होगे वे श्रधिकसे प्रधिक सम्यक्त्व तककी प्राप्ति कर लें और कोई कोई 
श्रावकके देशव्रत भी ले सकते है श्रपनी परिस्थितिके अ्रतुसार, पर इससे श्रधिक विकास सम्मृ- 
छन जन्म वाले जीवका नही है । उपेपाद जन्म वाले जीवोंकी बात देखो--लौकिक हृष्टिमें 
देवता लोग बडे सुखी माने जाते हैं, उनका वैक्रियक शरोर है, उनको कोई शारीरिक कष्ट 
नही है, लेकिन ज्यादासे ज्यादा वे सम्यवत्व तकका लाभ ले सकते हैं, इससे अधिक विकास 
उनका नहीं है । भला उनसे श्रघिक विकास तो सम्मूछंन जन्म वाले ले सकते है। वे भी ४५वें 
गुणस्थान तक हो सकते और गर्भजन्म वाले तो उस भवको त्याग कर मुक्त भी हो सकते है । 
तो इन तीनो जन्मोमे एक गर्भजन्मको श्रेष्ठ समझ लो । उनमे भी सबका नही, जिनका भवि- 
तव्य अश्रच्छा है उनकी बात कह रहे । तो मानो इसी कारण गर्भ शब्दको बीचमे रख दिया कि 
यह सर्वश्रेष्ठ है । अगल-बगल न रखेंगे तो थोडा घिनघिना जायगा, यह बडा महत्त्वशाली 
जन्म है । इसलिए इसको बीचमे बनाये रहे ताकि इसका महत्त्व और इसको सुरक्षा बराबर 
कायम रहे । तो यह जीव कमंवश इस तरहसे जन्म लेता रहता है । वे जन्म कितनी तरहके 
है, उनके प्रकार इस सूत्रमे वताये गए है--- 
सचित्तशीतसबृताः: सेतरा मिश्राश्चैकशस्तद्योनयः ॥३२॥ 

योनियोके वर्रनके प्रसंगका सम्बन्ध--जन्मकी योनियाँ ९ प्रकारकी है--सचित्त, 
शीतसवृत, श्रचित, उष्ण, विवृत्त, सचित्ताचित्त, शीतोष्ण और सवृतनिवृुत । इस सूत्रसे पहले 
जन्मोका वर्णन था कि ससारी जीवोके जन्म कितने तरहके होते है? तो जन्म बताये गए थे 
तीन प्रकारके | कोई तो बिना माता-पिताके यहाँ वहाँकी चीजोके मिल जानेसे जीव उत्पन्न 
हो जाते है, उनका जन्म कहलाता है सम्मुछेन और माता-पिताके रज-वीर्यके सम्बन्धसे जो 
जन्म होता है उसे कहते है गर्भजन्म भर शैया स्थान पर पहुच जाये जीव या भ्रन्य स्थानों 
से विक्रिया वर्गणाश्रोको ग्रहण करके बन गया उसे कहते है उपपाद जन्म । यहाँ जन्मके 
मायने भवग्रहण हैं। तो जन्मकी बात सुनकर एक यह॒जिज्ञासा बनती है कि ये जन्म होते 
किस-किस स्थानपर हैं ? उसके उत्तरमे यह सूत्र आया है । जन्म होने के स्थानका नाम 
योनि है । योनि एक साधारण शब्द है, जैसे गोबर मृत्रका सयोग हो गया वह भी योनि है । 
उपमे बिच्छू, मच्छर वगैरह उत्पन्त हो जाते हैं। तो योनिका पर्थ है जन्मस्थान तो उ्च 
जनन्‍्मस्थानोका वर्रुन इस सूत्रमे किया जा रहा है । 


तव जन्मस्थानोसे प्रथम तीन ज्न्मस्थानोके स्वरूप--पहले जन्मस्थानका नाम हे 


३४० ४ मोक्षशासत्र प्रवचन 
- सचित्त । सचित्तं कहते है चैतन्यके परिणामको' याने ऐसी जगह जहां बहुत जीव बने हुए है, 
वहां किसीका जन्म हो तो कहते है कि उसका जन्मस्थान सचित्त है। जैसे निगोदिया जीव' 
धही तो पैदा हो जाते हैं जहाँ बहुत सचित्त स्थान हो । तो श्रागे 'बतायेंगे कि. किनके सचित्त 
जन्मस्थान है, किनके क्या है, वहाँ श्रौर स्पष्ट होगा । पहले तो इन & का श्रर्थ समझ लो । 
देखो जो लोग कहते ना कि ८४ लाख योनियोमे' जीव भटकताएफिरता है सो सुना तो बहुत 
होगा भर लोग भी बहुत कहते है पर,८४ लाख योनियाँ क्या कहलाती ? तो इसका उत्तर 
बहुत ही कम लोग दे पायेंगे । जैनशासनमे उसका उत्तर दिया है कि।वे है तो मूलमे € 
प्रकारके, पर उसके शौर॑ भेद बढते है तो ८५४ लाख योनि होतो है, तो:वे. &' कौन सी हैं ? 
पहली है सचित्तयोनि, जीव सहित | दूस्तरा जन्मस्थान है शीत । जैसे मच्छर कहाँ ज्यादह 
पैदा हो जाते, जहां स्लीड हो, शीत हो.। तो ऐसे ही' जीवोकी उत्पत्ति ऐसे स्थानमे होती है। कि 
जो ठंडा स्थान हो, शीत हो तो उनका जन्मस्थान कहलाया शीत । श्र सवृत मायने ऐसा 
स्थान जो दूसरेको दिख न सके, जिस स्थानकों कोई दूसरा जान न सके वह है सवृतयोनि । 
तो थे तीन हो गए, सचित्त शीत श्लौर सवृत । 'ससारमभे जीव जन्म लेता है, मरता है, किस 
तरह जन्म लेता है, कैसा एक श्रोटोमेटिक सारा काम चल रहा है ? कर्मका उदय है । परमा- 
णुओका सम्बंध है तो किस जगहमे क्या-क्या बात होती[है ? वह सब बात कही जा रही है । 
तो जीवके भवग्रहरणा यात्ते जन्मस्थान ये तोन प्रकारके पहले बताये । ऐसी जगह जहा बहुत 
जीव हो, ऐसी जगह जो बहुत ठडा हो, ऐसी 'जगह जो क्सिीके देखनेमे ही न श्रा सके भौर 
पैदा हो जायें जैसे देव नारकी है, इनका स्थान, इनका जन्मस्थान कोई देखनेमे थोडे ही श्राता 
पैदा हो गए अथवा एकेन्द्रियका जन्मस्थात कोई समभमे देखनेमे थोडे ही श्राता । गेहू वो 
दिया, जन्म हो गया जीवका, श्रकुर हो गया, हो तो गया और मोटे रूपसे कह देते हैँ कि 
यह है मगर कैसे पैदा हुआ, क्या बना, उस पैदा होनेके समयको बातको कौन जान 'लेता 
है ? तो कुछ घाम ऐसे होते है कि जिनको कोई निरख नहीं पाता । के 
चोयेसे मर्वे तकके जन्मस्थानोंके स्वरूप--श्रोगे चलिये--३ जन्मस्थान उक्त तीन 
स्थानोसे उल्टे है । ऐसा जन्म जो अचित्त है, जहाँ जीव नही है, जिन जीवोका जन्म होता है 
उपपाद शय्प्रापर, वह स्थान बिल्कुल [अचित्त है, वहाँ जीव कौनसे होते ? ऐसे ही तारकीके 
जन्मस्थान अचित्त होते हैं, तो कुछ स्थान अ्रचित्त होते !हैं, कुछ गर्भ होते है। जैसे श्रग्तिकाय 
वा जीव पैदा होगा कहाँ जहाँ गर्म हो । यह जुदे-जुदे शरीर वाले जीवोका कंसे-कैसे स्थानोमे 
जन्म होता है ? अच्छा विवृत मायने बिल्कुल प्रकट कीडे-मकोडोका स्थान । कूडा 'हो,, कचरा 
हो, गारा बहुत दिनोका पडा हो तो विकलत्रयोके वहाँ जन्म हो जाते है सबके ज्ञानमें यह 
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बात है । देख ही रहे है'। तो कुछ जन्मधामसे होते है जो विवृत है। यों ६ 'प्रकारके योति- 
स्थान बन गए । श्रव तीन है मिले. हुए--मायने सचित्ताचित्त । कुछ जीवसहित है, कुछ जीव 
रहित है, ऐसे मिले हुए स्थान हो तो वह भी किसी ,जीवका जन्मस्थान बनता है । कुछ होते 
हैं शोतोष्ण याने जहाँ ठड भी है, गर्म भी है, ऐसी जगहमे जीव उत्पन्न हो जाते हैं, तो वह 
शीतोष्ण जन्म हुआ । कुछ.होते है सवृतविवृत याने.कुछ समभमे, आते, कुछ नही श्राते, ऐसे 
जन्मस्थान । तो ये जन्मोके स्थान ६ प्रकारके होते है । 

' सुत्नमे, निक्षिप्त 'च' शब्दकी सार्थक्ता--देखो जिसको यह सूत्र याद हो, प्रायः लोग 
पढते तो रहते हैं सूत्र पाठमे | तो इस, तरहसे सूत्र 'दिया है--“सचित्तशीतसंवृत्ता.” पहले तो 
ये तीन नाम.दिए, फिर कहा 'सेतरा.” मायने इन, तीनोके उल्टा भी ले लो, फिर कहा 
मिश्रा: याने इस दोनोका मिला हुश्ना ले लो और फिर कहा च, तो इस “च” पर शका हो 
रही. है कि च लिखनेकी क्या जरूरत थी ? जैसे कोई तीन आदमियोक्ो बुला रहा हो तो 
फलाने, फलाने, फलाने ये नाम ले लिए, हो गया काम । श्रव फलाने और फलाने श्ौर 
फलाने, यो और-और कहनेकी क्या जछरत है ? नाम ले लिया हो गया । तो 'च' का श्रथ॑ 
होता है और । नाम जब सबके लिये तब 'चा कहनेकी क्‍या जरूरत ? समाधान -- बहुत 
जरूरत है यहाँ । च कहनेसे ये € बातें भ्रलग-अलग ज्ञानमें श्रा गईं । नही तो केवल मिश्रकी 
हो तीन ही बातें रहती । कहना तो यह है कि सचित्तशीतसवृता: और इनका उल्टा श्रच्चित्त 
उपष्ण बिवृत श्र इनका मिश्र सचित्ताचित्त, शीतोष्ण। व सवृतविवृत--यह श्र हुआ । यदि 
व शब्द न देते तो ये अलग-अलग नही ग्रहएमे श्राते । और शब्दके देनेसे ये £ ग्रहणमे 
श्राते हैं । ऐसे ६ प्रकारके जीवके जन्मस्थान होते है । निमित्तनैमित्तिक भाव देखते जावों 
यहाँ । ठडा हो, गर्म हो, किसीमे कुछ, किसीमे कुछ जीव उत्पन्न हो सकते है । बस वह सब 
मिमित्तन॑मित्तिक भाववी बात है । ऐसे €'प्रकारके जन्मोके स्थान होते है । 'चः शब्दका अब 
सार्थंकपना आ गया ना और इस 'च' शब्दसे यह भी बात जाहिर होती है क्रि € नहो, और 
भ्लौर जितने भेद बताये जा सके तो उतने बताये जावे, सो बताये गये ८५४ लाख योनि । 

एकशः व त्योन्यः शब्दोफा तात्पर्य--“च” क्रे बाद शब्द दिया--“एकशः” मायने 
क़म क़मसे रसना ये ६ भेद श्रौर इन दो-दो को मिलावो तो क्रम-क्रमसे मिलाना । यह बात 
बतायी गई है क्रमशः शब्द देनेमे । फिर बोलते हैं तद्योनयः मायने उनको योनिया मायने 
जन्मकी योनिर्या है । जन्म होते है उनके वे स्थान हैं जन्मस्थान । सभी जीवोके जन्‍्मस्थान 
है मेढकोका, मच्छरोका, मविखयोका । देखिये जब चैतका महीना होता है तो कितनो 


मविखरयां भरा जातो है ? तो उस योग्य व।तावरण मिल गया और व हाँ जन्मस्थान बन जाता । 
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तो जन्मस्थानका नाम योनि है। तो ऐसे-ऐसे ६ भेद बताये गए । यहाँ एक बात और जानने 
के लिए है कि जन्म श्रौर योनिमे श्र्थंकों फर्क क्या ? फर्क यह है कि जन्मके मायने तो प्रकट 
हो गया, जन्म हो गया और योनिके मायने उस आधारभूत स्थानमे कहा पैदा होते ? वे 
मिट्टी, खाद, पानी, बीज श्रादि वहाका जैसा वातावरण है वह है उस श्रकुरका योनिस्थान । 
तो किस जगह रहकर जीव जन्म पाते है, यह बात बतायी गई योनि शब्दसे जन्मका प्रकरण 
सुनाकर । ६ 
संसारक़ी प्राकृतिक विधानरूपता--संसारी जीवोका कैसा ओटोमेटिक काम चल रहा 
है, भाव बन रहा है, कमंबन्ध हो रहा है, उसका उदय आया है, उसके श्रनुसार शरीरके 
परमाणु ग्रहरामे श्रा रहे हैं श्लौर जेसी जहाँ जो बात हो सकती है उस प्रकार होती जा रही 
है । यह सब श्रोटोमेटिक प्राकृतिक काम चल रहा है। प्राकृतिकके मायने क्या है ? लोग 
कह तो देते है कि यह प्राकृतिक दृश्य है भर प्रकृति बहुत सुन्दर, है। तो उस प्रकृतिके मायने 
क्‍या ? तो कह देंगे कुदरत पर बताश्रो तो सहो कि वह कुदरत क्या है ? प्रकृति क्‍या है ? 
तो लोगोने ये प्रकृति, कुदरत आादिक नाम तो सुन रखा है श्रोर मुखसे बोलते भी हैं, सही 
प्रयोग भी करते है पर यह नहीं जानते कि उस प्रकृतिका, उस कुदरतका स्वरूप॑ क्‍या है ? 
तो प्रकृतिके मायने हैं १४८ कर्मके भेद । कर्मकी १४८ प्रकृतियाँ बताई गई है श्रोर ४८ ही 
नही बल्कि भ्रनगिनते । जो प्रकृतिर्या हैं उनके उदयमे होने वाली जो बात है उसे प्राकृतिक 
कहते हैं | जैसे पर्वतोपर रग बिरगे फूल फूल रहे हैं, पवंतोका श्राकार बडा सुन्दर सा जच 
रहा है, पानीके भरने बहू रहे है, वृक्ष भी खडे हैं, ऐसे दहृश्यको देखकर लोग कहते हैं कि ये 
प्राकृतिक दृश्य हैं ॥ तो उस प्रकृतिके मायने क्या ? प्रकृतिके उदयसे बना हुआ वह दृश्य द्लै । 
वे फूल जीव है ना, पत्थर जीव हैं ना, बढते भी हैं, वे भरने जीव हैं ना, उनकी सृष्टि हुईं है 
तो यह कमंप्रकृतिक उदयसे ही तो हुई है। तो किस जगहमे जीव जन्म लेता है उन जन्म- 
स्थानोका यह वर्णांन चल रहा है । यह प्रकरण सुननेमे शायद श्राप लोगोको कुछ कठिन लग 
रहा होगा, पर कह तो रहे हम तुम सब जीवोकी ही बात । भ्रौर श्रगर ये बातें सुनना कुछ 
कठिन लगता हो तो कोई ऐसा उपाय कर लो कि ये बातें सुननी ही न पडें। वह उपाय 
क्या है कि श्रपने आरात्माके स्वरूपकी सुध करना । फिर न तो जन्म होगे, न जन्मस्थान होगे, 
न्‌ इन जन्मस्थानोकी फिर चर्चा ही सुननी पडेगी, न फिर यह चर्चा कठिन ही लगेगी। जो 
लोग ऐसा कर नहीं पा रहे इसलिए उनकी ही बात सुनाई जा रही है । तो योनि भश्रौर जन्म 
मे आधार और शआाधेयका भेद है। जन्मस्थान तो आधार है श्रोर जन्म आधेय है। मायने 
किस जगह श्रधिष्ठान होकर जीवका शरीरमे ग्रहण होता है--यह बात बतायी जा रही है । 
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(तो ये & प्रकारेके जन्मस्थान है। न्‍ 
जन्मस्थानोंके नामोंका सुत्नोक्त रंखा जानेका कारण--इन योत्रियोंके नामोका क्रम 
ऐसा क्यो दिया गया कि पहले सचित्त कहा, फिर शीत कहा, फिर संवृत कहां ? तो इसको 
"कारण यह है कि संचित्त मायने जीवसंहित, चित्तसहित, चैतन्यसहित । तो चैतन्य द्रव्य तो 
सबमे प्रधान है | तो जो प्रधान बात है उससे सम्बंधित बात॑ पहले ली गई, क्योंकि सचित्तमे 
'चित्त है| जीव है । सब द्रव्योमे जोवद्रव्य प्रधान है, इस कारण सचित्तका नाम पहले कहा.। 
यहाँ चित्तका अर्थ जीवद्र्य नहीं, किन्तु चैतन्यका (जीवका) परिणाम इमसे जो सहित है 
'बह सचित्त है। इसके बाद 'शीत' घाब्द क्‍यों कहा ? तो शीत जन्मस्थानसे सचित्त होनेका 
एक निकट सम्बन्ध है । प्रायः करके जो शींत स्थान होता है वह सचित्त होता है। ठंडी 
जगह बहुत जीवोपर व्याप्त होती है । गर्म स्थानमे जीवोंकी बहुलता नहीं होती है। सचित्त- 
पना वहाँ होता है जहां शीत है । चूंकि शीतका सचित्तके साथ निकट सम्बंध है, इसलिए 
सचित्तके साथ शीत बन गया, श्रौर संवृत मायने जो प्रपने लक्ष्यमे न श्राये ऐसा जन्मस्थान । 
तो उसका नाम बादमे लिया यह सूत्ररचना है, इसको श्राचार्य सत वीतराग ऋषि संवोने 
बहुत कठिन-कठिन तपश्चरण करके, बडी एक श्रध्यात्मसाधना करके जो उन्होने विशाल 
शान पाया है वह हम झाप लोगोपर करुणा करके तथा हम श्राप लोगोपर दया करके उन्होंने 
रचना की । तो जिनको शास्त्रोंके तत्वका ज्ञान करनेकी रुचि नहीं जगती, परिणाम नही 
होते, सुहाता नहीं भौर बडी घबडाहटसी लगती है शास्त्र सुननेमें, फिर बाट भी देखते है कि 
कब यहासे निकलनेका मौका मिले । जब किसीने भोंडा श्रगल-बगल मुख कर लिया तो फट 
उठकर चुपकेसे चले जाते हैं, और श्राचायंजन इन्हीपर दया करके श्रौर अपने तपश्चरणमे 
कमी करके ग्रत्थरचना करते हैं और जिनके लिए दया की गईं है उनकी प्रवृत्ति ऐसी रहती 
हैं तो क्या है, यह सब कर्मोकी विचिंत्रता है, नही सुहाता, नही रुचि होती इन आचाय॑ संतो 
की वाणी सुननेकी, ये विषयकषाय ही रुचिकर बन रहे हैं, यह सब कर्मोंक्री विचित्रता है | 
हा यह बात कह रहे थे कि इन € का नाम इस क्रमसे क्यो रखा गया ? तीनका तो बता 
दिया । अ्रब तीनके जो उल्टे हैं वे उल्टे भी उपी क़रमसे चंलेंगे । भ्रचित्त, उष्ण और विवृत् । 
ग्जौर फिर जब मिश्र कहेंगे तो 'वहु भी उसी क्रमसे बन जायगा । इस तरह ये जन्मस्थानके 
६ भेद है। जरा € भेदोका नाम और स्वरूप ध्यानमे रखना तो यह बात समझमे श्रायनों 
कि इन जीवोका इस प्रकारका जन्मस्थान होता है । देखो ये जन्मस्थाने कितने हुए ? ६ । 
# ही नहीं हजार, हजार भी चह्दी बल्कि लाख । इतने प्रकारंके जो जन्मस्थान हुए भौर उतने 
प्रकारके जन्मस्थानोमे जीवका जन्म हुश्ना, 'ती यह विचित्रता ही तो है ना । इसका कारण है 
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कर्मोकी विचित्रता । अनेक प्रकारके सुख भोगना, दुःख भोगना, सुकुमाल होना, क्रोधी होना, 
कठोर होना श्रादिक श्रादिक जैसे-जैसे श्रध्यवसाय होते है वैसा-वैसा कर्मंबधका वातावरण 
होता श्रौर वैसा ही उदय होता, वैसा ही यह योग मिलता । 

जन्मस्थानोंपर जन्म लेनेके प्रपराधका संक्षिप्त वर्शन--ये सब जन्मस्थान यहाँ & 
बताये गए है। उनमे से देखो श्रचित्त जन्मस्थान किसका होता है याने ऐसी जगह जब्म होता 
जहाँ जीव नही होते, अचित्त प्रासुक जगह है ऐसी जगह जन्म किन णीवोका होता ? तो बता- 
थेंगे देव श्रौर नारकियोका । देखो ससारमे ये सारे जीव बताये जा रहे है, ये जीव कैसे-कंसे जन्म 
लेते है, उन्ही जीवोमे से हम आप भी है। हम आपने भी जन्म लिया है, हम आपके भी 
जन्मस्थान हैं, तो उन्हे सोचकर यह ध्यानमे रखना चाहिए कि यह तो सब कर्मोकी छाया 
माया है । यह सब कर्मोंका चमत्कार हो रहा है । मैं तो एक शुद्ध चैतन्यस्वभाव हू । मेरेमे 
स्वयमे अपने आपमे ही कोई उल्टी लीला न हो । विविक्त श्रनावि श्रनन्त श्रपने स्वभावकी जो 
परख न कर सके वह धर्म कैसे पालन करेगा ? धम नाम किसका है ? तो शआ॥रात्माका जो 
सहजस्वभाव है उस सहजस्वभावरूपमे रहना इसका नाम घर्मपालन है । कितने निष्पक्ष शब्द' 
है ये । इसमे न मजह॒ब है, न पक्ष है, न इसमें यह है कि किसका धर्म है ? कोई सम्प्रदायकी 
भी बात नहीं । श्रात्माके नाते बात कही जा रही है । जो श्रात्माका स्वभाव है सो धर्म । जीव 
का घर्म क्या है ? तो जीवका जो स्वभाव है उसमे वह ठहर जाय यह हो वो इस जीवका 
धर्म है । अब जो धर्मंपालनके लिए व्यवहारमे श्रनेक बातें होती है--मंदिर वनाना, पूजा 
करना, जाप देना, शास्त्र सुतवा, जप बोलना श्रादिक, तो ये सब किसलिए की जानी श्राव- 
प्रयक है ? इसलिए कि हम श्रपने वास्तविक धर्ममे नही ठहर पाते, सो हम वास्तविक धर्ममे 
ठहरने लायक बने सहे उसके लिए यह सब व्यवहार धरम है, सीधा यह धर्मे नही है । मन्दिर 
जाता, देवदर्शन करता, जाप करना, पूजन करता, सामायिक्र करता, उपदेश सुनना, बडे-बडे 
धामिक समारोह मनाना आ्रादि ये जो व्यवहारमे नाना बाते की जाती है वे सब साक्षात्‌ धममे 
नही हैं । साक्षात्‌ धर्म तो है ज्ञाताहष्टा रहना, अपने स्वभावमे ठहरना । ॥तो फिर यह व्यव- 
हारधर्म क्या है कि जो साक्षात्‌ धर्मंमे नही ठहरे हैं उनके लिए एक ऐसा आलम्बन है कि 
इस ढगसे किसी क्षणमे साक्षात्‌ धर्मकी बात श्रा जाय । इसलिए यह व्यवहारधर्म कहलाता 
है । तो ऐसा धर्मपालन जब नहीं होता जीवोके तो उचका जन्म होता, जन्मस्थान होता, 
पघ्रीर मिलता और इस कारण सारे नटखट होते । जीवोपर विपत्ति है तो विकारकी, विकल्प 
की विपत्ति है । ये विकार विकल्प हुए है इसका आधार है जन्म । न जन्म होता, न शर्रर 
मिलता तो ये विचार विकल्‍प श्रादि किस आधारपर होते ? इस कारण यह जस्म जीवके 
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लिए कलक है, कोई अच्छी बात नही है । जैसे लोकमे लोग खुशी इस बातमें मानते है कि 
मेरे घर पुत्र उत्पन्न हुआ या अमुक उत्पन्न हुआ, तो यह तो उनके लिए एक कलंक है । और 
अपना जो कोई भी हो, उसके लिए ऐसा मोहभाव होता कि यह मेरा है तो यह मोहभाव तो 
उस जीवके लिए कलक है । यह तो उस जीवकी बरबादीका कारण है । सारा सम जो आँखों 
दिख रहा है, प्रायः जहाँ लोग ठहर रहे है, ये सब इस जीवकी बरबादीके ही प्रसम है, इनसे 
आत्माका. कोई लाभ नही । ह ह 
देव नारकियोंका श्रचित्त जन्मस्थान--हाँ तो आत्मबोधके बिना जीव कैसे-कसे जन्म- 
स्थानोंपर जन्म लिया करता है, उनके प्रकरणमे अलग-ग्रलग छाँट देखिये -- ग्रचित्त जन्मस्थान 
होता है देव श्लौर नारकियोके । देवोके जन्मस्थानकी उपपाद शैया बनी है, वहाँ प्रासुक जगह 
है भौर वहाँ ही विक्रिया योग्य श्राहारवर्गणायें भी हैं, वहाँ ही जीव उपपाद शैयापर गया 
श्र उन आहारवगगंणाश्रोको ग्रहण कर लेगा श्र थोडी ही देरमे वह एक ,छोटा बालकसा 
बन गया । (देवोफी बात कह रहे) और अन्‍्तमु हतेमे ही या यो समझ लो कि ४५ मिनटके 
प्रन्दर ही श्रन्दर वह जवान हो जाता । और जैसा उसका पुण्य है उस देवका, उस बच्चेका, 
उसके अनुसार आस-पासक्े अ्गल-बगलके नियोग वाले देव देवी सब जुडते हैं, मगलगान 
करते है । जैसे यहाँ मनुष्य लोग बालक उत्पन्न होते समय मंगलगीत गाते है, ऐसे ही वहाँ भी 
देव देवियाँ नृत्य गायन श्रादि करके उत्सव मनाते है । कोई बडा देव हुआ तो वे देव लोग 
उसका स्तवन भी करते । ज॑से कि यहाँपर;मालिकको, राजाकी स्तुति की जाती, भौर वहाँ वह 
देव जो कुछ श्रच्छे पुण्यका है उत्पन्न होनेके बाद पहले वह अक्ृत्रिम चैत्यालयोकी वदनाको 
बात करता है । तो देवोका योनिस्थान (जन्मस्थान) अचित्त है और इसी प्रकार तारकियोका 
जन्मस्थान भी अचित्त है। 
सचित्त आदि जन्‍्मस्थानोसे जन्स ले सकने वाले प्राणियोंका दिग्दशंन--अब देखिये 
मिश्र याने जो कुछ सचित्त है, कुछ अचित्त है। थे गर्भ जीवोके [जन्मस्थान होते हैं। हम 
आप जहाँ उत्पन्न होते वह स्थान अचित्त भी है, सचित्त भी है। चिडिया श्रादिक जो गर्भ 
हैं उनका जन्मस्थान सचित्त भी है, श्रच्रित्त भी है, सो सचित्ताचित्त कहा । 
तो गर्भजन्म होता है जिनका उनके माता-पिता ईहोते है, भौर६माता-पिताका मुक्त 
शुक्रश्नोरित वह तो अचित्त है और जहाँ धारण है वह माता सचित्त है और स्थान भी 
सचित्त श्रचित्त होते । तो जो गर्भजन्म वाले जीव है उनका गर्भसथान सचित्ताचित्त (मिश्र) 
होता है । उपपाद और गर्भ--इन दो की बात कह दी, श्रव जो सम्मूछेन जीव है वे तोनों 
प्रकारके होते है--सचित्त भी होते, अ्रचित्त भी होते श्रौर सचित्ताचित्त भी हैं। उष्णयोनि 


३४६ मोक्षशास्त्र प्रवेचन 


किसके है ? जैसे अग्निक्राय, उसका जन्मस्थान गर्भ ही रहेगा । देखो जैसे यह बिजलीं है 
बादलोकी, जब कभी यह तडकती है तो वह भी अश्रग्निकायक हो सकती । और अगर आप 
कहे कि वह तो ठडेमे उत्पन्त होती तो आपको कया मालूम है ? वह जो बिजली' उत्पन्न होने 
| का स्थान है, वह तो बडा गर्म है, लगता है ऐसा कि वह तो बडे ठडे स्थानमे पैदा होती है, 
पर उसकी रगड, उसका वातावरण वह गर्म रहता है । तो 'अग्निकायिक बीव जहाँ-जहाँ 
उत्पन्न होते हैं उनका जन्मस्थान गर्म होता है | तो गर्म स्थान जो होते वे अचित्त है प्रायः । 
गर्भजोके भी कुछ मिल गया, सचित्त भी है, श्र मिश्र भी हो गया । श्रच्छा अब इस जन्म- 
स्थानके जो भेद किए जा रहे तो उन्हीके शोर भेद किए जा रहे । ठंडां, कम॑ ठडा, गर्म, 
ज्यादा गर्म--ऐसे भेद बवाकर सब भेद बनते हैं ८४ लाख योनि । देव श्र नारकियोकी 
योनियाँ शीत भी हैं श्रौर उष्ण भी हैं। अग्निकायका जन्मस्थान होता है । बाकी तीनो तरह 
के चलते है। ' 5 * 
अ्रब तीसरी बात है सवृत भ्रौर विवृत | यह सवृत गुप्त जगह है नारकियोंकी और 
एकेन्द्रियकी और विवृत याने खुली जगह है दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय जीवोकी, याने 
जिस जगह ये जन्म लेते हैं उस जगहकी विशेषता बतलायी जा रहो है और गर्भ वाले जीवो 
की मिश्र योनि होती है । इस प्रकार ये जीवके जन्मस्थानके भेद कहे, श्रौर 'च' शब्दसे बताया 
था कि और भी भेद लेना । तो वे भेद होते है ८४ लाख योनियाँ ।' जैसे नित्य निगोदकी ७ 
लाख, इतर निमोदकी ७ लाख, ये जन्मस्थानके भेद है । वनस्पतिकायकी दस लाख । दौ- 
इन्द्रियकी दो लाख, तीनइन्द्रियकी दो लाख । ये जन्मस्थान कितने प्रकारके होते हैं कहा जा 
रहा है चारइन्द्रियके चार लाख । देवोके चार लाख । नारकियोंके ' चार लांख प्लौर ऐसे पचे- 
न्द्रिय तियचोके चार लाख | १४ लाख मनुष्योके जन्मस्थान होते हैं । एथ्वी, जल, भग्ति व 
वायुकायिक जीवोके ७-७ लाख जन्मस्थान हैं । ऐसी जगहमे ये जीब' जन्म लेते है उसका 
कारण है कि यह भ्रहकार ममकारमे लगा हुश्ना है, इसलिए उसकी ऐसी विडम्बनायें होती 
। 
के जरायुजाण्डजपोतानां गर्भे- ॥३ रे॥ 
गर्भज जोवोका परिचय--जो जेर लेकर उत्पन्न होते हैं, जो अडेसे उत्पन्न होते हैं, 
जो उत्पन्न होकर तुरन्त चलने-फिरने लगते हैं, ऐसे जीवोके गर्भजन्म होता है ससारी जीवो 
की क्या-क्या दशायें होती है, केति मरते हैं, कैसे नया[ शरीर घारण करने चले जाते है, किस 
तरह उन्हे शरीर मिलता है ? इन बातोपर प्रकाश चल रहा है,इस प्रसगमे ।[जिरायु क्या चोज 
होती हैं ? एक जालकी तरह प्राणियोक्रो ढाँकने वाली जो एक पतलीसी भिल्‍ली होती है वह 
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“ जेरायु कहलाती है । जेर जिसे कहते हैं उस जेरके भीतर मनुष्य या पश्षु गर्भमे लिपटा रहता 
है और उस ही जेरका सम्बन्ध रहता है नाभिसे और उस नाभिके द्वारा ही श्राहार होता 
रहता है । तो ऐसी स्थितिसे जितने प्राणी उत्पन्न होते है उन प्राशियोके गर्भजन्म बताया है । 
अंडा क्या चीज है ? जैसे नखका ऊपरी भाग होता है इस तरहका एक प्राणियोको &कण 
वाला आवरण है, भ्रडा उसे बोलते है लोग, जिसमें मात्ता-पिताका बुक्रश्नोरितत पड़ा रहता 
है | जैसे चिडिया जो श्रडे देती है' वहाँ जो जीव उत्पन्न होता है वह गर्भजन्म बताया है। 
वह गर्भसे उत्पन्‍्त होता है । पोत क्सि कहते हैं कि जिसके श्रवथव सम्पूर्ण है ओर, प्रेटसे 
निकलते ही तुरन्त चलने-फिरनेकी सामर्थ्य हो जाती है वे पोत कहलाते है । इस तरह जेरा- 
युज, अ्डज और पोत-इन जीवोके गर्भजन्म हुआ करते हैं। यह गर्भभे पहुचनेकी एक रीति 
बतायी जा रही है । कब ओ 
जन्मका श्रर्थं--यहाँ जन्म नाम किसका है ? शरीरको ग्रहण कर लेनेका नाम जन्म 
है और जन्म नाम किसका है करणानुयोग पद्धतिमें कि जिस क्षण मरण रहा उसी क्षण 
जन्म हुमा । जैसे कोई मनुष्य है श्ौर मरकर देव होता है भौर मानो ८ बजे वह मनुष्य न 
रहे, ८ बजे वह मनुष्य मर गया तो इसका श्रर्थ यह ही है कि वह देव हो गया । एक समय 
का भी घट-बढ नहीं होता मरणका और जन्मका । त्तबर ही त्तो कहते है ना जैसे कि निगोद 
जीवमे एक श्वासमें १८ बार जन्म-मरण है, तो क्‍या १८ जन्म है और १८ मरण है, क्या 
ऐसी ३६ बाते है ? अरे जन्मका ही तो नाम मरण है, मरणका हो तो नाम जन्म है । उत्पाद 
व्ययकी तरह । जैसे एक सीधो अंगुली है और भ्रब॒ यह ठेढी हो गई तो यह बतलावो कि 
सीधी पहले मिटी कि ठेढी पहले हुई ? तो आ्राप तो कहेंगे कि एक ही साथ दोनों काम हुए । 
वही तो व्ययका समय है और वही उत्पादका समय है । तो मरण तो कहलाता है व्यय और 
जन्म कहलाता है उत्पाद । जिस क्षणमे मररा है याने मनुष्य झायु नही है उसी क्षणमे देव 
आयु है । तो करणानुयोग विधिसे तो जन्म वहाँ हो गया जहाँ कि पहलो श्रायु न रहे, विग्रह- 
गतिमे ही जन्म लेकर है वह, लेकिन शरीर ग्रहणको जन्म कहते है, यह प्रसगका मुख्य कथन 
है । विग्रहगतिसे चलकर जब गर्भकी जंगह जीव पहुच गया और वहाँ -.रमाणुओका ग्रहण 
करने लगा तो उसका नाम जन्म और लोकरूढ़िमे जब गर्भंसे निकला, बाहर प्रकट हुआ, उसे 
कहते है जन्म । तो तीन तरहके जीव हैं जिनके गर्भजन्म बताया जा रहा है-- जेरायुज, अल 
श्र पोत १ । 
दे हल 3 हक इस तरहका सूत्रमे क्रम रखा जानेका कारण--यहाँ एक यह्‌ 
आस / अण्डज व पोत, इस प्रकारका सूत्रमे क्रम क्‍यों रखा ? 
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श्रौर तरहका क्रम रखते । पहले श्रडज कहते, पर पहले-नरायुत्र कृहा, फिर. भ्रंडज कहा, फिर 
पोत कहा । यह क्रम क्यो रखा गया ? बताश्रो इन तीनो जन्मोमे मनुष्यका जन्म कौनसा 
है ? जेरायुज है । भौर कबूतर प्रादिक चिडियोका जन्म कौनसा है ? श्रडज ।,और:सिंहका 
कोनसां जन्म है ? पोत | तो इन तीनोमे जेरायुन पहले क्‍यों कहा ? तो उत्तरायहहै “कि 
जरायुजकी महिमा श्रघिक है, क्योकि देखो इन तीनो तरहके जीवोमे.भाषा कौन बोल सकता ? 
शास्त्र कोन बोल सकता ? जेरायुज | तो वाणीका प्रसार और भअ्रध्यग्रनक्रा प्रचार ये सब 
जेरायुजमे होते है, इसलिए महिमा है जेरायुनकी । एक बात, दूसरी. बात--जेरायुजमे अनेक 
प्राणी बहुत प्रभावशाली उत्पन्न होते है । जैसे चक्रवर्ती, बासुदेव, नारायण श्रादिक,बडे ऊँचे 
ऊँच पुरुष होते है तो यह जेराथुजकी महिमा है । तीसरी बात--जेरायुज ही मोक्ष जा सकते, 
झ्डज नहीं, पांत मोक्ष नही जा सकते और रत्नन्नयमे भी इनके सकल संयम नही हो, सकता, 
इसलिए जरायुजकी मुख्यता है । जरायुजका पहले ग्रहण किया, इसके. .बाद अडज कहा, फिर 
पोत कहा । पोतसे पहले अ्रडज क्यों कहा ? तो पोतको. श्रपेक्षा श्रंडज कुछ विशेष भहिमा 
रखते है, तोता (सुवा) सिखा देनेपर दोहा बोल देते हुँ--'चित्रकूटके घाटपर भई संतनकी 
भीर । तुलसीदास चंदन | घिसें, तिलक करें रघुवीर |!” इतना बडा दोहा तक तोते श्रपने मुखसे 
बोल देते हैं सिखानेपर, किन्तु बोल तो लेते है, चाहे वे जानते नही हैं, मगर भाषाके रूपमे 
बोल तो लेते है कुछ । तो पोत जीव हैं सिहादिक, उनकी अपेक्षा अडज महिमा वाले हैं, इस- 
लिए पोतसे पहले अ्रंडज शब्द रखा । इसके बाद पोतका ग्रहण है । सो ठीक ही है । यो जेरा- 
युज, श्रडज और पोत--े तीनो नाम इस फ्रमसे रखे-गए है।. ५ 
जन्मभेदोमे प्रथम पठित सम्मुछेरजोंका सुत्र न बदाकर [गर्भ व उपपाव जन्स' वालो 
का सुत्र कहनेके बाद सम्मुरछेन जन्म वालोंका सुत्र बदानेका कारण--देखो सृत्ररचना जो 
जो होती है वह इस ढगसे होती है कि सिलसिला भी बने, थोड़े शब्द बोल द्विए जायें श्रौर 
एक दूसरे सूत्रका आपसमे सम्बंध रहे, ऐसी कुशलताके साथ सत लोग, 'सुत्नकी, रचना किया 
करते है । तो इस बातसे अ्ननभिज्न कोई पुरुष ऐसी शक्का रख सकता है कि देखो, जन्मके तीन 
भेद कह दिए---सम्पुछन, गर्भ झ्रौर उपपाद । देखो इस शकामे वात क्‍या कही जा रही 
शब्दोमे ? जिंस तत्त्वार्थसूत्रका पाठ किया जाता उस सूत्रमे शाव्दिक, कुशलता,,ग्रर्थकी कुश- 
लता, 'भावकी कुशलता, सब बातें पायी जाती है । शकाकार यह कहररहा है कि जब जन्मके 
तीन भेद कहे--सम्मूछेन, गर्भ और उपपाद तो इसी क्रमसे पहले सम्मूर्छनकी बात बतला।तें 
है कि सम्मुछेन कौन-कौन होते है ? हतो यहाँ वहांके जीव इकट्ट हो गए श्रौर वहां जीव 
उत्पन्न हो गए जैसे गरिजाई, बिच्छू, लट, पस्री श्रादि । ये सब सम्मुछेत जीव है | भभी जरा 


' भ्रध्याय २, सूच ३४ जम 


: तेज पानी बरस जाय तो शामको ही देखो कितनी पंखियाँ हो जाती है। तो वे कहसे, दा 
हो गंई ? भ्ररे यंहां-वहांसे कुछ परमाणु इकट्ठट हो गए, अनुकूल वातावरण मिल गए तो वे 
सब मक्खियां पैदा हो जाती है । इस तरह ये सम्मुछेन जीव पैदा होते है। तो सम्मूछत 
जन्म किसके होता' है ? यह बात बतानी थी । समाधान इसका यह है कि पहले यह जान थे 

झ्रडज और पोतके श्लौर उपपाद कहलाया देव और 

नारकियोंका जन्म । सम्मुछेन किसके होता ? एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, चारइल्ड्िश 
श्ौर कुछ तिर्य॑च पचेन्द्रियंके भी सम्मूछेन जन्म होता | मेगरमच्छ भ्रादिकके और मनुष्योंमे 
भी श्रनेक मनुष्योके सम्मुछन जन्म होता । यहा दिखने वाले मनुष्योकी बात नहीं कह रहे 
किन्तु स्त्रियोकी कांखसे, नाभिंसे और भन्य गुप्त स्थानोसे सम्मूछिम मनुष्य पैदा होते रहते 
हैं। उसमे माता-पिताकी जरूरत नहीं पडती । वह तो शरीरका स्वभाव है कि सम्भूछेन 
' मनुष्य 'बनते रहते हैं । वे दिखते नहीं, छिंडते नही, निगोद्र जीवोंकी जैसी उनकी स्थिति है । 
नाममात्रके वे मनुष्य 'हैं। तो कोई-कोई मनुष्य भी सम्मुछन जन्म वाले होते हैं । तो अगर 
पहले सम्मुछेन जन्म किसके होता ? यह बतानेको सूत्र रचते तो क्रितना बड़ा सूत्र बनाना 
पढ़ता ? *“एकद्वित्रिचतुरिन्द्रियाणां केषाचित्तिरश्वां पज्चेन्द्रिया्ां केषांचिन्मनुष्याणां सम्मू- 
च्छेनम्‌ | इसका श्रर्थ है--एक्रेन्द्रिय, दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय, कुछ पंचेन्द्रिय तिय॑च 
कुछ पजञ्चेन्द्रिय मनुष्य, इनके सम्मूछेन जन्म होता है। इतना बड़ा सूत्र बोलना पडंता । 
ग्रच्छा भर गर्भ किसके होता और उपपाद किसके होता, यह बतानेके बाद बड़ी लम्बी 
लाइन नही बनानी पडती । जब गर्भ, उपपाद जन्मके स्थान बता दिये [तो इतना ही कहना 
पडेगा--शेषाणां सम्मूच्छेनम्‌ ॥ याने संसारी शेष जीवोके सम्मूछेन जन्म होता । तो यह बात 
ध्यानमें 'प्रायो कि सम्मूछेन किसके होता है “यह बात कहनेसे क्या फायदा मिला ? छोटासा 
सूत्र बना दिया। यहां यह अर्थ लेना सूत्रमे कि जरायुज, भ्रंडज “और पोत--इनके ही गर्भ 


जन्म होता है, भ्रन्यंके नही । श्रच्छा गर्भजोकी बात कही, श्रब उपपाद जन्म किसके होता ? 
इसके लिए सूत्र कहते है-- 





देवनारकाणामुपपादः ॥इिछ। 
उपपाद जन्म वाले जीवोका निर्दशन--देव और नारकियोके उपपाद जन्म होता 
है। जैसे यहा चौकी है ना, ऐसे ही स्वर्गोंमि शैयास्थान होते है, उपपाद शैया बडे-बडे होते 
छ। उस उपपाद शेयापर एकाएक ही वह देव बच्चासा दिख, जाता, देवोके माता-पिता तो 
होते नही, कोई विडम्बना नही है । जैसे ही जीव मनुष्य या तिर्यज््चगतिसे मरकर ग्राया श्रौर 
देव होना है तो उस उपपाद शैयापर आरा जाता । जैसे ही पहुचा वैसे ही वहाकी वेक्रियक वर्ग" 
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णाय, श्राहारबर्गेणायें ज़ो कि जीवके .साथ लगी ही रहती । विस्रसोपचयके रूपमे तथा श्रन्य 
भी तो उन वर्गणाप्रोको ग्रहण कर लिया, शरीर बन गया। देखो सब जीवोकी विचित्र- 
विचित्र स्थितियाँ 'होती हैं । देव उत्पन्न हुआ ओर ४८ मिनटके अभ्रदर पूरा जवान बन जाता । 
मनुष्य तो बहुत वर्षोमि जवान बनता, तियंञ्च थोडे ही दिनोंमे जवान बन जाते, सम्मुछुत 
जीवोको तो जवान बननेमे श्रधिक देर नही लगती । सबकी अपनी-अपनी स्थितियाँ है । जो 
भोगभूमिया जीव है वे भी माता-पिताके गर्भसे हो होते हैं, पर जैसे ही बच्चा-बच्ची दोनो 
एक साथ उत्पन्न होते वसे ही उनके माता-पिता गुजर जाते हैं । श्राप सोचते होंगे तब तो 
भोगभूमिमे बडा दु ख है । भ्ररे वहाँ दु ख काहेका ? दुःख वहाँ नही है, इसीलिए तो माता 
पिता बच्चा-बच्चीके पैदा होते ही मर जाते । न माता-पिताने बच्चोका मुख देखा, न बच्चोने 
माता-पिताका मुख देखा, फिर वहाँ दुःख कैसे हो सकता । दुःख तो मुख देखनेका है, संयोग 
का है, कुछ दिन साथ रहनेका है । तो वे भोगभूमियाके बच्चे ४६ दिनोंमे जवान हो जाते 
पहले कुछ पैरका श्रगूठा चूसते हैं, बच्चोकों कुछ श्रादत भी ऐसी ही होती है | तभी तो 
बताया है कि अगूठेमे अ्रमृत होता है। बच्चोका व विशेषतया भोगभूमियाके बच्चोका शरीर 
इतना कोमल होता है कि वे उनके पैरोका अग्रूठा बराबर मुखमे श्रा सकता । इस तरह फिर 
श्रीर बढ़े हुए, रंगे, फिर यो चले । ये ७-७ दिनको बातें है । इतनी जल्दी वे जवान हो जाते 
है । देव और नादकी ये ४५८ घटेके श्रन्दर ही श्रन्दर अपनी क्रियाके योग्य हो जाते हैं । हां 
तो देवोका जन्म कब कहलाया ? वहाँ तो देवगतिका, देवश्रायुका उदय हुआ, देव कहलाने 
लगा, वही जन्म है, लेकिन प्रकरणमे जब शरीरका ग्रहण हुआ्आा उसे जन्म कहा है | तो देव 
तो उपपाद शैयापर बड़े ठाठसे बच्चे जैसा पैदा हो जाते है श्रोर नारकी इस जमीनके नीचे, 
इस जमीनके तीन खण्ड है । यह पहले नरककी बात कह रहे । तो तीसरे खण्डमे उसका जो 
हिस्सा है, जमीनसे वह गिरा श्रौर उस जमीनमे घटाकार, बुरे श्राकारके योनिस्थान होते 
हैं, वहाँसे नारकी टपक पडते श्रौर जमीनमे गिरकर गेंदकी तरह कई बार उछलते झ्ौर वाद 
मे फिर ठहर पाते । तो जैसे एक कुत्तेको देखकर दूसरा कुत्ता उसपर टूट पडता है, ऐसे ही 
एक नारकीको देखकर दूसरे नारकी उसपर टूट पडते हैं, उसके तिल-तिल बराबर खण्ड कर 
डालते है । तो उपपाद जन्म वालोमे भी देखिये कितना श्रन्तर हो गया ? देव होना नो पृण्य 
का फल है और नारकी होना पापका फल है । तो इन देव नारकियोका उपपाद जन्म होता 
है याने देवोका शरीर रच गया, जन्म हो गया, नारकीका शरीर रच गया तो जन्म कहनाने 
लगा । तो गर्भज और उपपाद जन्म वाले जीवोका तो वर्णन हुआ । अब एक जन्म श्रीर होता 


है तो वह किसके होता है, उसके लिए सूत्र कहतें है ु ह 


धध्याय ३, सूत्र ३५ । | ३५१ 
. _.._ . _ शैंषाणां सम्मूछेतम ॥३५॥ | 
सम्पुछूत जन्म वालोका विवरण--शेष जीवोमे - ही सम्मूछन जन्म होता है । श्रब 

शेषमे बहुत आ गए । एकेन्द्रिय जितने है उनके सम्मूछेन जन्म है। अभी आप नीबू या अम- 

रूदकी डाली काट लें आयें और उसको गाड दें, उसमे थोडा बाद ,पाती वगैरा डाल दें , तो 
उसका पेड़ बन जाता है। और ये घास, पृथ्वी, जल, भ्रग्ति, वायु _आदिक ये सब सम्मूछेन 
जन्म वाले है। वहाँ कुंछ स्कघ मिल गए, भ्रनुकूल वातावरण मिल गया तो वही सम्मूछेन 

' जीवोकी' उत्पत्ति हो गई । न जाने कहाँसे इतने जीव श्रा जाते, झ्राप सोच रहे होगे । सरसों 

तिल्‍ली श्रादिकमे कितने लट' तिरूला दिख जाते । तो वहाँ बात कयां है कि वहा योग्य वाता- 
वरण हो कि इस शरीरकी रचना अपने झ्राप हो ' जाती है । तो ये सम्मूछेन जन्म वाले है 
दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय आदिक जीव । देखा होगा कि कहो-कहीं 'चीटा-चीटीके भुडके भुड 
दिखाई पड़ते हैं। तो ये सब सम्मूछेन जीव है, चारइन्द्रिय जीव भी सम्मछेत जन्म वाले है 

'और पड्चेन्द्रियमे कुछ तिर्य॑ज्च हैं, कुंछ मनुष्य है, जिनके प्तम्मुछेन जन्म होता है । तिय॑चोमे 

भी लब्ध्यपर्याप्तक तिर्यञ्च भी सम्मूछेन' है याने मनुष्योकी तरह तथा जिनका शरीर भी दिखे 

शभ्ौर जिनका शरीर बडा लम्बा-चौडा है। ऐसे भी तिय॑ज्चपंचिन्द्रियोंके किन्हीके जन्म सम्मृ- 
छत है, १९ भनुष्योमे जिनका शरीर प्रकट आ॥राहारंवर्गणाश्रों वाला नही है, जो स्त्रियोके काख 
आधदिकसे निरन्तर उत्पन्न होते रहते है वे सम्मूछेन जीव है । 

देखो भगवानके ज्ञानमे यह सब प्रमेय श्राया । जो है सो ज्ञानमे श्राता है | नहीं तो 
ऐसे सम्मूछ॑न मनुष्योकी कौन चर्चा कर सकता था ? कैसी-कैसी व्यवस्था बताई गई है भर 
सब सही उततरती है । परीक्ष। कर लो | कुछ वैज्ञानिक ऐसा कहते हैं कि एक स्त्री जातिके 
पेडका फूल भधरा लाता है और पुरुष जातिके पेडके फूलपर रख देता है, उससे फिर फल 
पैदा होते हैं, पर-उनकी यह बात गलत है । वे वैज्ञानिक ग्सली तथ्यपर नही पहुचे । भले 
ही ऐसा सयोग हो कि एक पेडका फूल दूसरे पेडके फूलमे पहुच जाय ,तो फल बन जाये 
लेकिन तब भी वह सस्मूछेन हो कहलाया । उसमें पुरुष स्त्रीका भेद नहीं है कि यह पेड तो 
स्त्री जातिका है और यह पुमष जातिका । सयोगसे भले हो हो फल वगैरा, फिर भी वे सम्म- 
छेन ही हैं । उनमे माता-पिता जैसा, पुरुष-स्त्री जैसा कोई भेद नहीं होता । इसी तरह तीन 
इन्द्रिय, चारइच्दिय जीवोके भी कई लोग -बतलाते है कि ये भ्रडेसे उत्पन्न होते, लेकिन वे भ्रडे 
| होते े वे श्रपनी चोचमे भले ही कुछ-अडे जैसी चीज लिए रहते है, लेकिन वे 

- नही उत्पन्न होते । वे तो यहा-वहाकी प्र्नु ।॒ बन जो 

है । भले ही उससे वे पैदा हो जाय, लेकिन बा 7 
ज्मदुत्तके परिचयसे श्रात्मलाभ प्रहण करनेका संदेश--यह संस।ररचना देखो बसी 
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विचित्र है और श्रपने शाप हो रही है। इस प्रसगका वर्णन सुननेंसे सबसे बडा फायदा तो 
एक यह है कि जो एक मोह बसा है लोगोंके कि इस संसारका रचने वाला कोई एक ईश्वर 
है, इसका निराकरण अपने श्राप हो जाता । वहाँ सुनते-सुनते ही यह ध्यान हो जाता कि यह 
सब निमित्तन॑मित्तिक श्रोटोमेटिक हो रहा है | दूसरे इससे यह,शिक्षा मिलती है कि देखो 
भाई रागेद्रेंष मोह करनेका यह फल है कि इस ससारमे' श्रनेक देहोमे यह जीव विचर रहा है 
श्रोर ऐसे-ऐसे घोर दुख भोग रहा है। यहाँ श्राप लोगोंने देखा होगा कि कोटोपर कितना 
बडा बोक लाद दिया जाता है ? ७०-५० मन तकका बोर लाद देते है, उनके कघे भी सूजे 
हो, फिर भी उनपर डडे बरसते । कौन उनपर दया करता ? जब वे वृद्ध हुए, किसी कामके 
लायक न रहे तो कसाईखानेमे भेज दिए जाते ? कौन उनपर रहम करता ? बिरले ही लोग 
उनपर रहम करते । कितने ही लोग तो- चूहे पकडकर उनकी पछमे रस्सी बाँघते, उन्हे ऊपर 
किसी चीजमे बाँधकर लटकाते, नोचेसे-श्राग जलाते, -उस चूहेको, श्रांगके पास तक ले जाते । 
बेचारा चूहा तडफता-। कौन रहम करता उन बेचारे चूहोपर-? तो ऐसी-ऐसी दुःखकी स्थि 
तियाँ यह जीव क्यो सह रहा है ? बस श्रज्ञानसे, मोहसे, आत्माकी सुध न करनेसे देहधारी 
बन-बनकर सह रहा है । धर च 

जसे एक शराबी किसी शरात्र वलेकी दूकानपर पहुचा, बोला--जरा श्रच्छीसी 
शराब देना । तो दुकानदार बोला- श्रजी हमारे यहाँ एकसे एक श्रच्छी शराब है, हम श्रापको 
सबसे अच्छी शराब देंगे । **अजी बहुत ही श्रच्छी देना । * हाँ हाँ.बहुत ही अच्छी देंगे। 
ग्रौर यदि आपको विश्वास न हो तो हमारी दृकानके पीछे जो तुम्हारे चाचा ताऊ वगैरा 
नालियोमे पडे है, जिनके मुखपर कुत्ते भी मृत रहे है उन्हे ही देखकर अदाज कर लो कि “इस 
दूकानकी शराब बढिया है कि नही । तो ऐसे हो समझ लो कि इस भ्ज्ञानके फलमें इस जोव 
की ऐसी-ऐसी दुर्देशाये होती है । इसी श्रज्ञानताका ही तो यह परिणाम है कि थे 'जीव नाना 
रूपोमे नजर आ रहे है । इन रागद्वेष मोह श्रज्ञान आदिकका ही तो भयकर फंल है कि कंसे 
कैसे जीवोकी उत्पत्ति होती है ? ह 

जन्ससंकटसे बचनेका उपाय सहजचित्स्वरूपमे ' श्रहंफा अनुभव--पअ्रभी अपने बोरेमे 
कोई कह दे कि तुम तो मरकर गिजाई,बनोगे । तो यह बात सुनकर' एक बार तो दिल काँप 
हो उठेगा और यह कह उठेगा कि हमे ऐसा जीव नहीं बननाल्‍है। श्ररे ऐसा जन्म यदि 
नही चाहिए तो शपने श्रात्माकी सावधानी बनाये । आ्रात्माका जो यथा सहजस्वरूप है उस 
रूपमे अपने आपको मान ले तो ये नाना प्रकारके देहोमे जन्म लेना छूट जाय । जब अपने 
प्रापकेपप्रति ऐसा विश्वास बनाये हैं कि मैं तो मनुष्य हू, व्यापारी हू, ऐसी पोजीशनका हूं 


प्रध्याय २, सूत्र ३५ ३१३ 


तो इसके फलमे तो इन नाना रूपोमे जन्मम्रण होता ही रहेगा । यदि जन्ममरण नही करना 
चाहे तो जन्म-मरणरहित अपना नो आत्माका सहज चैतन्यस्वरूप है उसकी दृष्टि करें। में 
यह हू । जैसे यहाँ मानते कि मैं अमुक बच्चेका पापा हूं'*' देखिये पापा का क्‍या अर्थ है? 
पा मायने है पाप । और डबल पा हो जानेसे श्रथें हो गया कि डबल पाप करने वाला। तो 
जैसे यहा अपनेको लोग किसी न किसी रूपमें अ्रनुभव करते रहते है, ऐसे ही एक अपने आपके 
श्रात्माका अनुभव बने कि मैं श्रात्मा तो ज्ञानानन्दका पिण्ड हू, केवल एक चिंत्यकाश हू जो 
स्वरूप स्वभावतः श्रानन्दको ही लिए हुए है । जब इतनी दृष्टि ये मोही श्रज्ञानी जीव नही 
करते तो बाहरके पदार्थामे ही भ्रपना ज्ञान खोजते है, अपना सुख भी बाहरमे खोजते है । 
तो बाहरमे ग्रपना सुख खोजनेके मायने है कि भ्रपनेको बाहरमे ढूंढना । जैसे कोई पुरुष रोये 
कि भ्ररे मैं तो गुम गया तो लोग तो उसे देखकर हंँसेंगे । सोचेंगे कि, देखो यह कैसा पागल- 
पनेकी बात कर रहा ? खुद ही तो बोल रहा श्रौर कहता कि भ्ररे 'मैं गुम गया । तो ऐसे ही 
जो बाहरमे सुख ढूंढता है वह बाहरमे मानो अपनेको ढूँढता है । तो सुख कही बाहर पाता 
नही । सुख तो आत्मासे अभिन्न चीज है। तो फिर वह अपने आपमे क्‍यों नही सुख ढृढ 
रहा ? तो जिसको सारी विडम्बनाओसे बचना हो उसका कतंव्य यह है कि वह जन्म-मरण 
रहित, रागद्वेष मोहादिक समस्त दोषोसे रहित एक विशुद्ध चैतन्यमात्र श्रपने आपका श्रतुभव 
करे, श्रपना विश्वास रखे कि मैं तो भ्यह हू । 
श्रौदारिकवेक्रियिकाहारकतैजसकार्मणानि शरीराणि ॥३६॥ 

. शरीरके प्रकार--शरीर ४ प्रकारके हैं--(१) ओऔदारिक, (२) वैक्रियक, (३) आ्राहा- 
रक, (४) तैजस और (५) कार्माण । श्रनादि श्रनन्त भ्रहेतुक नित्य श्रन्तःप्रकाशमान सहज 
अन्तस्तत््वकी सुध बिना यह जीव शरीरकों 'यह मैं हु” ऐसा मानता है तो उसको शरीर 
मिलते ही रहते है । शरीर मिलनेकी विधि--जन्मस्थानपर पहुचना और जन्म ह्वारा शरीर 
परमाराुभ्रोको ग्रहण करना । यह बताया ही गया था तो उसके बाद यह जिज्ञासा बनी क्रि वे 
शरीर कितने होते हैं जिनके सम्बंधके कारण इस जीवको नाता प्रकारके कष्ट भोगने पडतें हैं । 
तो ये शरीर है ५, श्रौदारिक, बैक्रियक, श्राहरक, तैजस श्रौर कार्माण । ग्रौदारिक शरीरका 
श्र्थ क्या है ? तो पहले शरीरका ही अर्थ जान लो--शीर्यते इति शरीर, जो शीर्ण हो, जीरा 
हो, सडे गले उसे कहते है शरीर । कोई कहे कि ऐसी तो दुनियाकी सारी चोजें है-- ईंट 
भीत, कपडा इत्यादि । वे सब तो अविशीर्ण होते है, तो साथमे एक बात और भी समभनी 
मा १09 उसको शरीर बताया है।तो शरीरका शब्दरूढिसि यहाँ 

ण है भी, शरीर शीर्ण होता है । उदमे भी एक 'शरीर' 
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शब्द है, उसका श्रर्थ होता है बदमाश । वास्तवमे यह शरीर बदमाश है । इस शरीर॒के कारण 
ही तो सारे दुख है। 

झ्राफुलताके माध्यम शरीरसे सम्बंधित प्रसंगका परिचय--हम श्राप जीवोका मनुष्य 
तिर्यज्चका जो शरीर है इस शरीरका नाम है श्रौदारिक शरीर । देव श्रौर नारकियोंके शरीर 
का नाम है वेक्रियक शरीर । बस इन दो प्रकारके शरीरोकी बांत स्थुलतया समभियेगा। 
मनुष्यगति और तियंज्चगतिके जीवोंके शरीरका नाम है भ्रीदारिक शरीर, देवगति प्लौर नरक- 
गतिके जीवोंके शरीरका नाम है वैक्रियक । उदार कहते है स्थुलको, बडेकों, घनको, जिसका 
प्रतिघात होता है उससे जो बने सो भ्रौदारिक | हम झ्राप सबका शरीर इस ढगका है । देखो 
शरीरकी बात भी समभते जाइये श्रौर यह भी निगाहमे रखते जाइये कि यदि मेरेको यह 
शरीर न मिला होता, मैं केवल अकेला ही चैतन्यमात्र यथार्थ जो सत्त्वके कारण है वह ही 
होता तो उसकी क्या स्थिति रहती ? विशुद्ध ज्ञान, विशुद्ध आनन्द । विशुद्ध श्रावन्‍्द क्या ” 
जहा श्राकुलतां नही । शआआकुलतोंके तीन कारण है--(१) उपादान, (२) निमित्त और 
(३) श्राश्रयभूत । उपादान तो हम ही है जो उस योग्य है, वैसी मलिनता रखते है, श्रपवित्र 
भाव रखते है, यह तो हम उपादान हैं, ऐसा हुए विना श्राकुलता तो नही हो सकती, श्रौर 
निमित्त कारण है कर्मंका उदय, भ्रसाताका उदय, मोहनीयका उदय । उसका निम्ित्त पाकर 
श्राकुलता होती है और आश्रयभूत कारण है जगतके ये सारे पड्चेन्द्रियकें विषय, मना 
विपय, ये सारे प्रसंग आश्रयभूत कारण हैं। किसीको कहा जाय कि भाई तुम राग किसी 
वस्तुमे मत करो, और राग करो, तो उसके रागकी मुद्रा बन पायगी क्या ? उसमे कोई चीज 
विपय बनेगी तब तो रागकी मुद्रा बनेगी । श्रब उन विषयोमे ,कोई नियतपना नहीं है, इस- 
लिए आश्रयभूत कारण है और न वहांसे कोई प्रेरणा मिलती है, किन्तु जो उपयोगका विषय- 
भूत हुआ राग करनेके लिए उसको कहते है श्राश्रयभूत कारण । भोर निमित्त कारण है 
श्रसाता भोहनीयका उदय । शरीर न होता, कर्म न होते तो फिर कोई कारण न था कि इस 
जीवको श्राकुलता होती | और परमात्मतत्त्व पानेक्रे लिए श्रौर उद्यम ही क्या करना है ” 
कैवल्यका अभ्यास । सबसे विविक्त केवल चित्स्वभावमात्र यह मैं हु, इसका जो बारबार 
श्रभ्यास है जिसके बलसे विकल्प दर होगे और ज्ञानमे ज्ञानस्वरूप ही समाया रहेगा, ऐसी 
स्थिति बने, देर तक बने, बस यह ही तो मोक्षमागंकी बात है । ऐसा जीवके नहीं हुआ भरद 
तक्र, इसलिए शरीरपर शरीर मिलते जा रहे है इस जीवको । तुम परमात्मस्वड्प हो भ्रोर 
तुम मांग रहे हो शरीर तो शरीर, तुमको मिलते जायेंगे । इन शरीरोके कारण कष्ट हो कष्ट 


पाये जा रहे है । यह है श्रौदारिक शरीर । 
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जीवविभाव होनेपर कर्मोका तात्कोलिक बंधन होनेका प्रसंग--जरा एक परिस्थिति 
श्रौर समभिये । ससार-अ्रवस्थ।मे हम आप जीवोके साथ शरीरका बंधन है, यह तो प्रकट दिख 
रहा । कमका बन्धन है, यह अ्नुभागसे समभा जा रहा और साथ ही सर्वेज्ञ भगवतने यह 
बताया कि जो शरीर बन गया सो पुदूगलका तो बनता है, पर इस शरीरके साथ शरीर 
जिससे बना ऐसे बहुतसे स्कंधघोका भी इस जीवके साथ सम्बंध बना हुआ्ना है, इसे कहते है 
विस्नसोपचय याने यह शरीर जो काम कर रहा, जो पिण्डरूप दिख रहा यह तो है श्लौर इस 
शरीरमे जितने परमाणु है, श्रनन्त है ना, उससे भी कई गुने परमाणु ऐसे जीवके साथ और 
लगे हैं कि जो अ्रभी शरीर नही बने है, पर शरीर बन जायेंगे । ऐसी ही कर्मकी भी बात 
है । जीवने कोई दुर्भाव किया, कर्मबन्चन हो गया तो जो कर्म बंध गए वे तो कर्म है हो, पर 
 कर्मोमे जितने १रमारणु है उससे भी अनन्त गुरो परमाणु कर्मोके साथ, इस ससारी जीवके 
साथ ऐसे लगे हैं कि जो श्रभी कर्म तो नही हैं, पर कर्मरूप बन जायेंगे । इससे क्या बात 
लेना कि जीव अश्रगर खोटे भाव करता है तो तत्काल ही कर्मबन्चन होता है और जिन कर्मों 
का बन्धन होता है वे कर्म कही बाहरसे नही लाने पडते, वयोकि जीवके साथ ही ऐसी विख्न- 
सोपचय कार्माणवर्गणायें लगी है कि जो कर्मरूप बन जाती है । एक क्षण भी मोहका परिणाम 
बनता हैं तो उससे चाना कोडाकोडी सागर तकका मोहनोयकर्म बधता है । 

'देखिये--कितनी खोटो बात है। मगर भय यो नही कि आत्माको अश्रगर अपने 
विद्युद्ध चितृज्योतिका झनुभव बने तो भव-भवके बाँघे हुए कर्म भी क्षणभरमें खिर जायें । हम 
ग्रापका कतंग्य यह ही है कि शरीररहित एक चैतन्यस्वभावमात्र अपने आपको अनुभवनेका 
पौरुष करना । मैं तो यह हू । जैसे बहुत-बहुत शिक्षार्यें दी जाती हैं-देखो क्रोध न करना, 
मान न करता, ईर्प्या न करना, छल-कपट न करना, लोभ न करना, निन्‍दा मत करना 
श्रादि तो उसके लिए बड़े-बडे उपाय बताने पडते हैं, लेकिन आ्रात्माके णुद्ध चैतस्यस्वरूपका 
अनुभव एक वह उपाय है कि फिर कोई उपाय अधिक बतानेकी जरूरत नही पडती । जहाँ 
एक चंतन्यस्वरूपका अनुभव हुआ, मैं यह हु चितुसामान्य, उसे कोई गाली दे, मारे तो भा 
उसपर कोई 300 नही, वह मैं हु अमूर्त शुद्ध चैतन्यमात्र और जहाँ शरीररूप अ्रनुभव किया, 
मैं यह हू, जिसको देखकर कहा कि मैं यह हु उसको कोई जरा भी निन्‍्दाकी बात कहे तो 
यह सुनने वाला कड़ा ये हो जायगा।* अरे मुझे यो बोला इसने । प्रशसा-निन्दा, सम्मान- 
सा हि 0 अ कक हि हक सभीका यह मोही देही वेदन 

/ अपनेको शरोररहित केवल चैतर्प्रमात्र 


अनुसव करता । किस ढगमे अनुभव करना कि जहाँ केवल चैतन्य हो रहा, प्रतिभाग हो रहे! 
|| ह। 
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पर विकल्प नही, तरग नही, इष्ट अनिष्टका जमाव नहीं। व्यक्ति भी न मालूम पडे कि यह 
3 कुछ है, यह भी कस है । इस ढगमे शुद्ध चेतनाका श्रतुभव बनता है । “तो भ्पनेको केवल 
_तन्‍्यमात्र माने तो सर्वरोगोकी एक यह ही दवा है । स्वेसकटोके दुर करनेके लिए एक यही 
हम है। इसको पाये बिना जीवने कैसे-कैसे शरीर ग्रहएा किया, उसके वरनमे यह 
सूत्र है। 
श्रौदारिक, वेक्रियक, श्राह्यषक, त॑जस व कार्साण शरीरका प्रास्यान--हम * आपका 
जो शरीर है इसका नाम है औदारिक शरीर | स्थूलको उदार कहते हैं। उदारमे, चले - सो 
श्रीदारिक है। और वैक्रियक शरीर विक्रिया जिसका प्रयोजन है उसे कहते हैं वैक्रियक शरीर। 
विक्रिया करता उस भवमे प्राकृतिक बात है । जैसे मनुष्योंके भी दो हाथ हैं और चिडियोंके 
भी दो हाथ हैं, दो पैर भी है । पर दो हाथ उनके पख्रके रूपमे है । वे जहाँ चाहे उड जायें, 
प्राकृतिक बात है । यहाँ हम झाप कृत्रिमता लायें तो भी नहीं उड सकते । एक भव भवकों 
श्रपनी-अपनो प्रकृति बनी हुई है । देव शौर तारकियोको ऐसी विक्रिया वाला-शरीर मिलता 
हैं कि वे एक शरीरके नाना शरीर बना लें, नारको नही बना पाता, वह एक ही शरीरका 
कुछ कर ले, विड्हूप बना ले, हथियार बना ले, देवोके पृथक्‌ विक्रिया भी है । वे कितने ही 
शरीर सगमे खडे कर लें | तो जिस शरीरमे विक्रिया मिलती है उसे कहते है वैक्रियक शरीर । 
ये दो शरीर बडे प्रसक्ता है जीवोंके । इसीसे उनके जन्मकी बात कहते हैं । तीसरा है भ्राहा- 
रकशरीर । जो रवा जाय सो झ्राह्दरक । छठे गुणास्थानवर्ती मुनिराज यदि वे आ्राह्मरक 
ऋडद्धिधारी है तो जब कभी वह कोई शका करते तो बंठे ही बैठे उनके मस्तिष्कसे एक हाथका 
घवल सफेद सुन्दर जो कि किसीको दिखता नही, ऐस्ता पुतला निकलता है, उसके हाथ-पैर 
सब व्यवस्थित रहते, पर आत्मप्रदेश अभेद है, इसके लिए कोई दो भ्रलग शरीर नही है । तो 
वह पुतला जहाँ कही तीर्थंकर करेंवली विराजे हो वहाँ वह दर्शन करने जाता है श्रौर दर्शन 
करते ही सारी शकाग्रोका समाधान हो जाता है या कही तीथ्थयात्राका ख्याल होता है तो 
वह पुतला तीर्थवदना करनेके लिए निकलता और साक्षात्‌ वदना करता है । तो' उस घुनिका 
यह आहारक शरीर कहलाता है.। तो आ्राहारकशरीर तो एक अतिरिक्त शरीर हो गया। 
इसके बिता तो बहुत शरीर हैं । प्राहरकशरीर बिरलेके ही होता है । तो स्थुल शरीरोमे 
मुख्य दो है--(१) भौदारिक और (२) वेक्रियक । श्राह्मरका एक बीचका है । भौर सुक्ष्म 
शरीर है तैजस और कार्माण । तैजस शरीर वह है जिससे तेज प्रकट हो, और कार्माणणरीर 


वह है, जो कर्मका समूह है सो कार्मारण | 
जीवपर उपाधियोका बोक--देखिये कितना बोक लदा है इस जीवपर, फिर भी यह 
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मोही जीव शरोरको देखकर घमंड करता है, ममता करता है--मैं श्रच्छा, हू । अपने-अपने 
शरीरको निरंख-निरखकर बस मैं हूं जो कुछ हू । ऐसा इस शरोरमे श्रहभाव, ममभाव करके 
मोही जीव बरबाद होता है 'जो कि त्यागने योग्य है । यहाँ यह बात समभनो कि है तो सब 
कमँका ही चमत्कार, कर्मकी ही माया छाया । जीव तो एक चेतनास्वरूप है सो बस इतनी 
बात इसपर बीतती है कि इसका विकल्परूप परिणमत बन जाता | बस यह ही हातिकी 
बात है जीवमे । बाकी तो सब कर्मका ही प्रतिफलन है । सो शका हो सकतो है यह कि फिर 
ओऔदारिक, वैक्रियक श्रांदिक कुछ न कहो, सब कार्माण ही कार्माण कहो, लेकिन बगंणायें 
भिन्न-भिन्न है। कर्म बनें ऐसी वर्गणाये जुदी है। वर्गंणायें कहते है चीजोको, पुदुगलके पिण्ड 
को । जैसे चौकी कोई 'चीज है ना । यह है स्थुल वर्गणाम्रोका पुझु्ज । श्रौदारिक शरीरकी 
वंगेणायें जुदी, नामक भी जुदा, वैक्रियक शरीर नामकर्म श्रलग । तो अपने-अपने कमके 
उंदयेसे' यह शरीर प्राप्त होता है | शरीर जैसे जीवोके निराले-निराले है वैसे ही जीवोके भाव 
भी अपने आ्रापमे मिराले-निराले हैं। मोही जीव भले ही एक दूसरेको कहते है कि हमारा 
भ्रौर इनका शरीर तो जुदा है, पर ग्रात्मा एक है, यह कभी हो ही नही सकता । परिणाम 
निरालें, विचार निराले । लोग यह भ्रम करते हैं कि यह मेरा पुत्र है, मं जो कुछ कहता हू 
सो आराज्ञा मानता है, यह बडा भ्राज्ञाकारी है, हमारा हुक्म इसपर चलता है” , पर बात ऐसी 
नही है । कोई पुत्र पिताकी बात मान ही नही सकता, क्योकि दो द्रव्य है अलग-अलग । एक 


' द्रव्य दूसरेदी परिणतिकों ग्रहण कर लेगा क्‍या ? “पर मान तो रहा, देख तो रहे” । “ग्रे 


वह जो दिख रहा है । उसका ढग यह है कि पुत्रको भी तो आवश्यकता है, उस जीवको भी तो 
जरूरत है कि मैं सुखी रहू, शान्‍्त रह । इसलिए उसने अपना यह निर्णय बनाया है कि यदि 
मैं पिताकी बात मानता रहुगा तो मैं सुख-शान्तिसे रह सकता हु । इससे वह थ्राज्ञाकारी दिख 
रहा । किसी एक द्रव्यकी दूसरे द्रव्यमे परिणतिं नहीं पहुचती | तो जीव सब जुदे-जुदे हैं, 
स्वय श्रपने-अपने अ्रध्यवसायसे, भावनासे, विचारसे उस-उस प्रकारके कम बाँधने है और उन 
कर्मोका उदय होनेपर ये सारी विडम्बनायें बनती है | सर्व॑ परिस्थितियोमे ये अपनी-अपनी 
सुख-शान्तिके लिए खुद ही सारा प्रयत्न करते है । 

अ्रविकार चेतत्यप्रकाशके 'अनुभंवक्ा कर्तव्य--निष्कर्ष यह है कि कोई किसोका 
लगता कुछ नही है । तो ऐसा जो समझ लेता है, वस्तुकी स्वतत्रताका जो भान कर लेता है 
प्रत्येक पदार्ध अपनेश्भ्रापके गुशोमे है, अपने झ्रापके परिणमनोमे है । किसीका किसी दसरे 
पदार्थपर अ्रधिकार नहीं है। इसका प्रमाण यह है कि ससार अब तक व्यवस्थित हैँ, और 
छहो प्रकारके द्रव्य है, प्रनन्‍्तानन्त पुद्गल है, जीः है । इन सबकी जो आज यह दशा दिख 
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रही है, यह इसी बलपर दिख॑ रहा है कि एक पदार्थ दूसरे पदार्थंकी परिणति नही करता । 
श्रगर करता होता तो सब कुछ नष्ट हो जातो । तो ऐसा जहाँ पदार्थोके स्वरूपका भान हुआ 
उसे अ्रपने आत्माकी स्वतत्रताका भान होगा श्रौर इस विश्वासके बलसे बाहरी पदार्थोकी आशा 
का परित्याग करें | अपने श्रापमे इस चैतन्यभावका अनुभव करें । सहज अश्रन्तस्तत्तवका श्रनु- 
भव ही है सम्यग्दर्शन । यह बात जहाँ नही मिलती, जहां शरीरको ही माना जा रहा है कि 
यह मैं सब कुछ हू, उसको ये शरीर प्राप्त होते है। 

कार्माणके कारणकी चर्चा--एक यह बात यहाँ चित्तमे श्रा सकती है कि कर्म कभी 
दिखते है नही, कर्मका कोई कारण है नही, यह कार्माण शरीर बन कैसे गया ? यह बात 
कुछ ठीकसी नही प्रतीत होती, क्योकि जिसका कोई कारण नहीं, उसका कोई रूपक नही। 
जितने भी रूप होते है, जितनी भी अ्रवस्थायें होती है उनका कोई कारण है | तो कारण 
बिना कार्माण क्‍या ? एक बात यहाँ और सूक्ष्म समझनी कि श्रौदारिक शरीर जो मिलता है 
सो तो श्रौदारिक शरीर नामक कर्मके उदयसे, वैक्रियक शरीर मिलता है, सो वैक्रियक शरीर 
नामकर्मके उदयसे ग्राह्दरकशरीर बनता है, सो आहारकशरीर नामकर्मके उदयसे, इसी प्रकार 
तेजस शरीर बनता है तो तँजस नामकर्मके उदयसे । और कार्माण शरोर कर्मके समूहका नाम 
हैं कार्माण शरीर । तो कर्मका ही नाम कार्माणा है । हम किससे बन गए ? एक यह श्रन्तः 
प्रश्न है। तो उत्तर यह है कि कई चीजें ऐसी होती है कि खुद ही कारण है भ्रौर खुद ही 
कार्य है | जैसे दीपकका प्रकाश खुद ही कारण है और खुद प्रकाशमे भरा भी रहा है, प्रकाश 
भी है श्रौर प्रकाशक भी । ऐसे हो ये कर्मवर्गरायें शरीर बननेका कारण हैं श्रौर कार्माण 
शरीररूप कार्य भी बन गया तथा यह भी समझ ले कि कर्मका कारण भी अवश्य है--मिथ्या- 
दर्शन, असयम, कपाय, ये सव कमबंघके कारण होते हैं । 

कार्माण शरीरकी श्रनुमेघता--अब अनुमान करो कि कर्म है श्रन्यथा यह शरीर 
श्रौर यह विषमस्थान युख हो, दुःख हो ये सब वन नही सकते । केवल जीव ही जीव होता, 
इसके साथ दूसरी उपाधि न होती तो केवलमे हो सुख दुःख आदिक भिन्नतायें होतेका कारण 
क्या ? निश्चित समफ्रिये कि यदि कही विषम कार्य होता है नाना बातें बनतो हैं तो वहाँ 
कोई दूसरा निमित्त कारण ग्रवश्य होता है । यद्यपि परिणमता तो है उपादान ही नानारूप । 
निम्मित्त नही परिणमा देता, मगर निमित्त सन्निधात बिना विसम विभाव बिकारकी परिणति 
नही हुआ करती । इसी तरह जगतकी व्यवस्था है। इतना जान (लें और इसके स.थ-साथ 
वस्तुकी स्वतत्रता भी पहिचान लें कि यह निमित्तन॑मित्तिक योग होने पर भी पदार्थ अपना 
हो १रिणतिसे श्रपना परिणाम करता है, दूसरेका परिणाम नहीं करता । 


ध्रध्याय २, सूत्र २६ _ ४ 


उदाहरखापूर्यक वस्तुस्वातंत््यका विग्दर्शन--इससे श्रौर मोटी मिसाल क्‍या होगी कि 
दोपहरमे खूब सूर्यका तेज प्रकाश हो, बादल नही है, खूब बढिया उजेला है, मगर यहाँ जो 
उजेला है सो यह बताझ्नो कि उस उजेलेकों सूयने किया क्या ? राय ने इप्त उजेलेकी परिणति 
, बताया क्‍या ? एक कुओ्ची यह समभिये कि जो 'चीज होती है उसका कार्य, उसका गुण, 
उसका परिणमन, उसका प्रभाव जितनी भी चीजें है उतनेमे होगी, उससे बाहर न होंगी । 
जैसे हाथ है तो हाथका व्यापार, हाथकी क्रिया, हाथकी चेश सब कुछ हाथमे ही होगी, हाथ 
से श्रागे न होगी । प्रगर किसीने भ्पने हाथसे किसीकी पीठमे चाटा मार दिया तो वहाँ भी 
- समझो कि उस हाथने पीठमे कुछ नहीं किया, वेगपुर्वक चले हुए हाथके संयोगका निमित्त 
पाकर पीठके प१रमाणुवोंका पीठमे ही चोटरूप परिणमन हुआ्ना । तो ऐसे ही समभिये कि यहाँ 
जो प्रकाश फैल रहा है तो यह सुर्यका प्रकाश नही, किन्तु प्रकाशमय सूर्यका सन्निधान पाकर 
यह पृथ्वी, ये भीत, ये काँच, ये चटाई, चौकी, दरी श्रादि सब अपनी-अपनी योग्यतासे श्रपन्ती 
परिणतिसे प्रकाश रूप हो गए । सूर्य भी तो प्रथ्वी है, यह पृथ्वी भी पृथ्वी है, वह 'वमकदार 
है । यह इस ढगमे है कि चमकदारका सन्निधान मिले तो यह अपनी चमक बना ले । श्रगर 
सूर्यका प्रकाश होता तो यह भेद क्‍यों पड रहा कि काँचपर तो तेज प्रकाश है श्रौर भीतपर 
कम ? तो यह भेद ही यह बताता है कि काँचका ऐसा उपादान है कि सूर्यका सन्निधान पाये 
तो ऐसा प्रकाशमान हो श्लौर भीत ऐसा उपादान है कि कुछ ही प्रकाशमान है । पर बात 
यहाँ यह कहनी ही पडेगी कि सूर्यका निमित्त पाकर पृथ्वीपर प्रकाश फैला है। भ्ौर देखो 
किसी कमरेमे जहा एक छोटासा ही दरवाजा है श्रौर खूब कमरेके भ्रन्दर घना अधकार है, 
उसके अन्दर यदि सूर्यका प्रकाश पहुचाना है तो लोग क्या करते कि इस तरह सुर्यके सामने 
कि उस काचका (दपेणका) सामना भीतकी तरफ भी हो जाय ऐसा काच करते श्लौर उस 
काचके द्वारा सूयेका प्रकाश उस श्रघेरे कमरेके भ्रन्दर तक पहुचा देते तो देखो काचके द्वारा 
कमरेके भ्रन्दर पहुंचे हुए उस प्रकाशका निमित्त क्या है ? वह चमकीला कांच निमित्त है, 
सूर्य निमित्त नही श्रौर उस चमकीले काचका निमित्त क्‍या है ? सूर्य । तो उस कमरेमे जो 
प्रकाश पडा है उसके निमित्तका निमित्त है सूर्य । साक्षात्‌ निमित्त तो प्रकाशमान काच है । 
बडी-बडी घटनाझ्रोमे इंस बातको निरखने की आदत डालो कि भले ही निमित्त योग है किन्तु 
'श्रत्येक पदार्थ अपनी ही पर्णितिसे अपनेमे परिणमन करता । भले ही कर्मेका उदय है पभौर 
कर्ंका श्रभुभाग फैला, परन्तु उसका निमित्त पाकर जीवके उपयोगमे ऐसा प्रतिफलन 


हो गया । " 


भ्रब जीवकी ही यह परिण॒ति है कि जो प्रतिफलन हुआ श्रौर उसे अपनाया और 
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विकल्प बनाया । सर्वत्र बस्तु अपनी ही परिणतिसे अ्रपना परिणमन करता हैं। तो जीवनें 
किया खोटे भाव, उसका निमित्त पाकर हुआ कर्म बन्धन, उसके विपाककालमे बस यह सब 
रचना बनती है । तो कार्माण शरीर है श्रौर उसका कारण है मिथ्यात्वादिक । यदि यह 
कार्माणका कोई निमित्त न होता श्ौर जीवके साथ यो ही दोस्ती निभाता तो फिर इस जीब 
का कभी मोक्ष न हो सकता था, क्योकि जो कर्मका कारण है वह दमदार न रहा, स्वभाव 
न रहा । तो ये सब शरीर पाच है । 

शरीरोके नामोके सुक्तोत्र क्रका कारण--कोई कहे कि कर्म तो श्रनादिकालसे लगा 
है श्रोर श्रबन तक चला श्रा रहा है, यह तो कभी जीखा-शीर्ण होता नही, गलता नही, तो 
इसका शरीर नाम कैसे रखा ? जो सडे गले सो शरीर । कर्म कहाँ सडते है ? भाई कर्म भी 
सडते, कर्ममे भी गलन होता है, उसमें भी प्राय-व्यय होता, मगर उसकी सतति श्रव तक नही 
टूटी । एक बार भी सतति कमंकी टूटे तो टूटे ही टूटे । तो सारे शरीरका कारण कर्म है । तो 
सबसे पहले कार्माणकों क्यो नहीं कहा ? श्रौदारिक, वैक्रियक, श्राहारक, तेजस और कार्माण 
ऐसा कहना तो गलत है । सो भाई क्रमके कोई ध्येय होते हैं | यहाँ ध्येय यह है कि श्रौदारिक 
तो है सबसे स्थुल शरीर, इसलिए श्रौदारिक नाम यहाँ पहले रखा, श्रौर कार्माण है इन सब 
घटनाओ्रोके लिए अ्नुमानमे झाने वाले इसलिए कार्माणको श्रन्तमे रखा श्रौर फिर जो ओऔदा- 
रिकसे सृक्ष्म है वे वैक्रियक हैं, जो वैक्रियकसे सूक्ष्म है वे श्राहारक हैं, श्राह्रकसे सुक्षम हैं 
तैजस और तैजससे सूक्ष्म है कार्माणा । इस कार्माण बीजसे सर विडम्बनायें बनी । यह शरीर 
चकि मू्तिक है, शदारिक है, हम झ्रापको मिला है उससे ही यह सिद्ध है कि कर्म एक मूर्तिक 
हैँ । मूतिकका कारण मूतिक होना चाहिए | वह पौदगलिक है और उसके बन्धनमे पडे हुए 
जीवको भी बघके प्रति एकत्व होनेकी विवक्षासे यह ससारी श्रात्मा भी मूरतिक बनता है । सो 
इस सूत्रमे बताया कि यह ससारी जीव जन्मके द्वारा ऐसे-ऐसे जन्मस्थानामे ऐसे-ऐसे शरीरोको 
ग्रहरा करता है । श्रव इस शरीरके विषयमे श्रौर भी बात चलेगी वह श्रागे सूत्रमे भायगी | 

पर पर सूक्ष्मम ॥३७॥ 

सुत्रीक्त ऋससे कहे गये शरीरोकी उत्तरोतर सुक्ष्मता--जो इससे पहले सू्रमे £ 
शरीर बताये गए--(१) श्रौदारिक, (२) वैक्रियक, (३) श्राहरक, (४) तैजस, (५) कार्माण ! 
तो ये उत्तरोत्तर सूक्ष्म हैं। श्रीदारिकसे सूक्ष्म वैक्रियक, वैक्रियकसे सूक्ष्म श्राहौरक, श्राह्मरक 
से सूक्ष्म तैजस भ्रौर तैजससे सूक्ष्म कार्माणा । कैसे सूक्ष्म हैं सो इसका अंदाज लेगायो जा 
सकता है । देखो श्रौदारिक शरीर, स्थुल शरीर, जैसे हम श्राप मनुष्यों व तिरय॑ड्चोके जो 
शरीर हैं ये सबसे बडे शरीर भौदारिक स्थुल है । श्रौदारिक शरीर सबसे मोटा है उससे सुक्ष्म 
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है; वैक़ियक'। .वैक्रियकमें।भ्राहारवगंणाके विशिष्ट परमाणु होते-हैं | . जो बहुत सूक्ष्म हैं श्रौर 
उनका शरीर घाहे तो-दिख जाये, .न.चाहें.तो ज् दिखे,, ऐसे भी वैक्रियक शरीर होते है ॥. 
तो ये वैंक्रियक शरीर, भौदारिकसे', सूक्ष्म होते है, भाहारक शरीर वैक्रियकसे, भी सूक्ष्म है । 
छठे गुणस्थानवर्ती आ्रहारक ऋद्धिधारी मुनिकेः मस्तकसे जो एक हाथके प्रमाण वाला पुतला; 
जो कि घवलरूपमें होता झौर जिसमे सर्वेइन्द्रियोके चिन्ह॒-होते, वह शरीर इतना, सूक्ष्म 
होता कि चाहे बज्न भी सामते भाये ,तो उसे, भी प्रार कर जाय; , किसीसे श्राघात न हो, ऐसी 
वह प्राहरक शरीर होता है 7 तैजस शरीर ,उससे भी सूक्ष्म होता है। इस तैजस शरीरका 
एक रूप देख ,लीजिए.॥ जिस ,शरीरका ज़ो तेज है, जो चमक है, -जो दिख रहा वह तो नही. 
है तैजस वह तो भ्रोदारिक, है, मोटा है, वैक्रियककी: तरहका है .॥,जो, एक, तेज उत्पन्च- करने 
वाला है.वह तैजस शरीर 'है.। जैसे, बिजली कितनी सूक्ष्म होती प्लोर सूक्ष्म क्या होती, बिजली 
बहते नहते या संयोग पक एकदम समस्त तारोकां ,परिणमन होता है, भीतर कुछ दिखता, 
नही कि वह. बिजली कहाँसे कैसे जाती है, लेकिन उससे भी सूक्ष्म-नीज है तेजस शरीर श्रौर 
तैजससे भी सुर्क्ष्म, है कार्माण! शरीर॥ , .; 

कार्माण। शरीरकी विज्ञप्ति--देखो जब जीव विंकट स्थितितोंसे गुजर रहा है, दो- 
इन्द्रिय, तीनइन्द्रियः जारइन्द्रिय आदिके-इन भवोमे गमन कर रहा है तो इतनी विषम, इतना 
कठिन, इतना गजब होनेका फ़ारण कोई बाह्य सम्बंध ,होना ही चाहिए । जगतमे भी देखा 
जाता, पानी प्रधिक गर्म बनता है तो, किसी उष्ण पदार्थके संयोगसे । पानो बर्फ बनता है तो 
किसी शत पंदार्थेके सयोगसे ।, तो जो विकार होते हैं वे भी क्रिसी [बाह्य पदार्थके संयोगसे 
होते. है । तो कर्म तो मानना ही पडेगा श्लौर ये कर्म कोई ऐसा कह सकने मात्रका नाम नहीं है 
किः उपचरित है ।, कह दिया है, सामने हाजिर हुआ्ना है, बोल दिया है ॥ जिस चक्त यह जीव 
कषायभाव:करता है. उस समयमे ह्लार्मणिवर्गणाग्रोमे अपने झ्राप प्रकृतिबध, स्थितिबध, प्रदेश- 
बंध, अनुभागबंध--झे चारो बंध्र हो जाते हैं॥ मायने ,उस समय यह निश्चित हो गया कि इन 
कर्मोमे जो इस समय बचे हैं इनमे. यह कर्म ,इतने दर्जेका फल देनेकी शक्ति है, इसमे इतने दर्ज 
का, ये निषेक-इतने समय बाद उदयमे श्रार्येंगे, ये निषेक इस प्रकारकी प्रकृति वाला फल 
देंगे, और इस संमय इतने परमाणु उदयमे झ्रायेंगे, इस समय इतनेमे श्रायेंगे । जो कर्म एक 
समर्यमे बंध गए! है उनमे थे वार विभाग “हो,जाते हैं । आगम वचन है, अनुमान सिद्ध है 4 
तो,भ्रव ,जिस भ्रकारका प्रनुभाग, ज़िस ,प्रकारकी प्रकृति बधी थी, स्थिति बँधी थी, विपाकमे 
श्राया है तो करमंकी गडबंडी कमंमे होतो है, यह एक वस्तुंका नियम होता है। प्रत्येक पदार्थ 
का परिशमन उस ही पदार्थमे होता है। श्रगर नि्मित्तनैमित्तिक योग न-होता-तो यह ससार 
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कहांसे झ्राता '? केंवल एक 'भ्रकेले पदार्थमे ससार नहीं हुआ्आ।करता । तो उदय श्राया; उसमे 
एक क्षोभ रहा | वह सबका सब निमित्तनैमित्तिक योगवश उपयोगमे अतिफलंन हुआ ॥' छाया" 
मांया कहो, श्रौदयिक भाव कहो, बंस यह जो; जीव' भूल गया, ' जिसने अ्रपनी चेतनाकों झुला> 
दिया और यह ही मान लिया कि यह ही मैं हू । जैसे नाटक करने वाला, बालक अगर .'भूल' 
जाय कि'मैं तो श्रमुक नामका बालक हूं श्रौर: जिसका पाटे अ्रदा किया जा. रहा'है उस ही रूपी 
पपनेको अनुभव करे तो इस श्रनुभवका दुष्परिणाम. भी 'होता है 4 सुना:है कि कोईःयुवक जब: 
वह प्रमर॒रसिह राठौरका पार्ट श्रदा कर रहा था तो उस ' समय वह यह भूल थया कि मैं तो 
प्मुक नामका व्यक्ति हु, 'यहाँ तो'पार्ट श्रेदा कर रहा हू । उसने श्रपनेको अमरसिह' राठैरकेः 
रूपमे अनुभव किया और 'अपने सामने खड़े विरोधी व्यक्तिपर इतना क्रोध किया कि तलवार, 
से उसंका सिर उडा दिया | तो देखियें--+उस ही रूप भ्रनुभव-करनेका (दुष्परिणाम' यह हुआा;। 
तो यहाँ भी तो ये जीव नाना प्रंकारके पार्ट प्रदा कंर रहे हैं, इनपर/थह संब-माया छाया' भ्राः 
रही है, यह पहनावा पहिन रहो है । इसमे माने लिया कि थंहे मैं हु शोर उसीमे' हो एमः 
गया । यही कारण है कि यह इसका दुष्परिणाम भोग रहा है । नाना पर्यायोके दुख भोग' 
रहा है । 27 0 केक 96 "दल: | क 20 कोड 
'शान्तिका उपाय सुगम होनेपर भी सुगम न होनेका कारण--देखिये.शान्तिका, उपाय 
है' तो कितना सुगम, लेकिन कितना कठिन हो रहा है + बहुत्र-बहुत समझाया जानेपर भी.येह 
उपयोग अपने श्रांपको स्वभावरूप 'नहीं 'अनुभव कर पाता है। स्वभावकी ही ये संब 'लीलायें 
हैं, मंगर अपनेको स्वभावरूप भ्रनुभव नही करता ॥' यह 'एक जीवपर बहुत बडी विपत्ति छांग्री 
है । मिथ्यादृष्टि, मोही, भ्रेज्ञानी ससारमे रुलने वाले कौन? देह जीवको एक मिनें-जों शरीर 
भ्रौर प्रात्माको एक मानता है, संसारमे भटकता है'। सारी विपत्तियाँ, इस! शरीरको- प्रात्मों 
भाननेसे हुईं । सम्मानमे खुश होना, ' अ्रपेमानमे दु.खी होना, प्रशंसामे! महत्त्व सममना,- निन्दा 
मे श्रपती बरबादी मानना, यह क्‍या गण हो रहा है 'कि चित्स्वरूप: जीवका हो सकृता हैत 
यह सब पौदूगलिक कर्मका नाच है श्रोर उस “नावको इसने भ्रगीकार्र "कर लिया. कि ' यंह मैं 
हू, भौर अगर संसारं-सोगरसे तिरना है, ससार-सकटोसें,छूटना है-तो।इतना श्रत साहस बवाना 
होगा कि जगतमे जो कुछ हो सो हो, वह बाह्य पदार्थोका परिणंमन है, उनकी परिणतिसे हो 
रहा है । तीन लोकके समस्त पदार्थ कैसे ही परिरमे श्रौर' लोकदृष्िसि वहाँ/चाहे हम अ्रतिकुल 
समझ; लें, भ्रनुकूल समझ' लें तो इस समस्त” लोककेः परिणमनसे' भी ”इस' आत्माका कोई 
बिगाड नही है, यह तृष्णा, शरीरंकी प्रतिष्ठा, नामकी अतिष्ठा, 'लोगोसे इंज्जंतकी बात | घनका 
लोग क्यो संग्रह करते हैं ? मंचुष्योंमे सबसे कठिन कषाय मानकंषांय 'है भौर बताया है।कि 


ह॥ 
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नरकगतिमे तो क्रोधकी तीबता है, तियब्चगतिमें छल-कपटकी तोब्रता है और देवगतिमे लोभ 
की और मनुष्योमे सबसे अधिक मानकी तीब्नता है। जितने जो लोग काम करते है, जितनी 
भी मन, वचन, कायकी चेष्टायें करते है, घन-वैभवका सग्रह करते हैं, तो इन सबका प्रयोजन 
मानकपायकी पुष्टि है । नोगोमे क्यों यह होड मच गई-कि मैं श्रभी लखपति हूं'तो करोडपति 
हो जाऊँ ? झरे रोटियोकी कमी थी क्या ? कमी तो न थी, पर उपयोग भटक गया । उपयोग 
मे, तृप्णाने घर कर लिया । यह तृष्णा मानकषायवश बनी । क्रोध भी इस मनुष्पक्रो .क्यो 
जगता, क्योंकि उसके चित्तमे मानकपाय बैठी है । जब उस मानकपायकी पुष्टि नहीं होती तो 
क्रोध जगता है । मनुष्य छल-कपट क्‍यों करता ? इसीलिए कि चित्तमे मानकषाय है। चित्त 
में जैसे मान बढे उसके लिए उपाय रचते है । लोभ नाना प्रवृत्ति क्यो करते ? अपनों मान 
कपायकी पुष्टिके लिए । सबका मूल सानकपाय है । जिस ज्ञानी पुरुषने इस मानकषायकों 
झलंग कर दिया श्रौर यो अश्रपनेको समझ लिया कि जो हो सो हो, मेरे झ्रात्माको तो कोई 
जानता नही, लोग तो इम देहसे हो परिचित है, मेरा चैतन्यस्वरहूप इस देहसे पृथक है, इस 
देहकी देखकर ही लोग कहते कि फलाने झ्रा गए, श्ररे तो इस देहकी किसीने निन्‍्दा कर दी तो 
समभो कि उसने तो श्रभी बहुत कम निन्‍दा की । यह शरीर तो बहुत ही निनन्‍्चध है । इसकी 
तो बहुत-वहुत निन्‍दा करनी चाहिए थी । तो निन्‍्दा करने वालेपर रोष क्यो ? उसके प्रति 
तो मित्रताका भाव रहे । श्रौर सोचो कि इसने अभी बहुत थोडा दड दिया है इस बेईमान 
(शरीर) को । इसे तो श्रोर भी श्रधिक दड मिलना चाहिए था । इस शरोरमे ममता होनेके 
कारण इस शरीरको कितनी परेशानी हो रही है ? कहाँ त्तो यह ग्रनन्त प्रानद, अनंतज्ञानका 
स्वभाव रखने वाला यह चैतन्य पदार्थ और कहाँ ये नरक निगोद तिर्यअच पशु-पक्षी श्रादिक 
देहोकी यह्‌ विडस्वता । बडा बलिदान करना होगा आरात्मोद्वार चाहने वाले व्यक्तिको । एक 
भात्मोद्धार है तो सब सिद्धि है। 

घात्मोद्धार हुए घिना उसके निमित्तसे विश्वकल्याणकी भो श्रसंसवत्ता--पग्रात्मोद्धार 
हैंए बिना विध्वकल्याणकी वात जरा भी समव नहीं । जैसे एक कथानक है कि कोई महिला 
आयी, साधुसे कहा--महाराज हमारा वेटा गुड बहुत खाता है |और उत्त गुदह खानेसे उसको 
बडी तकलीफ मिलती है फिर भी नहीं छोडता, महाराज, आप उसका गुड़का त्याव करा दें । 
तो साधुने कहा भ्रच्छा तुम मेरे पास उस वेटेकी लेकर अबसे १५ दिन बादमे श्राना तब उसे 
गुट त खानेका नियम दिलायेंगे । ठोक हैं । महिला चली गई । श्रव देखो चूँकि वह सांधु 
गहाराज स्वयं गुड बहुत खाते थे, इसलिए वह उसे तुरंत नियम न दिला सके । जब १५ दिन 
स्पय॑ उन्होंने प्रभ्यास कर लिया, गुडका स्वय त्याग कर दिया तब शिष्यवों गुड़के  भ्रवगुण 


३एड मोक्षशास्त्र ,प्रबधन 


बताकर,- उसके त्यागक[ नियम कराया । तो मतलब यह है कि पहले-तो अपने आरात्मापर 
विजय पावों श्रौर फ़िर बादमे यह विकल्प ही क्यो हो, कि दुसरोका कल्याण हो, दूसरे लोग 
इस मार्गपर चलें। श्रपने श्रतत्माका उद्धार करो, बादमे दूसरोंके कल्याणकी चिन्ता करो 
कोई दूसरोंके प्रति तो खूब, विकल्प करे, चिन्ता रखे श्रौर खुदके हितकी कोई बात न सोचे तो 
उससे उसे लाभ क्‍या ? देखो स्वाध्याय करनेके ५ भेद है--वाचना, पूछना, भावना, प्राम्नाय 
(याद व पाठ करना), तथा घर्मोपदेश । सो यहाँ यह समृरभों कि धर्मोपवेश भी श्रात्माके मननके 
लिये है | देखो लोग तो कहते, हैं कि उपदेश दूसरोके लिए दिया जाता है पर ऐसी बात नही, 
घर्मेपदेश तो स्वाध्यायका एक भेद- है । स्वाध्यायमे होता स्वका श्रध्ययन.। धर्मोपदेश देने 
वाला व्यक्ति उस प्रसंग्रमे यदि अपने श्रापको सम्बोध रहा है श्रौर अपने आपमे भी कुछ 
प्रयोग बन रहा है तो वह उसका स्वाध्याय है श्रौर यदि उसकी बाहर-बाहर ही दृष्टि है-- 
ऐसा करो, ऐसा करो, देख रहा है भ्रोताश्रोकी ओर,- उनसे कहे कि देखो तुम सब पाप न॑ करो 
नही तो नरक ज़ावोगे, निगोद जावींगे, तो समझो कि वह तो श्रभी विपत्तिमे चल रहा है, 
विड्म्बनामे चल रहा है | भ्ररे उपदेश करने वाला स्वयके ; लाभके लिए, स्वयकों सम्बोधता 
हुआ बोले तो वह तो उसका एक , स्वाध्याय है । देखो इस मनको ठाली (ठलुवा) मत बैठने 
दो, इसे तो घ्मोपदेश देने, आत्मध्याव करने, स्वाध्याय ,करने झ्ादिके श्रच्छे कामोमे लगा दो,। 
देखो घर्मोपदेश देना एक ऐसा काम है कि जिसमे मायाचारी -नही चल सकती । और कामोंमे 
तो मायाचारी चल जायगी, प्रमाद कर जायेंगे । जैसे जाप दे रहे हैं, बैठे है श्रकेले तो वहाँ 
कोई नियन्त्रण तो नही है कोई भ्रौर ढगका, मगर धर्मोपदेशका प्रस॒ग ऐसा है कि एक तरह 
का प्रोग्राम है, एक-नियन्त्रण, है, कुछ कहना पड़ेगा, कहना चाहिए, | कहा जा रहा है । हाँ 
इतना आश्रय जरूर है कि श्रोता झ्राश्नय बन रहे हैं।, तो जब श्ौर क्षौर विचार, और श्रौर 
चेष्टायें जीवकी चल रही है तो घर्मोपदेशमे श्रोता श्राश्रय बनते, उनका थोडा लक्ष्य “भी, हीता 
है । जो कहा जाय सो खुद भी, सुना नहीं जा सकता क्या ? -क्या दूसरोंके सुनानेके लिए हरी 
कहना होता है ? श्रगर इसका जल्दी हिसाबु लगानेके लिए बोलें तो चार.-श्राने तो * दूसरोको 
सुत्ञानेके' लिए श्र १२ ,आने खुद़को सुनानेके लिए बोलते है धर्मोपदेष्ठा ।' तो घर्मोपदेश भी 
स्वाध्यायका -एक भेद है। 
श्रात्मनिरीक्षण--भैया ! श्रपने आ्रात्माको देखो--इस शरीरके मोहमे पडकर यह 
जीव व्यथे ही बरबांद हो रहा है,।;यह शरीर सदा रहना है; नही, यह जीर्एंन्शीणं होता है । 
श्रभी कोई बूढा हो गया, हड्डियाँ निकुल झ्रायी, चेहरेमे फ्रुरियाँ भी पड गई, सारा शरीर सूख 
गया, जिसकी शक्‍्लको देखकर बच्चे लोग डर जायें, फिर भी. उस शरीरसे कितना मोह; हैं ? 
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हाय यह में ऐसा हो गया । देखिये कितना है शरीरका व्यामोह ? बस यह ही मात्र विपदा है 
इस जीवपर । चेतते नहा तो नुव्स्तान उन्हीका ही तो हैं। कभी तो यह झचुभव कर लेंकि 
मैं शरीरसे निराला एक चुतन्यस्वरूप मात्र हूं । देखो घन वैभवके विकल्प, इज्जत पोजीशनके 
मनमे विचार, ये सब राक्षस एक इस चैतन्य राजापर हमला कर रहे है। पूर्व समयमे अनेक 
मुनिराज ऐसे हुए है कि जिनको उस समयमे भी कोई नहीं जानता था, और जब वे पवित्र 
हो गए, परमात्मा हो गए, निर्वाण हो गया तो उनके श्रानन्द भीर ज्ञानमे श्ौर जो जगतमें 
प्रसिद्ध है ऋषभदेव ग्रादिक भगवान, उनके आनन्द व ज्ञानमे कुछ फक॑ है क्या ? यहाँ तो 
थोडे दिनोकी बात है श्रौर पविन्न बननेवा फल है अनन्तकॉल तक आनन्द भोगना । बताग्रों 
तुम किसको महत्त्व देते हो ? यहांके थोड़े दिनोंके सम्मान-भ्रपमान, इज्जत प्रतिप्ठोको महत्त्व 
देते हो या अनन्तकाल तकके लिए केवलज्ञान अनन्त आनन्दरूप सेरा परिणमन हो, उसको 
महत्व देते हो ? सारी वात गुप्त है । गुप्त ही करना है। गुप्तको हो करना है भ्ोर भुप्त 
बात ही की जानी है। य्हाँ दिखानेकी तो कुछ बात हो नही है । दिखानेका जितना सम्बन्ध 
है वह सब मायाजालका है श्र कल्याणका जो सम्बन्ध है, गुप्त कल्याण करता है श्रौर 
कल्याण भी गुप्त होता है श्रीर कल्याण भी गुप्तविधिसे होता है। उसमे दिखावेका नाम 
नहीं । यह हिम्मत तब बनती है जब आत्माके स्वरूपका भाव हैं और शरीरादिक पुद्गल 
परमाणुग्रोके स्वरूपका सही रूपमे भाव है । सर्वे पदार्थ स्वतत्र है, एकका दूसरेमे प्रवेश नही, 
एक दूसरेका कोई परिणमन नही कर पाता । मेरा किसीसे क्‍या बिगाड़ ? मैं विगाड करता 
हु अपने श्रापका परिशमन करके । ज्ञान बल हो तो वर्मानुभाग खिर जाता है, ज्ञानवल नही 
है तो कर्मानुभाग हामी हो जाता हैं। तिस पर भी करने वाला यह जीत्र ही है अपनी परि- 
शतिका । अगर जीव अपनी १रिणतिका करणहार नही है और कर्म ही जीवमे र/गद्वेंप कराते 
है तो फिर रागहेपसे छूटनेका फिर कभी श्रवसर सही मिल सकता । क्योंकि रागहेप तो कर्म 
करते है । उनके जी (मन) में क्यो ऐसा आयगा कि मैं श्रपना कुल मिटाऊँ ? कर्म मानो 
अपनी श्गली वद्वारीके लिए हो कमर कमे हुए है। तो हम भी अपनी उन्नतिके लिए कमर 
कसकर चले। हे 


उत्तरोत्तर सूक्ष्म पांच शरीरोमे परमाणुपुञजकी अपेक्षासे उत्तरोत्तर होन होते जाने 
फी संभावदाकोी जिन्ञासा--ये ५ शरीर जिनके सम्बन्धसे, जिनके व्यामोहसे जीवका श्रकल्याण 
दे उन शरीरोझा वर्णान विया जा रहा है। ये ५ शरीर उत्तरोत्तर सूक्ष्म होते जा रहे हैं । 
ब्रच्छा तो एक जिज्ञासा होती ६ कि ये पचों शयेर उत्तरोत्तर सूध्ष्म हें तो दया इनमे प्रदेश 
भी दमम रूम होते गए ? जँसे प्लौदारिकसे दंक्रियक शरीर पृथ््म हैं तो ब्या औदारिकसे वैक्षि- 
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यकके परभाणु कम होते होगे ? इसी तरहसे क्या वैक्रियकसे श्राहारक भौर श्राह्दरकसे तेजस 
श्रादि जो सूक्ष्म होते गए तो क्या उनके परमाणु उत्तरोत्तर [कम होते गए ? कया ऐसी बांते 
है ? तो इसका समाधान करनेके लिए सूत्र कहते हैं । 
प्रदेशतो5सस्येयगुरा प्राक तैजसात्‌ ॥३५॥ 
झ्रौदारिक, वैक्रियक, श्राह्मरक, तैजस श्रौर कार्माण ये उत्तरोत्तर सृक्ष्म कहे गए है 
इससे पहलेके सूत्रमे । सो भ्रब इस रेष्वें सूध्रके द्वारा यह बात बतला रहे है कि परमाणु कम 
कम नही है बल्कि श्रोदारिक शरीरसे वैक्रियकमे श्रसंख्यात गुणों भ्रधिक परमाणु हैं। इसी 
प्रकार वेक्रियकसे श्राह्दरकमे उससे अनन्तगुरे भ्रधिक परमाणु हैं। ज्यों ज्यों शरीर सूक्ष्म 
होते गए त्यो त्यो उसके परमाणु भी बढते गए । जैसे श्रौदारिक शरीरमे एक मच्छुका शरीर 
ले लो, उससे भ्रसख्यात गुरो परमाणु एक वैक्रियक शरीरमे मिलेंगे । यह कोई नियम नहीं है 
कि जो देखनेमे बडा हो तो उसमे परमाणु ज्यादा हो और देखनेमे शरीर छोटा हो, सृक्ष्म 
हो तो उसमे परमाण कम हो । इसके लिए एक उदाहरण ले लो'। एक तरफ तो एक किलो 
रख दो और दूसरी तरफ रुईका एक ढेर रख दो । तो देखिये इन दोनोमे किनमे ज्यादा 
परमाणु मिलेंगे ? किलोके बाटमे ज्यादह मिलेंगे । “तो श्रौदारिकसे वैक्रियकमे श्रसख्यातगुरो 
ज्यादह परमाणा हैं श्रौर वैक्रियकसे असख्यातगुणे ज्यादा परमाणु आहारकमे हैं, भाहारकसे 
ज्यादा तैजसमें ओर तेजससे ज्यादा कार्माणमे । तब यह बात है कि उत्तरोत्तर प्रदेशकी अपेक्षा 
ये शरीर असख्यात गुणों प्रमाण श्रधिक है, (लेकिन तेजससे पहिले तकके श्रसंख्यातगरुणो हैं । 
शरीरोकी उत्तरोत्तर सुक्ष्मता होनेपर भी परमाणुझोकी श्रपेक्षा महत्ता--जब श्राकाश 
की बात चले तो प्रदेशका अर्थ होता है. प्रदेश श्रौर जब पुदूगलको बात चले तो प्रवेशका श्र्थ 
है परमार । परमाणुश्रोकी श्रपेक्षा उत्तरोत्तर ये शरीर भ्रनगिनते गुणों हैं। कहाँ तक ? 
तैजस तक । ये प्रदेशकी श्रपेक्षा श्रसख्यात गुणे है || इससे यह बात जानना कि परमाणा हैं 
श्रसख्यात गुणे, पर जगह ज्यादह स्थान रोकते हो सो बात नहीं। मच्छका शरीर भी एक 
हजार योजनका लम्बा है। उसका श्राधा चौडा श्लौर उसका श्राधा मोटा श्र स्र्थिसिद्धिके 
देवोका शरीर केवल एक हाथ प्रमाण है । सो देखो जगह ज्यादा घेरा मच्छने, मगर बताग्रों 
परमार, किसमे ज्यादह है ?,सर्वार्थसिद्धिके देवोमे । तो प्रदेशकी श्रपेक्षा ऐसा कहनेसे यह बात 
सिद्ध हुई कि श्रवगाहमें अ्रसख्यातगुरों नही है उत्तरोत्तर ये शरीर । परमाणुश्रोमे श्रसख्यात 
गुणों है । तो भाई यह नियम नहीं है कि जो बडे[प्रमाणमे फैला हो उसके परमाणु ज्यादह 
हो भौर जो थोडे परिमाणमे फैला हो उसके कम हो । यो झदारिकसे ,वैक्रियक, वैक्रियकसे 
झाहारक, भ्राहारकसे तैजस श्रौर तैजससे कार्माण-इनमे उत्तरोत्तर एक दूसरेसे ,भ्रधिक परमार 
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शरीर बन -रंहा है। जेतो एक ही जीव है ना। सुनिका शरीर;:और-आहार्‌क; शरोर ये दो 
जीव नही है । मुनिका शरीर श्रौदारिक है और उन्हीके समुद्घातमे है श्राह्मरक । जीव एक 
है । एक होनेपर भी.उस समयको श्ौदारिक काय योग रुक गया । श्रोद्वारिक काय योगकी त्ेश्टा, 
नही चल रही भ्रौर श्राहरक शरीरकी रचना है, श्राहमरक शरीर-बन गया ।-योग ओदारिक, 
शरीरका' नही है, योग आहारक कासका है। उस औदारिकमे जितने परमाणु है ,उनसे” अस> 
ख्यातगुरो परमाणु उस आ्राहारक शरीरमे है । 0 हि 8.5, आओ बह 
ईश्वरीय विपरीत लीला--कैसी लीला है ईश्वरकी, कौनसे ईए्वरकी 2 स्वयकी, जीव 
की । कैसी ,शरीरकी रचना हो रही है, कैसी, विडस्बनायें चल रही है , कि शट्रीर हल्का हो, 
खराब हो, गंदा हो,' .कोमल/हो, कठोर हो, पत्थर बन गया, -जल बन गया, नम्न. शरीर हो 
गया, 'तो-कैसे कैसे विचित्रशरोर बन रहे श्रौर यह जीव, इन शरीरोमे किस-किस,तरहसे 
बँंधा फसा है, यह ईश्वरकी उल्टो लीला, चल रही है जिसमे ये सूब ऐसी.विकट बातें चल 
रही है श्ौर इस ही.. ईश्वरको जब -सीधी लीला: चलेगी -तो वह श्रुपने श्रापके सहजस्वरूपको 
समभकर, जानकर, उसमे रमकर त्रिज्ञोक त्रिकालवर्ती समस्त पदार्थ ज्ञानमे ऋलक जायेंगे 
श्रौर,श्रनन्‍्त आन॑नन्‍्दका;अनुभव होगा । तो हे प्रभ्च, हे भगवन, हे सहज परमात्मतत्त्व | तेरी 
उल्टी लीलामे तो जगतकी. विडम्बना बनती है श्नौर तेरी सीधी लोलामे तीन लोक तीन, काल 
के समस्त पदार्थ इस. ज्ञानमे समा जाते है । तो इन शरोरोकां वर्णन सुनकर हमको यह लाभ 
लेना है कि यह्‌ शरीर तो कलक है.। शरोरमे मोह लगा है । शरीरके मोहसे ये सारी विड- 
म्बनायें बनती है ।,एक नामरहित जो एक चित्स्वरूप है उस चित्स्वरूपमे अप्रने आपका अनु- 
भव करें कि सहज ज्ञानप्रकाशमात्र जो है सो मैं हू, अन्य कुछ मै नही हु | इस अनुभवके द्वारा 
इस ससारसे निस्तारा बन सकता है-। 
' !। अनतगुणे परे ॥३६॥ े 
' तेजस शोर कार्माणण शरीरकी भ्रन्य, सब शरीरोसे अरन्तगुरणी महत्ता--अन्तके तीज 
शरीर प्रदेशको श्रपेक्षा .प्रनन्तगुरों है। प्रदेशकी अपेक्षा इस शब्दकी : अनुवृत्ति हुई है, ऊपरके 
सूत्से श्रोर किससे परे अ्रतन्तगुणो:हूँ । तो . “इसका भी भाव-लिया गया है ऊपरके -सूअमे याने 
पहले सूत्र 'यह बताया कि तैजस शरीरसे पहले तकके शरीर प्रदेशोकी श्रपेक्षा असंख्यात गुर 
हैं। तो तैजससे पहले शरीर है आहारक । तो श्राहारक शरीर तककी बात कही गई थी । 
झब यहाँ धर्य यह लेना कि झ्राहारकशरीरसे अनन्तगुरो प्रदेश तो है तैजस शरीरमे श्रौर तैजस 
'शरीरसे श्रनन्तगुरों प्रदेश याने परमाणु हैं कार्मारा शरीरमे । जो ५ शरीर बताये गए-... 
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धौदारिक, वैक़ियक, श्राह्मरक, तैजस श्रौर कार्माण । इनमे यह बताते है. कि उत्तरोत्तरः सूक्ष्म: 
हैं, किन्तु प्रदेशकी श्रपैक्षा उत्तरोत्तर कितने ही गुणित हैं।। श्राह्ारक शरीर तक श्रसंख्यात गुरो/' 
है, भ्रौर उसके बाद श्रनन्तगुरों परमाणु वाले है। क्‍या कहा' गया सूत्रमे ? अन्तके दो, शरीरें 
अ्रनन्तगुरों 'है'। तो ऐसा सुनकर यह बात ज्ञात होती है कि 'प्रनन्तगुरो परमांखु तो हैं, पर 
जितने हो परमाणु तंजस शरीरमे हैं उतने ही परमाणु कार्माण शरीरमे है । क्योकि शन्तमै' 
दी शरीरोको भ्रनन्तेग्रुगी परमाणु वाले कहा है । पर . बात ऐसी नही है, क्योंकि श्रनन्त तो 
नाना तरहके होते है, प्रनेक प्रकारके होते है । तो भ्राहदरकः शरीरसे तैजस शरीर, पनन्तगुरो 
हैं श्रोर उससे भ्रनन्तगुंणे कार्माण शरीर हैं। यह 'भ्रथे लेना । देखो सबसे सूक्ष्म है. कार्माण 
शरीर याने जीवके साथ जो कमें लगे' हैं सो पौद्गलिक है, बांस्तविक हैं। कीर्माण शरीररूप 
हैं, सारे शरीरका बोज है, समस्त विपदाओोका हेतु है । कममे कोई।नाम वामकी “चीज नहींगी 
जेसे कि प्रन्य लोग कह देते हैं कि कर्म है, रेखा है, भाग्य है, दैव है। पर है क्या' वास्तविक 
बात, 'इसको स्पष्ट नही कर पाते ।'यहाँ स्पष्ट किया है ॥ ,क्म है कार्माणवर्गणाके पुदुगलस्कधो 
का समूह । वह 'संबसे सूक्ष्म है, किन्तु सब शरोरोसे अनन्तगुरो परमाणु हैँ। ' हे 
50 "8 : ग्रप्रतीचाते ॥४०॥ ् * - शक 
तैजसं और कार्मारण शरीरकी प्रतिघातरहितता--ये दोनो शरीर तैजस शोर कोर्माण 
ये प्रतिघातरहित हैं'। जैसे धन्य लोग कहते 'है कि जीवके साथ-दो शरीर लगे हैं---सूक्ष्म भोर 
स्थूल । तो स्थूल शरीर हो गया शौदारिक भौर वैक्रियक झोर सूक्ष्म-शरीर हो' गया. तैनस 
और कार्माण । झ्राहारक शरीरका तो कोई नाम भी नहीं लेते । तो. जो तैजस कार्माण शरीर 
है वे चूंकि सूक्ष्म है, भ्रतएव सत्र चले' जाते है, किसीसे व्याघात नही होता । न तो तैजस 
कार्माण शरीर द्वारा दूसरेको चोट पहुचे श्लोर न दूसरेके हारा तैजस ' कार्माण शरीरमे विघात 
ही । ऐसे तैजस झौर कार्माण शरीर व्याघातरह्ित हैं ।'व्याघात मूतिकका मूर्तिकके साथ होता 
है । भ्रमृतंका व्याघात क्‍या ? यहाँ 'यह' भाश्नयेंकीः बात है. कि तैनस भोर कार्माण शरीर 
पौदूगलिक है, तिसपर भी इनका किसी भी पदार्थंसे व्याघात नही होता । जीव क्‍्यां है, किस 
ढंगमे होता है, क्या उसके साथ है, यह सब विषम स्पष्ट खुला है । जीव है एक चैतन्य पदार्थ । 
उसके साथ लगे है कार्माण शरीर, भौर उसकी ही वजहसे फिर श्रौदारिक, वैक्रियक, श्राह्म- 
रक और तैजस--ये शरीर लगे हैं। तो तैजस शरीर तो सब ससारी जीवोके साथ 'लगा है, 
जैसे कि कार्माण, पर भ्रन्य शरीर बदलते रहते है । मनुष्य तिर्यञ्च है तो ये प्रौदारिक शरीर 
हैं। हम आपके शरीरका नाम झ्ौदारिक शरीर है और मरण हो गया, भव बदल गया, देव 
हो गए तो वैक़रियक शरीर मिल गया, मगर तैजस और कार्माण शरीर--ये सदा जीवके साथ 
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है । श्रौर इस जीवित अवस्थामे हम श्रापका प्रतिघात हो जाता है सो तैजस श्रौर 'कार्माण्की 
वजहसे नही, किन्तु औदारिक शरीरके कारण व्याघात होता है | क्योकि ओऔदारिक शरीरके 
साथ सब लगे है । यो व्याघातसहित शरीर है ॥ इस स्थुल शरीरका कारण होनेपर जीवके 
साथ तैजस और कार्माण शरीर जाते है तो वज्र श्राये तो भी छिदते नही है । जोवकी विभृति 
देख लो--जीव जब बिगडे तो उस हालतमे भी ऐश्वयँपर दृष्टि दें । 'बिगडा है तो भी कोई 
वैज्ञानिक अचेतन पदा्थोमि तो बता दे, राषद्वेष मोह करना, कुछ युक्तिपराँ बता दे, मत्र बता 
दें, पर यह बात कहसे लायेगे ? और बात तो जाने दो, वैज्ञानिक लोग श्रब तक मल शौर 
मूत्रकी भी रचना नही कर सके है । है ये पौदृगलिक श्र शरीरके विकार शरीरसे निकले 
पर जीवके सस्बन्धमे: यह व्यवस्था ,बनाकर कोई वैज्ञानिक उस ढगसे न बना सका। तो 
जीवका ऐश्वर्यं देखो बिगड्ा है तो भी वहा,चमत्कार चल रहा और सीधा बन गया, स्वभाव 
मे भ्रा गया तो उसका तो एक भ्रलौकिक चमत्कार है। “तोन लोक तिहु काल समाया,जिसकी 
सीधी लीलामे ।” तो; यह जीव अनादिसे बिगडा ही है।॥ इसके साथ तैजस और कार्माण शरीर 
है तो वे कितना सूक्ष्म शरोर है कि.वे किसीसे छिदते नही हैं ॥ बिना व्याधातके ये शरीर 
जहाँ जाना है चले जाते हैं । यहाँ बताया यह गया है कि देखो परमाणु एक हो तो वह एक 
समयमे ७ राजू १४ राजू गमन करे, मगर देखो करमभय सहित ईश्वरकी (जीवकी) बात एक 
भव छोडकर जीव गया तो जीव एक समयमे ७ राजू चला गया तो इसमे आशचर्य नही है, 
श्रौर जीवके स,थ जो तैजस कार्माएण शरीर लगे है उनमे तो अनन्त परमाणु हैं, एक एक तो 
है नहीं, लेकिन तैजस कार्माण शरीर भी जीवके साथ होनेसे एक समयमे गअ्नेक 
"राजू चले जाते है । अभ्रगर जी4के साथ न होती ,ये वर्गगाये, तैजस और कार्माण अलग 
'ह्वोते तो स्कंच ही तो है , फिर इनमे सामथ्य नटरों कि एक़ समयमे यह कई राजू गमन कर 
जाय, मगर जीवका माहात्म्प- देखो तो सही--बिगडी हालतने भी जो बात दूसरेमे नहीं बन 
सकती वह इसमें बत् रही | क्‍या बन रही ? “अप्रतिषाते” याने तजप और कार्माए शरीर 
प्रतिघात रहित होते है.। ;$ है. 
तेजस और फ्रार्मार्य शरीरकी लोकसें सर्चन्र अप्रतोघातता--यहा एक आशा कर 
सकते है श्राप कि बताया यह है कि तैजस शरोर कार्माण शरीरमे व्याघात नहो है, किसोसे 
रुकता डिड्ता-नहीं है, १९ यह बात तो आहारक शरीरमे भी है ।- वह तो व्याघातरहित है, 
वेक्षियक शरोर भी है । वक्रियक शरीर भी तो कहोसे कही पार हो. जाता है, , फिर, तैजस 
कामणिशो ही क्यो कहा गया ? प्रतिघ/तरहित है । फिर दो शरीर और रख दिया --वैक्रि- 
यक झौर झाहारक । अब इसे पहलुवोसे देखे तो सब कुछ बात दिखतो है । प्रौदारिकश रीरसे 
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'ही जीवकी मुक्ति बन सकती है । श्रब किसकी बने वह ब्वात अलग है। तो यहाँ प्रश्न यह 
'किया जा रहा कि तैजस श्रौर कार्माणक्री तरह वैक्रियक और श्राह्मरक शरीर याने देवोका 
वेक्रियक शरीर, जेसे मुनियोका श्राहरक शरीर, इनका भी तो.व्शघात नहीं होता, फिर इन 
को भी तो कहना चाहिए । तो उत्तर इसका यह है कि यहाँ यह बतलाया जा रहा कि तैजस 
और कार्माणका दुनियामे सर्वत्र व्याघात रहित चलता है । श्राहदरक शरीरका तो व्याघात है, 
ढाई द्वीपके बाहर कहाँ जायगा ? वैक्रियक शरीर भी व्याधात वाले सुने गए हैं । -एक घटना 
थी कि श्रनन्तवीय यतीके माहात्म्यसे वैक्रियक शरीरका भी एक व्याधात हो गया। उनमे 
'इसका नियम नही पडा हुआ है कि कौनसा वैक्रियक शरीर कहां तक जा' सकता ? उससे 
आ्रागे नही जा सकता । मगर तैजस कार्माण शरीरमे प्रतिबध बन जायगा । जीव जहाँ जाय 
वहाँ तैजस कार्माण चले जायें । पृथ्वीके नीचे तक, लोकके भ्रन्त तक, भ्रगल बगल सर्वत्र तैजस 
कार्माण व्याघात रहता है--+यह बताया गया है इस सूत्रमे | ये दो शरीर व्याघातरहित हैं । 
एक जीव॒की सडी गली खराब भीतरको पूजी बतायी जा रही है कि जीवके साथ भ्रन्दर क्या 
क्या लगा हुआझ्ा है जिसके कारण बाहरमे यह मुद्रा बन गए । जीवके साथ कर्म लगे हैं, तेजस 
कार्माण शरीर लगा है। देखो पदार्थ, सब स्वतत्र स्वतत्र हैं, कर्म जीवमे कुछ नही करते, 
जीव कमंमे कुछ नही करता, मगर विभावोमे तो निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है। कोई भी 
विभाव निमित्त सन्निघान बिना नहीं बनता । तो निमित्तन॑मित्तिक ढगसे भी परखिये भ्ौर 
वस्तुस्वातत्यके ढगसे भी जानते जाइये | 
अ्रनादिसबधे च॑ ॥४१॥ 
तैजस औ्जौर कार्माए,शरीरका जीवके साथ परम्परया श्रदादि संबन्ध-- तैजस और 
कार्माण शरीर अ्रनादिकालसे जीवके साथ सम्बन्ध रख रहे हैं। यहाँ यह 'बात समभनी है 
श्रनेकान्तदृष्सि कि किस श्रपेक्षासे कहा गया है कि तैजस और कार्माणका' सम्बन्ध जीवसे 
प्रनादिकालसे है, यह परम्परासे कहा गया है श्रौर विशेषरूपसे तो श्रादि है कर्मकी जिस दिन 
से जो बघा कर्म उस दिनसे उसकी आदि है ॥ पहले भी बचा, श्रनादिसे बघे श्राये, मगर जब 
जब बचे तब तब उसकी-शआदि है, इसी प्रकार तैजस शरीरका भी श्रादि है श्रौर. परम्परासे 
देखें तो भ्रनादि है | ये दोनो ढ।तें माननी पडेंगी । एकान्तत यह नहीं वह सकते कि तँजस 
कार्माण एकान्तत- अनादिसे सबद्ध हैं औरंयह भी नही कह सकते कि तैजस कार्माण एकातत: 
किसी कालसे लगे है | (विचार करें । यदि यह कहा जाय-कि तैजस,और कार्माण शरीर 
एकान्ततः पनादिसे हैं, आदिसे होनेकी कोई ग्ुज्ञाइश नही तो देखो जिसकी आदि नही होती, 
जो एकान्ततः अनादिसे है, किसी भो भ्रपेक्षासे श्रादि नही तो उसका भ्रन्त भी ' नहीं 'होता । 
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जब तैजस कार्माणका अन्त न होगा तो फिर जोवका मोक्ष भी न होगा और अगर 
एकान्तसे श्रादि मान लिया जाय कि तैजस श्रीर कार्माण शरीर तो बरावर किसी दिनसे शुरू 
हुए, उनकी कोई आदि है तो ऐसा एकान्तसे झआदिमान मानने पर उसकी उपपत्ति हो नहीं 
हो सकती, नया शरीर हो नहो हो सकता, क्योकि पहले कर्म हीं नही हो सकते । जैसे कि 
तुम मान रहे हो किसी दिनसे कर्म लगे तो उससे पहले वया था ? यह ही तो मानना पडेगा 
कि जीव शुद्ध था, कर्मरहित था। अगर कर्मकी श्रादि मानते हो कि किसी दिनसे जीवके 
साथ कर्म लगे तो इसका श्रर्थ यह हुआ कि उससे पहले जीव झरुद्ध था। कर्म न थे उसके 
साथ । श्रगर जीवक्े साथ कर्म न थे, जीव शुद्ध था तो फिर कर्म हो ही नही सकते । कारण 
क्या २ श्रौर इसी प्रकार श्रगर तैजस और कार्माण शरीरक़ा शआ्रादि है तो वह निनिमित्त हुप्रा 
ना । कोई निमित्त नही बनता, क्योकि जीव तो शुद्ध था, अपने आ्राप लग गए तैजस और 
कार्माण । तो कदाचित्‌ कोई मुक्त जीव भी हो तो जब चाहे उनके भी लग बैठे, क्योकि निनि- 
मित्त श्रादिमान जो होता है उसका कारण तो कुछ न बन सका यहाँ, क्योकि पहले जीव 
शुद्ध था तो शुद्ध जोवमे जब ये तैजस कार्माण लग बैठे तो मुक्त जीवमे भी लग बैठ । मुक्त 
को फिर कोई महिमा न रहो । क्या फायदा ऐसा मुक्त होनेसे कि कुछ दिनको हुए मुक्त, बाद 
में फिर यहाँ ञश्रा गए । फिर ये ज्योक्रे त्यो तो ऐसे ही दार्श नकोक़ी तरहके हो गए । जैसे कोई 
दार्शनिक मानते है कि ससारका रचने वाला पूरा मालिक एक सदाशित्र है । सदाशिव ईएवर 
मायने तो अ्रनादिकालसे मुक्त है, भववान है वह सबको रचने वाला है। वह एक हो है, पर 
श्रनेक मुक्त जीव हं।ते है तो वे कर्मसे मुक्त हुए तो इन मुक्त जीवोमे और सदाशित्रमे बडा 
फर्क माना जाता है, क्या कि सदाशिव तो बस उसको सब्र अधिकार है और मुक्त जीव कुछ 
दिन मुक्त रहेगा, बादमे सदाशिव उन्हें भी ढकेल देगा कि जावो संसारमें रुलो । तब्र ऐसा 
मुक्त होनेमे क्या लाभ हुआ ? तो तैजस और दढार्माण शरोरको एकान्ततः आदि मान लेगे तो 
उसमे भी मुक्त रहनेकी बात न बन सकेगी । इससे क्या समझता कि झपने साथ जो कर्म 
लगे वे परम्परासे तो प्रनादिसे हैं श्रोर विशेषकी हृष्टिसे आदिसे हैं । 

5ध्ाहस्णपुर्वक सम्बन्धको प्रनादिमता व श्रादिमताका दिवर्शद--जैसे बोज और 

वृक्ष । बतलावो वृक्ष काहेसे हुआ ? बीजसे । और बीज काहवसे हुआ ? वृक्षत । यो बीज और 
वृस्षवने परम्परा चलते जावो । तो यह परम्परा ग्रनादिसे है, ऐसा कमी नहीं होता कि बिना 
वीजके वृक्ष हो गया हो या विवा वृक्षके वांज बन गया हो । जैसे बीज-वृक्षकी परम्परा अनादि 
से हैं, नगर किसी खास बोजकी बात क्या अनादियसे है ? वह तो अमुक वृक्षसे हुआ । किसी 
घास वृक्षकी बात बया वह झनादिसे है ? वह तो प्रमुक वीजसे हुआ्ना । तो विशेषकी हृष्टिमे तो 


रे 
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बीज ओर वृक्षमे श्रादि है। हाथमे भी लेते है यह है बीज, उसे बो भी दिया, वृक्ष बन गया 
एक नई चीज बन गई । आदि तो है, मगर परम्परा अनादिसे है । ऐसे हो ब।प-बेठेकी ले 
लो । बेटा क्रिससे हुआ ? बापसे और वह बाप किससे हुम्ना ? भ्रपने बापसे ? क्‍या कोई ऐसा 
भी बाप हुआ जो बिना बापका हुआ हो ? हुआ तो नही । तो बाप-बैटेकी परम्परा अनादिसे 
है, मगर क्या कोई बाप भी भ्रनादिसे है ? क्या कोई बेटा भी अनादिसे है ? भ्ररे वे तो किसी ' 
दिनसे हैं । तो विशेषकी भ्रपेक्षा श्रादि है, मगर उसकी सतान श्रात्मा तो श्रनादि है । ऐसे हो 
ये कर्म हैं। श्राज भाव बुरे किये, कमंबन्ध हुआ, उसकी आदि हुई । जितने भी कर्म बाँधे थे 
उसकी आदि है, मगर कर्मकी परम्परा अ्रनादिसे है । ग्रगर प्रनादिसे कर्म न हो तो फिर कर्म 
हो ही नही सकते, फिर यह जीव ससारी हो ही नही सकता । यह जीव ससारी है, भ्रनादिसे 
कमंबन्धन चल रहा है तो इसकी परम्परा अनादिसे लगी हुई है। 

यह ५ शरीरोका प्रकरण चल रहा है श्रोर उनमे तैजस और कार्माण शरीरकी बात 
चल रही है | जैसे पहले यह बताया गया था कि श्रौदारिक शरीर तो मनुष्य और तिय॑ज््चके 
होता । हम झ्ापके शरीरका नाम 'क्या है? औदारिक, मोटा और देव और नारकियोंके 
शरीरका नाम क्या है ? वेक्रियक । वे कट अपने शरीरकी विक्रिया बना लें, हथियार बता 
लें। उसका थोडा नमूना तो हम आपके भी पास है। यह जो हाथ है सो गदा (मुक्का) बन 
जाय, मुक़्का मारें तो जोरसे लगे, यही हाथ कवच बन जार, तलवार बन जाय, चम्मच बन 
जाय, काँटा बन जाय, बरछी बन जाय ? देखो हम आपके हाथ 'तो वैक्रियक' नही हैं, मगर 
हाथको ऐसा वैसा करनेसे कई चोजें बन जाती हैं। फिर वहाँ देव श्रौर नारकियोके तो 
विक्रिया है । किसी नारकीके मनमे भ्रा जाय कि मुझे तो तलवार मारना है तो उसका हाथ ही 
पलवार बन जाता है । उसके मनमभे श्राये कि हमे तो कोल्हूमे पेलना है तो उसका ही शरीर 
कोल्हुरूप ब्रन जाता है। ऐसी खोटी उन नारकी जीवोकी विक्रिया है। नारकी जीवोको 
विक्रिया खोटी है श्रौर देवोकी विक्रिया नारकियों जैसी खोटी नही है | देव लोग अगर सोचें 
तो पहाड बन जाय, मडप बन जाय, शिला बन जाय । तो ऐसे ही यह बतलावो कि श्राह्मरक 
किसके होता ? तो छठे गुणस्थानवर्ती आ्राहारक ऋडद्धिधारी मुनिके श्राह्दरक शरोर होता है । 

ग्रब बताओ तैजस और कार्माण शरीर किसके होता ? तो तैजस और कार्माण 
शरोर सब जीवोके होता है। अ्रहत भगवानके हैं वया तैजसं, कार्माए। ? उनके भी हैं | श्र 
निगोदिया जीवोके है क्या ? उनके भी है। जब तक मुक्त नही हैं तब तक इस जीवके श्रनादि 
परम्परासे तैजस और कार्माण शरीर लगे आये है । देखो इतनी बडी तो इस जीवपर विपत्ति 
लगी है, मगर यह मोही जीव इस विपत्तिको विपत्ति नही सममता और जिसमे विपत्तिका 
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कोई लेश भी नहीं है उसे विपत्ति समझता | मान लो कुछ घन यहाँसे वहाँ चला गया तो 
बताश्रो कुछ विपत्ति श्रा गई क्या जीवपर ? मान लो आपके पास खुदका मकान नही है, 
किरायेका भकान है तो इसमे भी कुछ विपत्ति है बया ? मान लो स्त्रो-पुत्रादिक किसीका 
मरण हो गया तो इसमे भी इस जीवको कुछ विपत्ति है क्या ? पर इनको यह जीव विपत्ति 
समंभता । श्रे कहाँ श्रायी विपत्ति ? अरे वे भी एक जीव थे, अ्रपने करमसे थे, जब तक उनक्री 
आयु थी तब तक रहे, झ्रायुका क्षय हुआ तो चले गए । इसमे विपत्तिकी क्‍्यां बात है सो तो 
बताओ ? तो जिसमे विपत्तिका लवलेग नहीं उसमे यह मोही जीव विपत्ति मानता श्रौर 'जो 
इस जीवपर खास विपत्ति लगी है, तैज्रस लगा, कार्माण लगा, विकार लगा, इनको विपत्ति 
नहीं मानता । पर ये तैजस श्रौर कार्माण ये सब शरीरके बीज हैं श्रोर सारी विडम्बन!ग्रोके 
कारण है । ह 
सर्वस्य ॥४-॥। ' 

तेजस श्रौर कर्ष्साण्शरीरके स्वामियोकी सूचना-ये दोनो शरीर समस्त ससारी 
जीवोके होते है । सूत्रमे जो शब्द दिये है उसको श्रपेक्षा तो यह अर्थ ''सबके है” ग्रब॒ क्या 
है सबके, सो प्रकरणसे समभें-त्तैजस व कार्माण । ऐसा कोई नही बचा जिसके ये तैजस और 
कार्माए शरीर न हो । अ्रब देखो सब क्तिने है ? अनन्त । अनन्तानन्त तो निगोद ही है 
श्र तो सब व्याजको सख्या है, इतने तो जीव है और सूत्र क्या बना ? 'सर्वस्य” यहाँ पट्ठी 
विभक्तिका एकवचन लगाया वो कहते है 'सर्वस्थ” तो जब जीव अनन्त है तो 'पर्वेषा' ऐस। 
कहते बहुवचन । सबोके ऐसा न कहकर ऐसा कहा--सबके । तो एकवचनमे क्यो निर्देश 
किया ? उत्तर यह है कि सब जीव ससारीपनके नाते से एक बिरादरीके है, एक जातिगे 
है, एक ढगमे है । तो एक ढगकी चीज बहुत भी हा तो भी एकबचनमे कहा जाता है । देखो 
बाजारमे जब जाते हो तो गेहुका भाव पूछते हो तो यह ही तो कहते हो कि यह गेह किस 
भाव दिया ? अरे उनको बहुवबचन करके बोलो---इन गेहुवोकी किस भावमे दिया ? ऐसा 
भी कोई बोलता है क्या ? एकवचनमे प्रयोग होता, क्योंकि जाति, अपेक्षा वे सब एक समान 
हैं । देखिये-- एक ग्रादत और होती है--हिन्दीमे है यह भ्रादत कि किसीको आदरसे बुलाना 
हो तो बहुवचनमे बुलाते है--जंसे पापा आ गए । ऐसा कोई नही कहता कि पापा श्रा गया । 
बहुचचनमे प्रयोग करेंगे, एकवचनमे न करेंगे । ये आ गए, ऐसा सभी बोलते हैं । यह श्रा 
गया, ऐसा वोई नहीं बोलता । तो सभ्यताके शब्द बहुबचनमे बोलनेका रिवाज है, एकवचन 
मे नही । हाँ १ही कही है ऐसा रिवाज कि आदरकी भी घटना हो तो भी स ख्यानुसार एक- 
वंचनमे बोले जाते है । ज॑से मारवाड़मे---वह श्रा गया, महाराज श्रा गया, पडित डी श्रा 
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गया'। लोग बोलते है आदरसूचक शब्द, मगर इन संसारी जीवोका आदर भी क्या ? ये सब 
तो विपत्तियोसे भरे है, अपविन्न है तो इस हृष्टिसे भी समझो । बहुवचन कहनेकी भी कुछ 
जरूरत नही । तो ये दोनो प्रकारके शरीर तैजस और कार्माण-ये समस्त संसारी जीवोके होते 
हैं, और कसे है जीवके प्रदेशमे एकक्षेत्रावगाह, कोई प्रदेश ऐसा नहीं बचा कि जहाँ तैजस 
कार्माण न पाये जाते हो । तो जहाँ जहाँ जीव प्रदेश है वहां वहां तैजस कार्माण है और यह 
तो तैजस कार्माणकी बात है, मगर यह श्रौदारिक शरीर भी- जहाँ जहाँ जीव अदेश है तहां 
तहाँ यह शरीर है, ऐसा घना सम्बन्ध है पर, वे भी रहे न साथ जो इतने घुलें मिले । जीवने 
शरीर पाये बहुत श्रौर इतना घुल मिलकर रहे ये'शरीर, मगर इतने घुले मिले शरीर भी 
जीवके साथ न रह सके, तो जड वैभवोकी तो बात क्या करना ? ये तो प्रकट डले हैं। ऐशा 
मर्म जानकर व्हसे, कमंसे, विकारसे सबसे विरक्त हो और एक चैतन्य प्रकाश सामान्य चैतन्य 
महाप्रथ्ुकी उपासना करे। 
तदादीनि भाज्यानि युगपदेकस्या चतुर्भ्य: ॥४३॥ 

एक जीवके एक समयसे शरीरोकी संख्याक्ा परिसाण--ये श्रादिक चार तक शरीर 
एक साथ एक जीवके लगा लेना चाहिए श्रर्थात्‌ कमसे कम दो शरीर होते है । दो से कम 
शरीर किसी भी समय नही होते ससारी जीवके'। मुक्तके तो कोई भी शरीर नही है । तो दो 
शरीर है-- तैजस आर कार्माण । ये कब है ”? जब यह जीव विग्रहग॒तिमे मोडा लेकर जा 
रहा है, उस समय इसके स्थुल शरीर तो है नहीं, तंजस और कार्माण ही रहता है । जब 
जन्म हो गया, जब जन्मस्थानपर पहुच गया तब तोन शरीर हो गए । तैजस कार्माण तो था 
ही । मनुष्य और तिय्य॑ञ्चमे पैदा हुआ कि ओऔदारिक शरीर हो गया । यदि देव या नारकी 
में उत्वन्त हो तो वैक्रियक शरीर हो गया। तब तंजस, कार्माण और, वैक्रियक--यथे तीन 
शरीर हो गए और जब किसी ओदारिक शरीर वाले मनुष्यको श्राहारक ऋद्धि पैदा हो जाय 
आहारक शरीर निकले तब चार शरीर हो गए। जिमके विक्रियाऋद्धि उत्पन्न हो गई तो 
वैक्रियक शरीर हो गया तो ४ शरीर हो गए | ५ शरीर कभी नही होते, क्योकि वैक्रियक 
ग्रौर श्राहरक ये दो शरोर' एक जीवके किसी भी प्रकार सम्मव नहीं । 

' तदादीनि भाज्यानि युगपत्‌ शब्दोका भावार्थं--अब जरा सूत्रमे णब्दोसे अर्थ देखिये 
सन्रमे बताया है तदादीनि, तत्‌ श्रादीनि, वह श्रादिक | वह है झ्ादिमे जिमके तो वह मायने 
वया ? जिसका शभ्रसग चला आरा रहा है, सर्वनाम सब तत्‌ शब्द ही बताता है जिसका कि 
जिकर चल रहा है। तो प्रसंग किसका चल रहा ? तैजस श्रौर कार्मणाका | तो तैजस 

* क्ार्मणामे दोनों ग्रहरा श्राये, एक नही, क्योकि दोनोका एक साध प्रसग चल रहा है, इसलिए 


आन] 
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तदादीनिका अर्थ है त्ंजस श्रौर कार्माए शरीर श्रौर ग्रादिका श्रथ' है व्यवस्था मायने दो और 
प्रधिक बढ़ो तो तीन और अ्रधिक बढ़ो तो चार । कौनसे तीन हुए, कौनसे चार ' हुए वे श्रागम 
के प्रनुतार लगा लेना चाहिए और युक्तिसे भो लगा लेना चाहिए । यहाँ दूसरा पद है भाज्यानि 
मायने पृथक पृथक कर लेना चांहिए। हिस्सा (भाग) कर लेना चाहिए, ऐसा भाज्यानिका 
श्र्थ होता है '। तो यहां एक शद्भू। हुई कि जब औदारिक अआदिक शरीर ५ है, अलग-अलग 
है, 'सो जुदे-जुदे तो पहलेसे ही है, फिर भाज्यानि शब्द देनेकी क्या जरूरत है ? श्रौदारिक 
शरीर श्रादि परस्पर एक दूसरेसे जुदे-जुदे लक्षण 'वाले है और श्रात्मासे भी जुदे है तब भाज्य 
ग्रहण करना बेकार है । एक ऐसी शंकी हुई कि तब सूत्र इतना ही कहना चाहिए कि तंदा- 
दीनि युगपदेकस्या चतुभ्यें: । समाधान यह है कि यदि “भाज्यानि शब्द न दें तो उनके विधि- 
पूर्वक विभाग करनेका श्र्थ त लगेगा । बस जुदा-जुदा है। एक जीवमे दो होते है, तीन होते 
है, चार होते है, एक साथ ऐसा शअर्थ ध्वंनित नहीं होता । पृथक्‌ शब्दमे कोई व्यवस्था नहीं 
बनतो । पृथक है, पर एकके लिए एक साथ कितने होते हैं--ऐसी व्यवस्था बनानेके लिए 
भाज्यानि शब्द दियो है। इस सूत्रमे तीसरा शब्द है युगपदू, एक साथ । उसमे कालकी 
'एकता बतायी । भिन्‍त-भिन्‍न समयमे तीन हो, चार हो ऐसा यह नहो कहा है किन्तु एक 
जीवमे एक ही समयमे दो है, तीन है, च।र है शरीर, यह बात यहाँ बतायी जा रही है ! 

एकस्य शब्दका सावाथे---चौथा शब्द है एकस्य ) यहाँ एक बात ध्यान देनेकी है 
कि कई पुस्तकोमे तत्त्वा्थसूत्रमे एकस्पिनु शब्द लिखा है इश्न सूतजमे  बहुतसी जगह । भर 
किन्‍्हीमे एकस्य भी लिखां, तो छुद्ध शब्द एकस्थ है । एकस्वका अर्थ है एक जीवके । एकस्मिन्ु 
का श्र्थ है एक जीवमे । एकस्पका श्रर्थ है एक जीवके सो यह तो षष्ठो विभक्तिक्नां प्रयोग, 
किन्तु एकस्मिन्‌ यह है सप्तमी । श्राप सोचो-जब यह कहा जाय कि एक बारमे दो, तीन, चार 
शरोर तक होते हैं श्रोर यह कहा जाय कि एक जीवके दो तीन और घार शरीर तक होते 
है--इन दोनोमे श्रापको भला कौनसा लग रहा सुननेमे ? श्रच्छा भनेकी बात छोडो । सही 
कौन हो सकता है ? जब यह कहा कि एक जीवमें दो तीन चार शरीर होते, तो क्‍या जीवके 

श्रन्दर होते ? जीवमे अभिन्‍त है क्या ? हाँ 'एक सूत्र पहले श्राया था प्रथव ग्रव्यायमे कि एक 

जीवमे ज्ञान, एक जीवमे ज्ञान, एकसे नेकर चार तक होते है १ वहाँ एक जीवमे सही बांत 
थी, क्योकि ज्ञान जीवसे श्रभिन्‍न है, विन्तु शरीर तो जीवसे' भिन्‍न है । शरीर श्रमृते नही, 
जीव अमूर्ते है, शरीर चेतन नही, जीव चेतन है, ऐसे भिन्‍्त द्रव्य हैं तब जीवमे शरीर होता 
है यह कहना उपयुक्त नही, इसलिए एंकस्य शब्द ही सहो है भ्रौर सही सूच है--'एकस्पा- 
चतुध्यः बोलना चाहिए । । 
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',.. आचतुस्यें: का भावाथें--अ्रतिम ,पद है श्राचतुश्यः,, इसका श्रर्थ है चार तक। भ्रा शब्द 
श्राइ से निकाला गया है भ्रौर आड के दो श्र्थ होते है- (*) मर्यादा श्र (२) श्रेभिविधि । 
'जब -मर्यादा? अर्थ लेते है तो भ्रथे-होता है कि चारसे पहले मायने त्तीन तक होते है । जब 

अ्भिविधि' अर्थ लेते हैं तो .चार भी होता है मायने यहाँ तक होता है, यह मर है ।, तो यहाँ 
अभिविधि ग्रर्थ है ।.. इस तरह एक जीवके चार शरीर तक बताये । एक जीवके ५ शरीर 
नही होते । वैक्रियक और ग्राहारक--इन दोका एक साथ सम्बन्ध नही है । जैसे श्राह्मरक 
शरोर तो होता छठे, गुणस्थान वाले मुनिराजके, आहारक ऋद्धिधारीके, सो उनके विक्रिया 
नही होती -भ्रौर देव न्ारकीके विक्रिया है | उनके प्राहारक नही होते | कभी किसीकी विक्रिया 
हो जाय तो आहारुक नही । इस तरह एक जीवके ५ शरोर एक साथ सम्भव नहीं | यहाँ 
चर्चा यह की जा रही है कि जीवके साथ जो शरीर लगे है, भिनका उर्णंन पहले श्राया-- 
ग्रौदारिक, वैक्रियक, श्राहांरक,, तैजस-श्रौर कार्माण । मनुष्य भ्रौर तिर्यंञ्चके शरीरका नाम है 
ग्रीदारिक शरीर, देव और नारकियोके शरीरका नाम है ,वैक्रियक शरीर और कोई एक 
विशिष्ट दिमाग ज॑सा अदाजमे समझ लो, एक पुतला निकलता है बडे ऋद्धिधारियोंके, व्रह 
ग्राहरक शरीर श्रौर तैजस कार्मारा जीवके ससार शअवस्थामे;सदा रहते है |. यो इनमे से 
एक जीवके एक साथ चार शरीर तक हो सकते है । 

शरीरोछी शभ्ररम्थता--ग्रे / शरीर ये भिन्न चीज हैं । ये मेरे साथ 'लंग गईं तो मेरे 
-को बरबाद करनेके लिए ही-लग गई है । शरीरसे श्रात्माका हित नही है ! शरीरके सम्पर्कंसे 
श्रात्मामे अनेक विडम्बनायें और अनेक कष्ट आते है, इस कारण इतनी 'भी बात चित्तमे समा 
जाय कि यह शरीर प्रीति करने लायक नहीं , ग्रौर एक यह भी घटना ध्यानमे लायें कि कोई 
दिन ऐसा होगा कि ( अ्रपने शरीरको पकडकर बोलें ) कि यह शरीर कभी ठठरीपर लोग ले 
जायेंगे, मरघटमे ले जाकर इस तरह जला देंगे। यह है वह शरीर , जो मेरे साथ लगा है, 
जो साथ न निभायेगा,, जो भ्रव भी अनेक दु.खोका कारण है झौर साथ ही श्रपवित्र है ।.इस 
शरीरसे क्या प्रीति करना, क्या आसक्ति करना ? हाँ शरीरको - एक नौकर समभकर उससे 
काम लेना और उसकी रक्षाके लिए प्राहदार आदिक देना । काम क्या लें कि जिसमे अपना 
ध्यान, ज्ञान, साधना बने इस तरहसे इसको प्रवृत्त- करावें । देखो ,कितनों बडी सुविधा हम 
आपको मिली है कि जो यह घिनावना शरीर मिला है, मानो ,यह शरीर घिंनावना इसी 
, लए मिला कि हमे वैराग्य जगानेका मौका मिले। अगर यह शरीर ,घिनावना न मिलत' 
हाड मास खूनका पिण्ड न मिलता और जैसा देवोका वैक्रियक शरीर है मानो वसा मिलता 
या बसे झ्राजकर्ल रबडके कोमल गडे बने है जिन्हे डल्लो पिल्‍लो, कहते, मानो,वैसा शरीर 
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मिलता, ये नाक, थुक, कफ, लार, मल मूंत्र श्रादिक घिनावनी चीजोसे भरा हुआ शरोर न 
मिलता तो न जाने यह मनुष्य क्या कर डालता ? ये सब गंदी चोजें भरी है इस देहमे, महा- 
अपविन्न देह है तब तो यह बेकाबू है, कास सुन्दर शरीर मिलता 'तो यह मनुष्य न जाने क्‍या 
कर डालता ? तो यह तो एक बहुत सुविधा मिली है हम श्रापको कि घिनावना शरीर मिला 
है । यह मानो इसी लिए हम आझ्लापको मिला है कि इससे भट विरक्त हो । 
कंपर्मारए शरीरकी निरुपभोगता--श्रन्तमे आया हुआ शरीर याने सुत्रमे जो प्रन्तमें 
बताया गया है--कौनसा शरीर ? कार्माण शरीर । यह निरुपभोग है, उपभोगरहित है । उप- 
भोग इस कार्माए शरीरसे नहीं बनते । एक यहाँ यह आ्राशका हो सकती है कि लगने को तो 
ऐसा लगता कि सारी करामात तो इस कार्माण शरीरकी है | भोगोमे लगना, संसारमे रुलना 
- ग्रादि ये सब बातें कमंकी ही तो लीलायें है, फिर इन्हे क्यो उपभोगरहित कह। ? ये तो बड़े 
तेज उपभोग वाले बताना चाहिए था। तब समाधानमे सोचो, शंकाकार ठीक कह रहा है कि 
सारी विडम्बनाञ्रोकी जड तो कार्माण शरीर है। सुख दुःख जन्म मरण आदिक सभी विड- 
स्बनाशोका मूल यह कार्माण शरीर है इंसलिए इसे तो डबल उपभोग वाला कहते, निरुप- 
भोग्य क्यो कहा ? तो शद्भाकारकी बात ठीक है। लेकिन यहाँ उपभोगका श्र दूसरा है, 
 याने इन्द्रियके द्वारा भोग उपभोग कर सके, उसका नाम है उपभोग झ्रौर इन्द्रिय द्वारा जिसका 
उपभोग नही बनता उसे कहते है निरुपभोग्य । जैसे श्रौदारिक वैक्रिपक शरीर है, आहारक 
शरीर है, इन्द्रिय और मनके द्वारा इनका उपभोग बनता है, किन्तु कार्माण शरीरमे इन्द्रिय 
द्वारा, मन द्वारा उपभोग नहीं बनता । यह दु.खकी जड तो है और कर्मका उदय होने पर ही 
उपभोग वेदनो सब बात होती है, लेकिन इन्द्रिय द्वारा ये 'ग्रहण तकमे भी नहीं श्रांत तो उप- 
भोग कैसे कहलायेगे ? तो यहाँ उपभोगका अर्य लेना इन्द्रियके निमित्तसे, जैसे शब्द, रूप' रस 
गंघ भ्रादिककी उपलब्धियाँ होतो है बस उसका नाम है उपभोग । इस तरह कार्माण शरीरमे 
या कममे इन्द्रिय द्वारा उपलब्बि नहीं होतो । तो कार्माणा शरीरको कहा गया है निरुप- 
भोग है । 
निरुपभोग होनेपर सो तंजस शरीरकों रिरुपभोग न कहनेका कारण तथा प्रसंगका 
उपसंहार--7ब एक शड्भा श्रौर भी यहां होती है कि क्या तैजस शरीरका भी इन्द्रिय द्वारा 
भोग होता है ? तैजस शरीरका भी इन्द्रिय द्वारा उपभोग नहा, ग्रहण नहीं, तब दोनोको 
कहते निरुपभोग्य कि तैजस भ्रोर कार्माण ये दोनो शरीर निरुपभोग्य हैं । इनमे से तैजसकों 
क्यो छोड़ा, केवल कार्माणा क्यो बताया ? तो उसका उत्तर यह है कि देखो--तैजस ई 
में योग नहीं होता, कार्माण शरीरमे परिस्पद हो हर कम अप 
! ता ना, श्रोर कार्माण शरीरमे परिस्पंदके 
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निमित्तसे श्रनेक बाते भी होती और »दारिक शरीरसे भी, योग होता, ,वैक्रियकसे भी हो 
जाता है, मगर तैजस शरीरमे कोई हलन-चलन,नही । श्रगर मुख हिला तो इसके साथ जो 
, पैजस शरोर चमक रहा वह भो हिला मगर त॑जस शरोर कोई स्वयके हिसाबसे नही हिला । 
योग तैजसमे नही है इस कारण तैजस शरीरका तो यहाँ प्रसण नही । जिन-जिन शरीरोके 
योग होते है उन उन शरीरोकी बात कही जा रही है । उन्तमे से उपभोग वाले शरीर कितने 
हैं श्रोर उपभोगरहित शरीर कितने है ? तो उपभोग वाले शरीर है-तीन-श्रौदारिक, वैक्रियक 
श्रोर भ्राह्मरक झौर -निरुपभोग्य है--तैजस और कार्माए मगर योग वाले शरीरमे तैजस नही 
इसलिए सयोग शरीरमे निरुपभोग है तो ऐसा है कार्माण शरोर; इस प्रकार इस 5प्रकरणमे 
योगनिमित्तक वृत्तोका वर्णंन किया । दुसरे अध्यायमे जीवतत्त्वकी बात कही गई तो सबसे 
पहले स्वतत्त्व और उपयोग इन दो को बात कही, जिसका कि जीवके साथ सम्बन्ध है, तादा- 
त्म्य हैं, जीवकी परिणति है, उसके बाद (फिर योगका वर्णान किया । योगके वर्शनमे चूंकि 
शरीरका ग्रहण योग द्वारा, होता ना, तो शरीरका वर्णन हुआ । श्रब शरीरका वर्णान होनेके 
बाद उसीसे ही-सम्बधित थोडा, वर्णन और ज्ञातव्य है, जिसमे पहले यह बतला रहे हैं कि जो 
ये शरीर हुए सो ये किस किस - जन्मसे कौन-कौन शरीर होते है ” शरीर ५ हैं, उनमे से 
श्रौदारिक शरीर किस जन्म द्वारा प्रकट होता है, बनता है ? ऐसे ही सभी बातें पुछी जायेंगी,। 
यहाँ प्रथम झौदारिक शरोर की बात कहते है । , ,(, 
गर्भसमूरछनजमाद्य ॥४५॥ हा ; 
आ्ौदारिक शरीरकी गर्भजता श्रथवा सम्मूछ॑नजताका नियम--पग्रादिका शरीर गर्भ 
श्रौर सम्मूछेन जन्मसे उत्पन्न होता है | श्रादिका शरोर मायने औदारिक । जितने भी ओऔौदा- 
रिक शरीर हैं या तो वे गर्भसे उत्पन्न होते या समूछेवसे ।.तीसरे कौन शेष॑ बचे,? उपपाद । 
उपपाद जन्मसे श्रौदारिक शरीर नही बनता, उप्पाद जन्मसे तो वेक्रियक शरीर बनता है 
शरीर बननेकी विधि यह ही है कि कोई जीव पहले भवसे आया, मोडा लेकर चला तो विग्रह 
गतिमे भी वह जीव रहा, पर व।स्तविक्र विधिमे तो पूर्बंभवकों छोडकर चला वहीसे जन्म हो 
गया नई गतिका और शरीर सम्बन्धकी हृष्टिसे देखें तो विग्रह गतिसे चलव र जन्मस्यांनपर 
ग्राया तो जन्मस्थानपर श्राते ही शरोर वर्गणाश्रोको 'प्रहण करने लगे तो जन्म वहाँ -कहलाया 
ओर लौकिक पुरुषोकी दृष्टिमे जब अडेसे बाहर निकला ज़ीव या पेटसे बाहर निकला तो उसे 
लोग जन्म कहते है, या एकदम शरोर सामने दिखने लगा तो लोग जन्म कहते हैँ । गर्भभे जश्र 
यह जीव झाया तब कोई समभ पाता है क्या कि जीव झ्राया और जन्म हो गया, ? गर्भका 
बात तो जाने दो, सम्मुरछन जन्ममे भी तत्काल कोई नही ,समझ,पाता कि यहाँ यह जीत झा 
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ल्‍ 
ा 


ना 


। 


जन्मसे होता है । भ्रब देखिये वैक्रियक शरीर किस तरह होता है ? 


गया। श्रभो किसी दिन रातकों खूब बरसात हो जाय तो दूसरे दिन, दिनमे देखो तो इतना 
भ्रधिक मेढक जमीनमे छा जाते है कि जमीनमे पैर घरना मुश्किल हो जाता है ।. बताश्नो वे 
मेढक 'कहांसे आरा गए ? उन मेढकोका शरीर बनते हुए. किसीने देखा है क्‍या ? नहीं देखा 
ना। तो लोकव्यवहारसे तो जब शरीर प्रकट दिखने लगे तब उसे जन्म कहा जाता है, पर 
यहाँ जन्म शब्दसे क्या बात लेना है ? शरीरका प्रकरण है, -इस कारण न तो गति श्रायुका 
उदय जिस कालमें हो वह जन्म है, यह अर्थ न लेना ओर त॑.- यह अर्थ लेता कि जब पेटसे 
बाहर मिकला, शरीर दिखा तब जन्म है । किन्तु यह जीव -जन्मस्थानपर पहुचकर शरीर वर्ग- 
णाओ्रोको ग्रहण करे उसका नाम जन्म है। तो यह ओऔदारिक शरीर यह गर्भसे श्रौर समूछेन 


ण कुछ गे 


.. औपपादिक वैक्रियिक ॥४६॥।। 
चैक्रियक 'शरीरकी उपपाद जन्म प्र भवता--वैक्रियक शरीर उपपाद जन्मसे उत्पन्न 
होता है । उपपाद देवोके होता है उपपाद शैयाके रूपमे और नारकियोंके होता है । जमीनके 
नीचे हिस्सेमे लटकते हुए घटाकार, फालर वंगराके ढगसे, सो देवोका वंक्रियक शरीर तो इस 
उपपाद शैयापर बच्चेकी तरह लोटा हुआ होता है श्रौर नारकियोका वैक्रियक शरीर फालर 


'घटा आ्रादिक' जैसे स्थानोंसे टपकता हुआत्ना होता है । देखिये देवो और नारकियोके जन्मे पुण्य 


और पापका श्रन्तर है । देवोका वैक्रियक शरीर तो इन्द्रिय सुखक्े लिए है और नारक़ियोका 
वैक्तियक शरीर उनके कष्टके लिए होता 'है । तो दोनों हो प्राणियोके वेक्रियक शरीर उपपाद 
जन्मसे उत्पन्न होते है'। ऐसी वैक्रियक शरीरकी बात बतानेसे यह ही जाहिर हाता कि वैक्रि- 
यक शरीर देव और नारकियोके ही होता है, दूसरेके नही, किन्तु सुनो गया तो _ ऐसा कि 
अनेक मुनिराजोके वैक्रियक शरीर भी बने, विक्रिया ऋद्धि हो गई और उन्होंने उस शरोरमे 
जैसा चाहे परिणमन कर दिखाया । विष्णुकरुमार मुनिने हाथ फैलाया तो वह मानुसोत्तर पब॑त 
तक चला गया । उनको विक्रिया ऋद्धि थी । तो ऐसा वैक्रियक शरीर तो फिर ग्रहणमें न हुआ्ना 
तब इसके समाधानके लिए सूत्र कहते है । 
ह लब्धिप्रत्यय च ।॥॥४७। ह 

लब्धिप्रत्ययक बेक्रियक शरीरका निर्देश--वैक्रि यक शरीर लब्धिके कारणसे. भी होता 
है । याने कर्मका क्षयोपशम, ऋद्धियोका उत्परन होना, इन कारणोसे भी वैक्रियक. शरीर होता 
है । यहा शब्द तीन लग गए--लब्धि, प्रत्यय,,च । पद दो हैं, लब्धिप्रत्ययं और च्‌ । तो यहा 
प्रत्यय शब्दका क्‍या अर्थ है ? तो देखो प्रत्यय शब्दके अनेक श्रर्थ होते है--कही, तो ज्ञान श्रर्थ 


से श्राता । जैसे कहते है कि ज॑सा श्रर्थ है वसा ही शब्द है, वैसा ही प्रत्यय है । शब्दके अनुसार 
! 


हा मोक्षशास्त्र प्रवचन 


प्रत्यय होता । तो प्रत्ययका श्रर्थ कही ज्ञान भी लिया जाता, कही प्रत्ययका श्रर्थ सच्चाई भी 
लिया जाता । श्रच्छा तुम इस बातका प्रत्यय करो, मायने सत्य बताझो । कही प्रत्ययका श्र 
शपथ भी है, कही कारण. भी है। जैसे कमे-न्धके प्रत्यय मिथ्यादर्शन ग्रसंयम-श्रादिक हैं तो 
प्रत्ययके जब अ्रनेक अर्थ हैं तो उनमे से यहां कौनसा श्र्थ लेना चाहिए ? प्रत्ययका श्रथ॑ है 
कारण । समास वाला पद है इससे यह विग्रह हुआ कि लब्धि है. कारण जिसका ऐसा भी 
वैक्रियक होता है । लब्धिविशेष प्राप्त हो जानेसे मुनिजनोके वैक्रियक भी बन जाता याने 
श्रौदारिक शरीरसे सबद्ध विक्रिया हो | लब्षिके मायने क्या है ? तपश्चरण विशेषके कारण 
ऋद्धिकी प्राप्ति होनेका नाम लब्धि है । 
उपपाद और लब्धिमे श्रस्तर--देखो . पहले सूत्रमे क्या बताया था कि उपपादसे 
वैक्रियक होता भ्रौर सूत्रमे क्या बतला रहे कि लब्धिसे वैक्रियक हुए तो उपपाद पौर लब्पिमें 
श्रन्तर क्या रहा ? उपपाद और लब्बिमे यह अ्रतर है कि उपपादमे तो निश्चय है कि उपपाद 
जन्मसे जो शरीर होगे वे नियमसे वैक्रियक ही होते हैं। और उपपाद एक-निश्चयकी चोज 
है, पर लब्धि तो कादाचित्क है । किसीके तपोजिशेष होनेपर कोई उस ढगका बना हुआ्ना भी 
जो अनेकके न भी हो और तपस्यामे प्राप्त हो गया, फिर, भी जब उस ऋद्धिका उपयोग करे 
तो वैक्रियक शरीर बने, मगर देव श्रौर नारकियोका तो वैक्रियक शरीर जन्म पयेन्त है भोर 
 उपयोगमे चल रहा है । इस प्रकरणमें एक बात यहाँ समझ लेना कि देवोका-जो श्रावागमन 
चलता है मनुष्यक्षेत्रमें, और और जगह तो देवोका जो अ्रसली शरीर है वैक्रियक श्रौर उप- 
पाद शैयापर प्रकट हुग्ना, वह शरीर कही नही जाता । वह तो श्रपन्ती जगहमे,-अपने ग्राममे 
जितनी कि उसकी एक सोमांसो है वही तक रहता है | यहां जो शरीर श्राता है वह उत्तर 
विक्रियाका शरोर है याने विक्रियाके बाद शौर विक्रिया करे, उससे यह शरीर त्राया ॥ तो 
यह भी एक कादाचिल्कसा हुझा । जब उनके मनमे श्राये ,तो करते उत्तरतिक्रिया, पर मूल 
शरीरकी जो विक्रिया है वह तो वैक्रियक ही है । वहाँ वे परमाणु विक्रिया वाले ही हैं, किन्तु 
लब्धिपर्याप्तक वैक्रियक शरोरभे नियम नहीं है कि जब उपयोग करें तब हो । सभी समयमे 
नही, सभी जीवोमे नहीं, इस कारण लब्धि और उपपाद--इन दोनों कारणोमे बहुत ग्रन्तर 


। 
३ विक्रियाका श्रर्थ व विक्रियाके प्रकार--एक श्राशका यहां हो सकती है कि सारे हो 
शरोर हैं विनाशीक, सो यह विकार तो सभी शरीरोमे है, सो सभी शरीर वैक्रियक हैं, फिर 
वैक्रियक विशेष क्या रहा ? समाधान यह है कि यहाँ विक्रियाका श्रर्थ विनाश नहीं है, किन्तु 
(व मायने विविध और क्रिया मायने आकार श्रादि करना, सो विक्रिया है । ऐसी विक्रिया देव 
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श्र 


और नारकियोके तो भवपश्रत्ययक है, किन्तु तपस्वी जनोंके गुशाप्रत्ययक है । विक्रिया दो प्रकार 
की होती है--(१) एकत्वविक्रिया और (२) पृथक्त्वविक्रिया । अपने शरीरसे ,अलग नहीं, 
किन्तु अपने शरोरको ही भिंह, व्याप्न, हंस श्रादिके रूपसे कर लेना सो एकत्वविक्रिया है तथा 
अपने शरीरसे पृथक्‌ जीवोके शरीर रूपसे श्रथवा महल पर्वत मंडप श्रादि रूपसे श्राकार कर 
लेना पृथवत्वविक्रिया है। यहाँ यह जान लेना कि पूृथवत्वविक्तिया की जानेपर भी गआ्ात्मप्रदेश 
अपने मूल शरीरसे उत्तर शरीरो तक निरन्तर रहते हैं । नारकियोके तो पुयक्‍्त्वविक्रिया होती 
नही, एकत्वविक्रिया है'। कर हिसक जानवरके रूपमे तथा नानाविध श्रायुघोंके रूपमे 
विक्रिया बना लेते है । भवनवासी, व्यंतर, ज्योतिषी व कल्पवासी देवोके दोनो प्रकारकी 


' विक्रिया है । स्वेर्गोसि ऊपरके देवोके प्रशस्त एकत्वविक्रिया है, थे अ्रहमिन्द्र बाहर विहार चही 
” करते । तिय॑चोमे जिनके प्रकृत्या सम्भव है उनके एकत्वचिक्रिया है। मनुष्योंगे तपस्वी ऋद्धि 


प्राप्त मुनियोके दोनो प्रकारशों विक्तिया होती है । भ्रव यह बतलाते हैं कि लब्धिके कारण क्‍या 
चैक्रियेंक शरीर ही सम्भव है या अ्रन्य और कोई भी शरीर सम्भव है। 
तेजप्रमपि ॥४८॥। हे 
लब्धिप्रत्ययक तेजस शरीरका विवरण--तैजस शरीर;भी लब्धिके क्रारणसे होता है । 
यहाँ यह समझना कि एक तो तैजस शरीर है प्राकृतिक जो सं ससारी जीवोमे प,या जाता 
है, जिसके कारण शरोरमे तेज रहता है। कसा ही शरीर हो, वृक्ष हो, पृथ्वी हो, निगोद हो, 
कीट ही उन-उन शरोरोके अनुरूप उनमे तेज पाया जाता है | एक तो तैजस शरीर है सर्ब॑ 
साधाररंग जीवोमे होने वला, दूसरा त॑गस शरीर है गुराप्रत्यय ,श्रपने तपोविशेषत्ते जो ऋद्धि 
आप्त होती है उस ऋद्धिसे उत्पन्न होने वाला ऐसा तेजस शरोर निस्सरणात्मक कहलाता है 
थाने तिकलने वाला ( जब उपयोग करे तब निकले, हर समय नही निकलता । लब्धि प्राप्त है, 
योग्यता मिली हुई है, निकलेगा तब जब उसरूप उपथोग होता है । तेजस शरीर दो प्रकारके 
होते है--एक प्रशस्त और दूसरा श्रश्रणस्त याने शुभ और अश्युभ । जिसको तैजसकऋद्धि प्राप्त 
होती हैं उसके दोनो तरहकी योग्यताये होती हैं । शुभ तैजस भी निकल सकता, अशुभ तैजस 
भी । जब चित्त प्रसन्‍्त रहता है, प्रारशियोपर दया उमडतों है तब वातावरणको या उस कज्षेत्र- 
प्रदेशको बडा दू खी निरखते है उस समय इतनी करुणा उमडती है कि यह भावना बनती 
कि सबका भला हो, इनका दुःख दूर हो, और उस भावनाकी श्रछ्कितामे तैंजस ऋषद्धिधारी 
मृनिके दाहिने कधेस शुभ ,तैजस निकलता है प्रशस्त झ्राकारका भर वह बहुत दूर तक 
फंलता है । जहाँ-जहाँ तेजस शरीरका प्रसार हो वहाँ तक न रोग रहता, न कोई प्रकारका 
उपद्रव रहता । जैसा वातावरण सुख्धके लिए चाहिए वह सब बन जाता है, और किसी समय 
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ये ऋद्धिधारी तपस्वी मुनि ऋद्ध हो जायें, किसी बातपर तीव्र क्रोध उमड़ श्राये तो उस समय 
जिसका निमित्त पाकर क्रोध उमडा है उसको दड देनेके लिए समझो बायें केसे अशुभ तैजस 
निकलता है । सो यह भी फैलता है, श्रौर जहाँ तक फैलता-वहाँ तककी-चीजें जल जाती हैं । 
अ्रग्निकी तरह इनका भयकर रूप होता है और वे चीजें जलती हैं तो वह मुनि, कहाँ रह 
जायंगे ? वह भी जल जायेंगे । सब भस्म हो जाते है, और इस समय, सक्‍्लेश परिणाम ही 
तो हुआ था मुनिराजके । सम्यकत्व बिगड गया.था, बुरे भाव हो गए थे सो मरकर नरक जाता 
है । तो योग्यता तो-एक योग्यता है, शक्ति है, उस शक्तिका सदुपयोग हो तो भला हो,. श्रौर 
दुरुपयोग हो.तो बुरा हो । तो ऐसा तैजस शरीर कहलाता है निस्सरशात्मक । जो, शरीरसे 
बाहर निकले और उसका प्रभाव पडे । और सर्व॑ ससारो जीवोमे होता है श्रनिस्सरणात्मक । 
वह शरोरसे बाहर नही निकलता, किन्तु शरीरके श्राश्रयः रहकर वही , तेज योग्यतानुसार 
उत्पन्न करता है । तो जो निकलने वाला तैजस शरीर है वह है लब्धिप्रत्मययक । तो यह बात 
इस सूत्रमे कही गई है । भ्रब समस्त शरीरोका वर्णन हो गया, मगर श्राहमरक शरीर बिल्कुल 
छूट रहा था श्रब तक, तो श्रब उसके विषयमे विवरण करते हैं । 
शुभ विशुद्धमव्याघाति चाहारक प्रमत्तसयतस्यैव॒ ॥४६॥ 
श्राह्मरक शरीरका स्वरूप -- भ्राह्यरक शरीर- क्या कहलाता है ? जो तपस्वी ऋद्धि- 
धारी मुनिके द्वारा पवित्र कार्यके लिए,रचा जाय उसे श्राह्मरक, शरीर कहते हैं । श्राह्मरक 
शरीर एक हाथके प्रमाणका होता है । बडे सुन्दर श्रगोपाज़ उसमे ,से ,इन्द्रियाँ-। देखनेमे तो 
ऐसा लगता कि बंस दो शरीर है वहाँ | मुनिराजका श्ौदारिक शरीर है और एक आहारक 
शरोर भी निकलता, वह भी पूरा व्यवस्थित, बडा सुन्दर, पवित्र । लेकिन वे दो शरीर जुदे- 
जुदे नही हो गए । हैं तो जुदे ढकके, मगर आहारक शरीर नामकर्मका ऐसा ही उदय है कि 
वह पुतला बना तो, मगर आरात्मा एक है। आ्राहरक शरीरका जीव दूसरा हो गया,हो श्ौर 
आदारिक शरीरका दूसरा ही था, ऐसा भेद नही है । एक ही प्रदेश है, उसे-कहते हैं श्राह्मरक 
समुद्घात । समुद्घातमें प्रदेशका ही विस्तार मात्र है । तो वह श्राह्दरक-श रीर कीसा है ? वहू 
बुभ है, पवित्र है, व्याघातरहित है । । | 
आ्राहरक शरीरकी शुभरूपता--देखो--श्रौदारिक, वैक्तियक, तैजस, कमर 
सबसे एक विलक्षण पवित्र श्राराष्य आदरणोय है श्राहारक शरीर | क्योंकि वह शुभ है । 
कोई कहे कि वाह वैक़ियक भी,तो थुभ है, बडा[पवित्र है देवोका वैक्रियक शरीर बडा पविन्न 
है, उसमे हाड/मास वर्गरह भी नही है, सुहावना भी लगता है। समचतुरखसस्थान होता हैं 
बोनां शरीर नहीं होता, फिर श्राहारककों ही क्यो शुभ कहा है ? तो भाई इनमे प्राह्मरक 
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हो पूरातया शुभ है | जैसा शुभ कहा जा रहा वैसा शुभ अन्य नही है । शुभका कारण तीर्थ - 
चदना हो, शड्य समाधान हो, जो शुभ कार्य है, उत्तम कार्य है, उनके कारणभूत है वह 

' श्राह्रक शरीर । कोई कहे कि वैक्रियक' शरीर भी तो शुभका कारणा है उससे भी तो प्नेक 
बातें कर ली जाती है, अनेक उपसर्ग दूर कर लिए जाते है । धररोन्द्र पद्मावतोने पाश्वेताथका 
उपस दूर किया । विक्रियाका ही तो बंल'' था जिससे विष्णू कुंमार मुनिने ७०० मुनियोका 
उपसर्य दूर किया । तो वैक्रियक शरीर भी तो बडे-बडे कामोका कारण बनता है, फिर 

“आाहारकको ही शुम कहनेका क्या मतलब ?' "समाधान यह है कि आहारक सदा शुभ रहता 
है । उससे और प्रकारकी झराशका नहीं होती । जब' कि वैक्रियक शरीर कभी शुभ कर दिया 
थोडा तो कभी किसोका बहुत अशुभ हो जाता तो वैक्रियक भी शुभ आहारककी भाति न 
रहा और अपेक्षाकृत मान लो कि थोडा बहुत शुभ है वैक़ियक, मगर सदा शुभ रहनेको बात 
नही है । उस विक्रियासे दूसरेका बुरा भी किया जा सकता, मगर ग्राह्दरक शरीर तो कभी 
भी किसीके बुरेके लिए नहो है। वह सदा पविन्न कामके लिए है। इसलिए आहारक शरोर 
शुभ है और इस कारश अन्य शरोरोकी श्रपेक्षा यह भिन्‍न है, विलक्षए है । 

श्राह्मरक शरीरको विशुद्धलूपता--दूसरी बात आ्राहांरक शरीरमे है यह विशुद्ध है, 
पवित्र है, क्योंकि यह विशुद्धिका कारण है। जो एक निरवद्य पृण्य कर्म है, आहारक शरीर 

'है उसका यह कार्य है इसलिए भी शुभ है भौर स्वय यह पवित्र है | देखो श्राह्दरक शरीर क्‍या 
'है ? पौद्गलिक पिण्ड है। वह क्या शुभ, क्‍या अशुभ, क्या विशुद्ध, क्‍या अविशुद्ध । मगर उस 
आहारक शरीरके कारणपर विचार करे । आहारक शरीरके कार्यपर विचार करे । उसके 
प्रयोजनपर विचार केरे । वह शुभ है, वह विशुद्ध है । विशुद्धिका कारण है, कार्यमे कारणका 
उपचार करते है श्र कारणमे कार्यक्रा उपचार करते हैं तब यह बात कही गई कि आहारक 
शरीर शुभ है' शोर विशुद्ध हैं । जैसे कह बैठते है ना--अन्न हमारा प्राण है। बताश्रों प्रन्न 
कोई प्राण है ? ५ इन्द्रिय, तीन बल, श्वासोच्छेवास और आयु ये १० प्राए। कहे गए । इन 
१० प्राणोका घात हो तो बस भव छूट जाता है। श्रगर अन्न न मिले तो मरण हो जायगा 
क्‍या ? हाँ हो तो जायगा, मगर बहुत दिनोमे । वहा भी वास्तवमे मरणा हुप्रा १० प्राणोके 
वियोगस १० ५णोत्ते यह शरोर चल रहा हू । उस शरीरका साधन, है अन्न, । तो प्राण रखने 
का साधन अच्न बनता, न कि श्रन्न स्त्रय आ्राण है (६ तो प्राराका साधन होनेसे अन्न भी प्राण 
'कह दिया जाता है और इसी तरह देख लो 'कपाससे डरा बनता, ततु बनता और डोरेको 
ही कोई कपास कह दे तो गलत तो नहो है, उपचारसे ऐसा'हो है, मगर कोई कहता तो नही । 


टाट रखा हो, टेरालीन रखा हो, लाइलोन रखा हो, बंपासव सूती कपडा रखा हो तो कहेंगे 


ह॥ 
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कि यह तो कपास है भश्रीर यह तो दूसरी वनस्पति है। क्या--टेरालीन, लाइलोन, टेरीकाट 
श्रादि । देखिये--नाम रखने वालोने ये नाम तो बडे अच्छे रखे । नाम कया है ? टेरालीन याने 
ग्राहकने बहुत टेरा कि खरीद लें, मगर ग्राहकने ली न | तो देखिये कितना खराब है टेरालीन 
श्र कोई ले आये घरमे टेरालीन, लाइलोन और इनमे कभी भ्राग लग जाये, तो ये शरीरमे 
चिपटते है, जलते हैं, बुभनेका काम नही। तो स्त्री कहती है कि लाई तो लाईं पर लो न, 
ऐसा है वह लाइलोन । तो जैसे श्रनेक श्र॒कारके कपड़े रखे हो तो उसमे बोलते है ना यह 
कपास है, यह केला है, यह श्रमुक है तो कार्यमे कारणका उपचार, कार्यमे कारणका उपचार 
भी किया जाता है । यो प्राह्यरक शरीर यह सदा विशुद्ध है, इस कारणसे अन्य शरीरोसे यह 
प्राह्दरक शरीर विलक्षण है । भ्राह्दारक शरोर कया है ? तपस्याकी मूर्ति है |, पवित्र १रिणाम 
हो, तपश्चरण हो विशेष बात हो तो यह श्राह्दारक शरीर बनता, ऋद्धि मिलती है । 

अ्रहारकशरीरफी श्रव्याघातिता--भ्राहारक शरीर श्रव्याघाती है, व्याघातरहित है । 
इसमें किसी जीवकों बाधा नहीं श्राती । इस कारण श्रन्य सब शरीरोसे विलक्षण शरोर है । 
कोष कहे वाह, तैजस शरीरसे भी तो बाधा नही आ्राती । जैसे श्राह्दरक शरीर वज्च पहाडसे 
भी निकल जाय, ऐसे ही तजस शरीर भी निकल जाता | बताया ही है कि विग्रहगतिमे 
तैजस कार्माण शरीर सब प्रतिघात रहित है तो फिर तैजससे विलक्षण कहा रहा श्राह्वरक ? 
वह भी भ्रव्याघाती और यह भी प्रव्याघाती । तो समाधान यह समझें कि शकाकारने श्रभी 
उसका सही रूप नही समझ पाया | शभ्राहारक शरीर हर प्रकारसे श्रव्याघातो है याने किसी 
शरीरसे न छिडे, किसी वज्से न छिडे ऐसा तो भ्रव्याघाती है ही, मगर यह ग्राह्रक शरोर 
किसी भी प्राणीके दुखका कारण भी नही बनता | लेकिन त॑जस शरीर वह तो नगरीकी नगरी 
जला दे तो श्रव्याघाती ग्राह्दरक शरीर श्रन्य सबसे विलक्षण होता कि नही ? विलक्षण है। 

आहारकशरीरका स्वामित्व--प्राहारक शरीर प्रमत्तविरत सयत मुनिके ही होता है 
याने छठे गशस्थानवर्ती मुनिका आराहारक शरीर होता | एवकार आहारकमे न लगाना कि 

3 गणस्थानवर्ती मुनिके श्राहरक शरीर ही होता है। इसमे तो बडी बाघा है, श्रन्य शरीर 

भी है, मगर होता तो छठे गुरस्थानवर्ती मुनिके ही, अन्यक्रे नही होता, ०ह पह तो खूब 
कहा । छठे गुणस्थानवर्ती मुनिके वह तैजस शरीर भी होता । तैजस पश्रौर आाहारक तो ए 
सगे मित्र हो गए ना ? नही-नही, आहारक शरीर विशिष्ट प्रमत्त सयमी मुनिके ही होता है । 
ग्रच्छा तो वह भी होता है किसी विशिष्ट मुनिके, मगर अहारकमे तपोबल ऋडद्धिविज्येष श्रधिक 
आदरणीय है, महत्त्वकी चोज है। ऐसा यह श्राह्रक शरीर शुभ है, विशुद्ध हैं व्याघातरहित 
है । यह्‌ प्रमत्तसबमी मुनिके द्वी होता है । 


प्रध्याय २,-सूत्र ४९ ३८४० 


आहारकशरीरकी रचनाके प्रयोजन--इस सूत्रमे 'च' शब्द दिया हुप्ना है। व आहा- 
रक॑ । 'च' शब्द देनेकी कोई ज़रूरत न थी | सूत्रके कहनेका जितना भाव है वह 'च? शब्दके- 
बिना ही निकल आता है। फिर 'चा शब्द यहां व्यर्थ हो गया, लेकिन यह जानें कि सूत्रमे 
कोई शब्द व्यर्थ नही हुआ करता । जो शब्द व्यर्थ पडा हो वह एक सिगनल है, सकेत है, वह 
किसी और बातका सकेत करता होगा । किसका सकेत करता है यह "व! शब्द ? आहारक 
शरोरके प्रयोजनका सकेत करता है । यह आहारक शरीर निकलता क्यो है ? किस कामके, 
लिए निकलता है ? देखिये--तभी तो लब्धिके सद्भावकी जानकारीके लिए बनती | जान 
लिया, है कि नही, ऐसा कभी-कभी कोई मनुष्य करते है, पर इसके करनेकी श्रावश्यकता नहीं: 
समभो जाती । किसीकी बात श्रा गई, श्राखिर शुभोपयोग ही- तो है, .यह प्रशुभोपयोग , नहीं 
है । यह जानना चाहिए कि भेरेको ग्राहारक शरीर है कि नही, , किन्तु शुभोप्रयोग है-ऐसी 
इच्छा आयी जानकारीमे ।-यो छुभोपयोग है, उस श्राह्दक शरीरका यह ही तो प्रयोजन 
निकालना चाहेंगे तपस्वी ।, कभी कोई शंका हो तो “उसकी शका दूर हो जाय-। कभी कोई ' 
तीथैवन्दनाका भाव हो तो तीथ्वदना कर आये । इसमे विशेष संयमक़ी भी सिद्धि हो जाती; 
है। मान लो यह श्रौदारिक शरीर जाता किसी  तीथंबन्दनाके लिए. तो सम्भव है कि उससे 
दूसरे जीबोकी विराधना होतो, मगर भ्राह्दारक शरीरको भेज दिया-तोर्थंवन्दनाके लिए तो,वह 
सब काम कर आयगा । वह आ्राहारक शरीर जो गया त्तोथवन्दनाके लिए वह कोई श्रात्मासे 
जुदी चीज नही है । आत्माके ही प्रदेश गए है। उसमे कोई फर्क नही झता कि औदारिक 
शरीरमें जाकर वदना करे तो उसमे कोई ज्यादा अतिशय बन गया हो और आहारक शरीरमे.- 
वदन कर श्राये तो उसमे कुछ अ्तिशय न बनता हो । जीव तो वही है । श्राह्दरक श्वरीरके 
माध्यमसे वदना कर ली, संयमकोी रक्षा हो गई, किसी जीवकी विराघना भी-न हुई, समय 
भी न लगा, श्ौर आहारक शरीरके द्वारा वही काम सब पूर्ण हो,ज़ाता है, इस श्राह्दरक शरीर 
का प्रयोजन हैं कोई तत्त्वमें शका हो, जानकारी करना हो तो यह प्राहारक शरीर केवली ,. 
श्रुतकेवलीके निकट जाता है, कही हो, दूर हो तो भी भरत ऐरावत- क्षेत्रसे ज्यादा आरहारक 
शरीररचनाका कोई कारण नही है । वह तो श्रपने देशमे है, जब भरत ऐरावत -क्षेत्रमे केवली 
भगवान नही रहे, चतुर्थकालमे भी जिस समय न हो कोई तो उस समय यह श्राह्मरक शरीर 
विदेह ज्षेत्रमे सीधा जाकर केवलीके वदन करता है, उनका दशेन करते ही समस्त संशय दूर 
हो जाते है। 
आ्राह्रकशरी रकी रचता व गति--देखो ज)वोकी लीलाकी विचित्रताकी बातें होती 
रहती है । इन सबमे जीवका ही तो एक महत्त्व है। कैसी ही सही, किसी भी स्थ्रितिमे , सही, 


७. 
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आहारक्शरीर पहले तो यही मस्तंकमे बनता है । बननेमे थोह्या समय लगता है ।'उततने समय 
यह श्रपर्याप्त रहता है. श्राह्ारक शरीर । देखो जिस ' समय आहारक शरीर रचा जा 'रहा है. 
भौर 'श्राहरक शरीरको काममे लिया जा रहा है उस समय ओशदारिक काययोग नही रहता ' 
है । क्रिंतनी विलक्षण बात है कि शरीर तो औदारिक पडा है, पर उसका योग चही है, परि- 
स्पंद नही है और उस समय मनोयोग, वशच्चन्तयोग भी नही रहता । श्ररे श्राह्दरक शरीर भी 
एक विलक्षण शरीर है कि उसके योगके समयमें मनोयोग भी नही बन रहा, वचनयोग भी 
नही चल रहा । कैसा एक ही श्रद्भुत श्रपूर्व काम हो रहा ? बन गया श्राह्दारक शरीर । जब 
तंक नही बन पा रहा था, पर्याप्ति पूर्ण नही हो रहो थी तब तक तो था भश्राह्मरक मिश्रकाय- 
योग और' जंब आहारक शरीर बन गया तो अब गति हो गई | आहारक काययोगं हो गया । 
श्रब॒ यह शरीर'भी इतना' विशुद्ध सुक्ष्म निराला है कि' यह चक्कर नही लगाता है ।'यहसीघा 
ही गमन करता है । और 'क्यो जी, भगवान श्रगर चक्कर वाली 'गलीपर बैठे हो तो भ्राखिर 
श्रेशी पूर्व पश्चिम, उत्तर दक्षिण, ऊपर'नीचे पक्तिरूप ही तो है और 'इस श्रेणीके सीधमे 
केवेली भगवान न मिलें तो फिर क्या होगा ? ग्राहरक शरीर जायगा, सीधा जायगा और 
जहांसे मोडा लेना पडता है यह 'मुडकर नही जाता उस आहारकसे श्रौर श्राहरक बनता है । 
दर्शन' कर आ्रायगा, वापिस झ्रा जायगा, आहारकमे मिलेगा। वह एक भाहारक मस्तकमे 
्रायगा और यही. उसेवी एक विधि समाप्त हो जायगी । लव्धि बराबर हो गई, मगर झाहा- 
रक शरीरकी 'रचना' हर समय नही हुआ करती कि मंस्तकमें हर समय बना रहता हो। 
दूसरी बार श्रावश्यक होगा' तो नया निर्माण होगा, ऐसा यह पंविन्र श्राहारक शरीर सयमकी 
रक्षाके लिए, लब्धिकी ज्ञापनाके लिए, शकाके निव्रारणके लिए, तीर्थवन्दनाके' लिए इस श्राहा- 
रक शरीरका प्रयोग होता है। | है 
जीवके शरीर व शरीरके अ्ंगोपांगोफी विभक्ति--जीवके ये ५ शरीर हैं--भौदारिक, 
बैक्रियक, आ्राहिरक, तैजस, कार्माण । इन शरीरोमे कार्माण शरीर तो कर्म हैं । उसके अश्रगोपाग 
के रूपमे स्वत॒त्न रच्ना नही है । कर्मपिण्ड हैं। जैसे यह 'स्थुल शरीर मिला उस प्रमाण जीव 
बनता है श्राकारमे, उसो प्रमाण वर्माण शरीर रह जाता है। उस कार्माण शरीरके भिन्न 
कोई ऋगोपाग' नही है, श्रौर तैज्स शरीरके कोई' भिन्न श्रगोपाग नही है +'तैजस तो तेज है 
वह शरीरके श्राश्नयसे अपना प्रभाव बनाता है, उस तैजस शरीरके हाथ-पैर कुछ श्रलग हो सी 
बात नही । कर्मस्द्धान्तका जिन्‍्होने ज्ञान विया वे जानते होगे कि नामव मंके भेदोंमे ग्रौदारिक 
शरीर नामकर्मके ५ भेद बताये है-- (१) श्रौदारिक शरीर नामकर्म, (२) वैक्रियक शरीर 
नामकर्म, (३) भ्ाहारक शरीर नामकर्म, (४) तैजस शरीर नामकर्म श्रौर (५) कार्माण शरीर 
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नामकर्म । लेकिन भ्रद्धोपाज़के जो भेद किए गए, वे तीन हैं- (१) भ्रौदारिक शरीर श्रज्धी- 
पा नामकर्म, (२) वैक्रियक शरीर श्रद्धोपाज़ नामकर्म, (३) आहारक शरीर श्रद्धोपाड्ध 
नामकर्म । कार्माण शरीरके श्रद्धोपाड़ नहीं होते । तैजस शरीरके श्रद्धोपाज्ध नही होते । 
कोई कहे कि बताओ्रो कार्माण शरीर पुरुष है कि स्त्री ? तो वह न पुरुष है, न स्त्री । तैजेस 
शरीर पुरुष है कि स्त्री ? उसके अज्भोपाड्ध ही नहीं है। कैसे कहा जाय कि पुरुष है या 
स्त्री ? अच्छा आहारक शरीर । आहारक शरीर भावसे भी पुरुषवेदीके होता और द्रव्यसे भी 
पुरुषवेदी होता ही है । ऐसा मुनिराजका पुतला निकलता है वह समुद्घातरूप है | उस शरोर 
मे श्रलगसे वेदनामकर्म लगा हो, सो बात नही । वह सब उस ही एक श्रात्माके लिए है, तो 
जैसे पुरुषवेदी वह आत्मा है सो सब पुरुपषवेदी | भ्रग और उपांग को विशेष स्वतन्नता देखना 
कि इसकी रचना ओदारिक शरीर और व॑क्रियक शरीरमे है । श्रौर वहाँ ही वेद समझा जाता 
है । अरब कुछ यह भी जानकारी करें कि किन जीबोमे कौनसा वेद होता है ? 


नारकसम्मूछिनो नपुसकानि ॥५०॥। 


सात्र नपुसकवेद स्वामी --जो नारकी जीव है, सम्पूछिम जीव है वे नियमसे नपुसक 
ही होते हैं। नरक मायने क्या ? तो पहले 'नारक' शब्दका प्र्थे समभिये--नरात्‌ कारयंत्ति 
इति नारकाः। जो मनुष्योक्रों शब्दायमान करा दे, काय्-काँय करा दे। जैसे नरकोके 
दुःखोका चिन्तन करते समय यह मनुष्य तो चिल्ला उठेगा-श्राह | तो जो मनुष्योको एक 
चीख उठा दे ऐसा है कौन ? नारकी । वे यहाँ चीख उठाने तो नही जाते । श्रर्थ समभना है 
कि नरकोमे कितना दुःख है कि उन दुःखोका स्मरण भी हो जाय ध्ोडा तो शस्त्रकी तरह 
इस जीवको चुभन पैदा कर दे । इसीलिए उनका नाम रखा है नारक । यह बात तो समझ 
लो, पर नरका अर्थ बतलावो, नर किसे कहते ? लोग कहेंगे क्रि हम मनुष्य है, नर है, पर 
'न्र' शब्दका श्रर्थ क्या निकलता है सो तो देखो--धर्मार्थकाममोक्षपुरुषार्थरूपाणि कार्याणि 
नुणति इति नरा---धर्म, श्रथ, काम, मोक्ष--इन चार पुरुषार्थरूप कार्यमे जो श्रपनेको ले 
जाय, लगाये उसको नर कहते हैं | श्रब यह अपनी-प्रपती समझ लो कि ग्रभो हम नर हैं कि 
नही ? नर उसका नाम है जो धर्म, श्रथ॑, काम, मोक्ष चारो पुरुषा्थामिे, कार्योमे जो अपनेको 
ले जाय, श्पनेको लगा दे उसे कहते है नर । ऐसे नरोकों जो क॒पा दें, शब्दायमान कर दें 
चीख उठा दें उन्हे कहते हैं नारकी । वे नारकी नियमसे नपुसक ही होते है श्र समुछैन 
कौन कहलाते ? समुरछन जन्म लेने वाले जीव समूरछी कहलाते । ये सब सिद्ध शब्द हैं । 
जिनके समूछन है उनको कहते है समूछिम याने यहाँ वहाँके कुछ पुद्गलस्कथ मिल गए, 


इे८क मोक्षशास्त्र प्रवचन 


जिनसे शरीर बनता तो वे समूछिम जीव बन गए। ये समूछंन जीव नियमसे नपु'सक हो 
होते हैं । नपुसक वेदका उदय है, भीतरमे बडे दु खकी ज्वाला है, कामवासना तीत्र है, मगर 
कर कुछ नहीं सकते । इसीलिए तीव्रता बनी रहती है। ऐसा नपु सकवेद नारक श्रौर 
पसमूछिमके नियमसे होता है, इनके श्रौर कोई दूसरा वेद नही होता । 

न देवा: * ॥५१॥ 

ह देवोके वेदसंबन्धी नियम--देव नपु सक नही होते । देवगतिमे पुरुषवेद, भ्रौर स्त्री 
वेद ये दो ही वेद है । साथ ही एक बात यह समभनी कि देवगतिमे भाबवेद श्ौर द्रव्यवेद 
की विषमता नही है याने शरीर तो हो पुरुषका और भाव हो स्त्री जैसा । ऐसो बात 
मनुष्योमे तो मिल सकेगी पर देवगतिमे न मिलेगी । शरीर तो है स्त्रीका और भाव हैं पुरुष 
के । यह बात मनुष्योमे तो तो मिल सकेगी पर देवोमे न मिलेगी । वहाँ देवोका भाव पुरुष 
ज॑सा ही रहेगा और देवोका भाव स्त्री जैसा ही रहेगा | देवगतिमे नपु सक क्यो नही होते ? 
नेपु सक होना पापका फल है । यहाँ भी तो देख लो--भ्रगर मनुष्योमे कोई नपुसक पैदा हो 
गया तो वह घर कैसे रहे ? उसे हिजडा लोग ले जाते भ्रौर श्रपनी गोष्ठीमे रखते । उनकी 
कोई कदर भी होती क्‍या ? बे कितना दुखी रहते ? तो देवगति,एक पुण्य फलका स्थान है 
वहाँ सासारिक सुखकी प्रचुरता है, वहाँ स्त्रीवेद पुरुषवेद विषयक ही सासारिक सुखका प्रचु- 
भव है, इस काररा देवोमें नपु सकवेद नहीं होता | देखिये वैक्रियक शरीर देवोका भी है 
श्रौर नारकियोका भी है, पर देवोमे तो स्त्री व पुरुषवेद है पर नारकियोमे नपुसकवेद । 

शेषास्थिवेदा ** '॥५२॥।। 

तीनो वेदोंकी संभवताके धाम--अश्रभी तक यह बता भ्राये है कि नारकी ,जीव नपु - 
सक, समूछन जन्म वाले नपु सक, देवगतिके जीव पुरुषवेदी हो या स्त्रीवेदी हो, इनको छोड 
कर शेषके जो जीव बचे हैं उनमे तोनो वेद सम्भव है | वेद शरीरविषयक भी होते श्रोर भाव 
सबधित भी होते है | शरीर प्रकरण बल रहा है ना | इस जीवको शरीर मिला है तो -शरीर 
का जब खूब परिचय हो जाय कि शरीर है क्‍या ? शरीरमे क्‍या क्‍या बात है ? 'तो शरीरसे 
ममता हट सकती है, यह भी एक उपाय है । पुद्ृगल द्रव्योका परिचय जैनशासनमे क्‍यों कराया 
गया कि जिन पदार्थासि इस जीवको मोह है, राग है उन पदार्थोकी भ्रसलियत जाननेमे झा 
जाय तो मोह और राग न रहेगा । इस प्रयोजनसे पुदूगलका भी वर्णान हुआ | नहीं तो कह 
सकते थे कि धर्मका म्तलब तो आत्मासे है | श्रात्माको मोक्ष होना है तो श्रात्माकी ही बात 
बताशो । पुदूगल £।दिककी बात क्यो कही जाती है ? तो उसके कहनेका तात्पयं इतना ही 
है कि पुदुगलका अभ्रगर सही रूपसे परिचय हो जाय तो जीवका लगाव शरीरसे हट जायगा, 


भ्रध्याय २, सूत्र ५२ 


देह प्रपना जुदा अस्तित्व रखता, यह अपनी परिणतिसे परिणमता, यह पुद्गलका पिण्ड है । 
इसमे मेरा कुछ नही लगता । मेर। स्वरूप निराला है। यह बात समभमे श्रायगी तो देहसे, 
पुदूगलसे इसके मोह और राग दूर होगे, इसलिए पुदूगलका भी वर्शोन चला। देखो यह जीव 
के शरीरोका वर्णन चल रहा | जैसे जीवकी बात बहुत ध्यानसे सुनने योग्य है इसी तरह 
शरीरको भी बात सुनने योग्य है | ग्रनादिकालसे इस जीवको शरीरमे ही तो प्रीति बनी चली 
ग्रायी और इस ही प्रीतिके कारण यह जीव अनेक सकट सहता आया। प्रथम तो विकल्प 
सकट है। तो शरीरकों देखकर इसके नाना उथल-पुथल विकल्प चलते है। तो इन सब 
विडम्बनाओका अ्राश्रय शरीर ही तो रहा | तो शरीरका,जब सही परिचय मिले तो उसका 
मोह छूटेगा श्रौर सुख शान्ति होगी, इसलिए शरीरका वर्णन किया गया है । 

पांच शरीरोके विषयसे संक्षिप्त जानकारीक्ा पुनः स्मरण--ध्यानसे सुनो--कितना 
अब तक जाता ? इस जीवके साथ जो शरीर लगा है सो देखनेमे तो लग रहा आपको कि 
एक यह ही शरीर लगा है जो दिख रहा है, पर इस शरीरके साथ दो शरीर भर लगे हैं-- 
तैजस और कार्माण । तो श्राप जो यहाँ बैठे है श्रापके साथ तीन शरीर लगे हुए है । एक तो 
यह दिखने वाला ओऔदारिक शरीर और एक इस ओ्रौदारिक शरीरमे तेज जिस शरीरसे मिले 
एक वह तैजस शरीर और एक कार्माण शरीर जो शरीरोका बीज है । जिस कमंकी वजहसे 
ये शरोर मिलते है, यन्म-मरण होता है | तो यह निर्णय बना लो कि मैं जीव श्रकेला हु और 
इसके साथ ये तीन शरीर और लग बेठे हैं---इनसे इपम जीवकी परेशानी चल रहो है । अच्छा 
ग्रापके साथ त्तीन शरीर है, और बाकी जीवोके कैसे हुआ करते है सो देखिये--देव श्रौर 
नारकियोके भी तोन शरीर है, मगर वैक्रियक, तैजम, कार्माण है। उनक! शरोर विक्रिया 
कर लेता ना, छोटा बने, बडा बने, जन्मजात यह बात है तो उसे औदारिक नही दोजते । देव 
और नारकीके शरोरको वैक्रियक कहते है श्रौर उसके साथ तेजस और कार्माण लगा है। 
कोई बहुत ऊँचे तपस्वी ऋद्धिमान मुनि हो तो मुनिके मस्तकस एक, हाथके प्रमाण वाला 
स्वच्छु घवल शुभ एक पुतला निकलता है बिल्कुल मनुष्याकार, उसके निकननेका प्रयोजन है 
कि वह केवली भगवानके दर्शन कर श्राथे और  साक्षात्‌ दर्शन भी हो गया और यहाँ सयममे 
हृढता हो गई, शकाका निवारण हो गया तो वह कहलाता है ग्राहारकशरीर । इस प्रकार 
शरीर कुल ५ होते है--(१) श्रौदारिक, (२) वैक्रियक, (+) ग्राहारक, (४) तैजसत और 
(५) कार्माणा | यह 5नशासन मानने वालोकी प्रारम्भिक पढाई है। इस तत्त्वार्थसू अको शर्थ- 
सहित श्रवश्य ही पढना चाहिए, तो उससे यह सब॒ पता पड़ेगा कि जीवकी कैसी हालत है, 
कैसे कल्याण होता है ? तो इस प्रकरणमे शरीर ५ बताये है । 
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लक्षण श्रौर स्वरूपकी दृष्टिसे शरीरोमे परस्पर शन्तरका दिर्दर्शन--इन ५ शरीरो 
को श्रौर भ्रधिक समझना है तो एक-एक प्रसग ले लीजिए, श्रौर यह जाननेकी कोशिश करो 
कि ये ५ शरोर परस्पर एक दूसरेसे न्यारा-न्यारा स्वरूप रखते है, इस ढगसे शरीरोका बहुत 
कुछ वर्णान मिलेगा । जैसे पहले तो नामका ही भेद है। जैसे यहाँ तख्त, दरी, चौकी, घडी 
श्रादि जुदे-जुदे नाम हैं, ऐसे ही इन शरीरोके भी जुदे-जुदे नाम हैं--श्रौदारिक, वैक्रियक, 
श्राह्यरक, तैजस और कार्माण । तो पहला भेद तो इनमे नामका ही है, इससे आगे बढ तो 
इनमे स्वरूपका भेद है इन ५ शरीरामे । इनका स्वरूप न्यारा-न्यारा है। जैसे श्रौदारिक 
शरीरका लक्षण है स्थुलता । जैसे हम श्रापके शरीर स्थुल है ना | यहाँके मोटेको नहीं कहते, 
ऐसे मोटेको जैसे किसी-किसी पुरुषका शरीर ही तकलीफ देने लगता है । स्थूल मायने दिखता 
है, छुआ जा सकता है, छिड सकता है, ऐसे स्थुल शरीरको ओऔदारिक कहते है और वैक्रियक 
शरीर कहते है जिसमे नाना प्रकारकी ऋद्धि है, गुण है, विक्रिया है, शरीरकों छोटा कर लें, 
बडा कर लें, एक शरीरके श्रनेक शरीर बना लें। 

देखो इस जीवकी श्रशुद्ध भ्रवस्थाका तो इतना बडा ऐश्वर्य चल रहा है कि जिसके 
रहनेके प्रतापसे शरीरके कितने हो रूप बना लिए जा सकते हैं । कहो उस विक्रिया वाले यही 
बैठे हो भ्ौर आपको शरीर न दिखे । वे अपने शरीरको विक्रियासे छोटा कर लें, बडा कर 
लें, पतला कर लें, मोटा कर लें । तो ऐसी नाना प्रकारकी विक्रिया जिन शरीरोमे होती वे 
वैक्रियक शरीर है । श्राहरक शरीर क्‍या है ? कोई सुक्ष्म तत्त्वका निर्णय करते .हुए जिसके 
आहारक ऋद्धि प्रकट हुई हो, ऐसे मुनिराजकी शकाका निवारण करने वाला एक श्राहारक 
शरीर होता है । उसके माध्यमसे निर्णय होता है । आर तैजस शरीर क्या है ? जिसकी 
घवल स्वच्छ प्रभा है, चमक है वह है तेजस शरीर | यह तैजस शरीर हम श्रापके पूरे शरीर 
में बराबर फैला हुमा है, उसीसे यह तेज है । पर एक तैजस ऐसा भी होता है कि जो तपस्या 
के बलसे प्रकट कर लिया जाता । श्रगर किसीपर क्रोध श्रा जाय साघुको तो बायें कघेसे वह 
चैजस निकलेगा, उसे भस्म कर डालेगा, खुद भी भस्म हो जायगा । श्रगर दया झा जावे साधु 
को तो थोडे क्षेत्रमे क्या, कोशो थोजनके ज्षेत्रमे सुभिक्ष हो जायगा, हरा-भरा हो जायगा, सुख 
साता हो जायगी । तो ऐसा तैजसकी ऋद्धिके प्रतापसे होता है । और कार्माण शरीर क्या है 
कि जो कर्मोका समूह है सो कार्माण । यह ही समस्त शरीरोको उत्पन्न वरनेका बीज है। 
बवके साथ कर्म लगे तो एक शरीर मिला, दुसरा मिला, मिलते गए, जन्म हुआ, मरख 
हुआ, जीवन हुआ, जीवन बना, जीवनका बिगाड हुप्ना | यो यह तकलीफ पाता है | सब विप* 


दाप्नोका मूल है कार्माण शरीर । 


प्रध्याय २, सूत्र ४२ ३६१ 


- कारणकी श्रपेक्षासे पांच शरीरोमें श्रन्तरका 'दिग्दशंन--यह ५» शरीरोकी चर्चा चल 
रही है। श्राप किस-किस प्रकारसे समझ सकते कि ये शरीर एक दूसरेसे निराले है और 
इसका स्वरूप बहुत विलक्षण है | देखियि--कारण भी इसके जुदे जुदे है कि ग्रौदारिक शरीर 
बना आ्रौदारिक शरीर नामकर्मके उदयसे । लोग शड्भा रखते है कि यह सारा'जगत कीसे बन 
गया ? ऐसी सृष्टि किसने की ? जब यह निमित्तनैमित्तिक योगकी बात समभमे नहीं भरा पाती 
तो कह बैठते कि इसका बनाने वाला कोई साधारण पुरुष नहीं हो सकता । इसका रचने 
वाला तो कोई ईश्वर ही हो सकता । पर उनको यह॒पंता नही कि यह जीव स्वय ईश्वर 
स्वरूप है। यह इस समय बंधनमे बद्ध है, कषायें इसके होती है, कर्म बँचते है और उनका 
ऐसा निमित्तन॑मित्तिक योग है कि यह शरीर-रचना चलंती रहती है | जैसे कई बातें निमित्त- 
सैमित्तिक योगमे यहाँ की हुई देखी जाती है । रसायन कुछसे कुछ मिला दिया श्रापसमे तो 
उनका क्या भ्रसर हो जाथ ? कोई दवा चूरांमे मिल जाय तो उसका क्या श्रसर हो जाय ? 
धौर 'यहां रोज-रोज देखते हैं, रसोई बन रही है तो वहाँ भी निमित्तनैमित्तिक योग ही तो 
हो रहे है । भ्ग्निका सन्निधान पाकर रोटी सिंक गई। श्रव्॒ कोई ऐसी ही श्रपनी हुठ बनाये 
कि रोटीको जब पकना था तब सिक गई, उस समय श्रग्ति अपने श्राप हाजिर हुई, तो उसका 
यह हढ कोई अर्थ नही रखता । ऐसा वाक्य तो श्रब तक जैनधर्मके जितने भी ग्रन्थ है उन्में 
एकंमे भी न मिलेगा । हाँ सावधानी तो की है कि एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कर्ता नही, पर 
निमित्तनैमित्तिक योग भी खूब बताया गया है | वह योग है इमलिए बताया गया, श्रन्यथा 
हाजिर होनेकी भी जरूरत क्या ? पदाथोमे अ्रपनी-भ्रपनी पर्याय पडी है। समय है हो गई 
निमित्तकी जरूरत क्यो लेते कि निमित्त हाजिर हो गया । क्या अभ्रावश्यकता ? प्ररे प्रावंध्य- 
कता यह है कि वह काये' होता इसी विधिसे है कि जैसे कर्मोदयका निमित्त हुआ और जीवने 
प्रपने उपयोगमे उसका प्रतिबिम्ब लिया और जोचने अपनी ही परिणतिसे उसमे अपना 
जुडाव बनाया, दुःखी हो गया, है सब द्वत्योव्री श्रपनों भ्रपन्ो परिणति, मगर विषम विभाव' 
विकारके जितने परिणमन है वे निमित्त्न॑मित्तिक योग बिना नहीं हुआ करते । तो क्‍या 
हुआ ? इस जीवने जो कर्म बंधे उनके उदथानुसार शरीर रचना यह स्व्रय होने लगती है। 
श्रोदारिक शरोर नामकर्मके उदयसे श्रीदारिक शरीर बनता है, वैक्रियक शरीरका कारण है 
वैक्रियक शरीर नामकर्मका उदय | श्राहारक शरीरका कारण है श्राह्दरकशरीर नामकर्मका 

रदय । तैजस शरीरकी रचनोका कारण है तैजस शरीर नामकर्मका उदय । कार्माण शरीरको 
रचनाका कारण है कार्माणशरीर नामकर्मका उदय । देखो एक तो कर्म है इस जीवके साथ 
और वे ही सब कर्म एक ढाँचेके साथ कार्माणशरीरके रूपमे फैले तो देखो कर्म श्रौर कार्मारण 
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शरीरमे फर्क है ना कुछ । फर्क भी है, नहीं भी है। ज॑से भीत खडो है, भ्रव इस भीतमे इटें 
लगी है। बताश्रो भीतमे श्रीर इंटमे क्या फर्क है कुछ ? है भी फर्क श्रौर नही भी है । इंट- 
तो कहलाती है जुदी जुदो फुटकर जैसी कि बिखरी हुई पड़ो हो सो ईटें हैं और भीत वह है 
जिसमे इंट बिखरी हुई नहीं है, उनकी एक पक्ति बना दी गई है, वे ईंटे विन दी गई हैं तो. 
भीत हो गई। तो ईंटोका जो भीतके रूपमे श्राकार प्रकार है उसका नाम भीत है । तो जैसे 
श्राप ईंट और भीतका मतलब समभते, ऐसे ही आप समझ लो कर्म और कार्माण शरीरका 
उन्‍्धत । इन ५ शरीरोके कारण जुदे-जुदे हैं। ऐसे थे ५ शरीर भिन्‍न-भिन्‍न अपना स्वरूप 
रखते है । 

स्वामित्व श्रौर सामथ्यंकी श्रपेक्षा शरीरोमे श्रन्तरका विग्दर्शन--अश्रच्छा शोर भी 
कुछ फर्क है क्या इसमे ? हाँ स्वामित्वका भी फक॑ है | तिर्यच भ्रौर मनुष्यके तो ओद्ारिक 
शरीर होते है भ्रौर वैक्रियक शरीर होते है देव और नारकियोके । यहाँ जो लब्धिप्रत्ययक 
वैक्रियक है उसकी विवक्षा नहीं, क्योकि वह नियमित नहीं होती और उस भवमे सबमे नही 
होता श्रोर श्राहदरक शरीर होता है, छठे गुणस्थानवर्ती ऋद्धिधारी मुवीश्वरोंके। तैबनस और 
कार्माण होता सप्तारके सब जीवोके । ० ह 

देखा जिस शरीरमे मोह है यह शरीर ऐसा पडा है निराला, इसका कारण न्यारा, 
इसवी करतूत न्यारी, इसका स्वरूप न्यारा, सभी बातें जुदी-जुदी है । श्रच्छा और भी इन 
शरीरोंमे अन्तर है। हाँ, सामथ्यंका अन्तर है। यह है श्रौदारिक शरीर, इसकी सामथध्य॑ ' 
जानते ना, क्या शक्ति है इसमे, जानते तो हैं। वह सामथ्य दो अकारकी है--एक तो भव 
प्रत्ययक श्र एक गुणप्रत्ययक । हम श्रापको श्रौदारिक शरीर मिला तो जिसका जितनो शक्ति 
है उसके अनुसार वह अपनी चेष्टा कर लेता है। एक बच्चा श्रौद्दारिक शरीरसे थोडा काम 
कर पाता, जवान अधिक करता । मोटा, घोडा, हाथी श्रादिकमे उनकी उनके अनुकूल सामर्थ्य 
है । यह तो है भवप्रत्ययक सामथ्यं, पर जिसके गुण होते हैं उसके गुणकी भी सामथ्यें बढती 
जाती है । , ; 
जैसे तपस्याके बलसे ऋद्धिधारी ऋषियोके शरीरमे विक्रिया करनेकी भी सामर्थ्य श्रा 
गई । विष्णुकुमार मुनिने हाथ फैलाया तो विक्रियाके बलसे समुद्र पर्यन्त चला गया । वह 
किसकी सामथ्यं है ? है तो श्रौदारिक शरीरकी समथ्यं, मगर गुणके कारण सामथ्य है, ऋद्धि 
के बलसे सामथ्य है.। वैक्रियक शरीरकी सामथ्यं बहुत बढ़ी है। देवोकी वँक्रियक शरीरमे 
इतनी सामथ्य बतायो कि वे विक्रियाके बलसे मेरू पर्वतकों भी हिला सकते, जम्बूद्वीपडो भी 
पलट सकते । देखिये किया कभी नहीं ऐसा श्रौर न करेंगे ऐसा, पर उन्नकी एक सामथ्येकी 
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बात बता रहे कि उनमे इतनी सामथ्यं है। सामर्थ्य बतानेमे सकोच क्‍या करना ? वैक्रियक 
शरीरमे इतनी सामथ्य होती है। अरब श्राह्दारक शरीरकी सामथ्यंकी बात सुनी । आ्राहारक 
शरीर-- जहाँसे निकल जाय आाहारक शरीर वहाँ उससे कोई चीज छिड नही सकती । उस 
मुनिको भी बडा आनन्द उत्पन्न हो रहा, तत्त्वनिर्णय हो रहा, धर्मध्यान हो रहा, भगवान 
के साक्षात्‌ दर्शन हो रहे । तैजस शरीरकी सामथ्यं है भवप्रत्ययक तो शरीरके साथ लगा, 
मगर ऋद्धिधारी घुनिके कषाय तीक्न उत्पन्न हो गया, क्रोध झा जाय त्तो भस्म कर डाले, 
प्रसन्‍त हो जाये तो सुभिक्ष हो जाय । कार्माण शरीरका तो यह सारा ही सामर्थ्य दिख रहा 
है । जगतमे जो कुछ भी एक जीती-जागती फिल्‍म सी चल रही है यह सब कमंका फल है । 
कर्म बीजका सामर्थ्य है कि जो ऐस्प शरीर मिला है और उन शरीरोका ऐसा सब कुछ हो 
रहा है! 

शरीरसस्बन्धित सांगोके लिये सोहीका धर्मको श्रोटमें प्रयत्त--देखो हम श्राप जीव 
की तारीफ है कि. ऐसी 'ज्ञानहृष्टि बनाये कि जिससे मोह न उत्पन्न हो । मेरा कही कुछ नही 
है । मेरा मात्र मैं ही ज्ञानस्वरूप श्रात्मा हु जिसके यह दृष्टिमे श्रा जाय तो वह है धर्मात्मा 
पुरुष श्नौर श्रगर मोह रागका फल पानेके लिए ही धर्म किया जाय तो वह घम्म नही । भेरे 
बच्चे सुखी रहेगे, रोज मन्दिर जावे, महावीर॒जी जावें | देखो कुछ पहले तो लोगोके मनमे 
यह रहा करता थां कि वे मुखसे यह न बोल सकते थे कि हम महावीरजी ग्रपने श्रमुक-प्रमुक 
कामकी सिद्धिके लिए जावेंगे, पर श्राजकल तो लोग मुखसे बोलनेमे भी सकोच नही करते । 
मुझे श्रच्छे बाल-बच्चे मिले, धन मिले, मुकदमा जीतें, विवाह हो जाय श्रादि अनेक बातें 
सोचकर जाते, तो ये सब बाते लोग अपने मुखसे कहनेमे शर्म करते थे, भले ही अपने मनमें 
रखते थे और धम्के काम करते थे, मगर आजकल तो लोग मुखसे कहनेमे भी शर्म नही 
करते । “बीरा कर दे निहाल कोठी बगला बनवा लूँ” आदि अनेक भजन भी ऐसे-ऐसे बन 
गए कि जिनमे धर्मके विरुद्ध भगवानसे मांग वी गई | लोग जिनमें धर्मके खिलाफ बोलते 
है । तो ये कर्मको बडी विचिन्न लीलायें हैं । इस मोहमे जो पडा सो ससारमे रुला और जो 
मोहसे श्रलग रहता वह ससारसे छूंटता। 

शरीरपरिभारकी श्रपेक्षा शरीरोमे भ्रच्तरका दिःदशेन--हाँ, इस शरीरकी बात चल 
रही है । ५ शरीर है । इनका विशेष विवरण मिले कैसे कि नाना दृष्टियोसे इनका विचार 
करे। भ्रब जरा प्रमाणकी दृष्टिसे विचार करें । औदारिक शरीर छोटेसे छोटा'कितना हो 
सकता और बडेसे बडा कितना हो सकता ? ऐसी ही सब शरीरोकी बात है । तो यह 
ग्रोदारिक शरीर ब्रगुलके असख्यातवें भाग बराबर हो सकता । अगुल क्या ? एक श्रगुल 
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प्रमाण एक लकीर खीच लें, चौडा &गुल नही पतला श्रगुल । उसमे लाखका भी नहीं, करोड 
का भी नहीं, श्ररव खरबका भी नही, श्रसंख्यातसे भाग दें तो जो लब्धि श्राये, उतना छोटा 
शरीर भ्रीदारिक शरीर होता है | ऐसे होते है शरीर निगोदिया जीवके, इतनेपर भी वह स्थूल 
शरीर कहा जाता, श्रौदारिक कहा जाता । और ब्डेमे बडा शरीर हो श्रौदारिक तो लम्बाई 
की श्रपेक्षा बताया है कि वुछ अ्रधिक एक हजार योजन ऊँचा एक कमल बताया है जो कि 
नदीस्वर द्वीपकी बावडीमे उत्पन्न होता है, और वैसे श्रौर तरहके सारे वर्ग क्षेत्रकी अपेक्षासे 
देखें तो वह महामत्स्यका शरीर है जो स्वय्भूरम्रसमुद्रमे पाया जाता | इतने बडे शरीरोमे 
यह जीव उत्पन्न होता है । वैक्रियक शरीरका छोटेसे छोटा शरीर कितना होता गौर ,बडेसे 
बडा शरीर क्तिना होता, सो सुनो--वैक्रियक शरीर छोटेसे छोटा होगा तो एक ह/थ प्रमाण, 
कहाँ मिलेगा ? सवर्थसिद्धिके देवोम । वे बडे ऊँचे देव है, एक भवावतारी हैं । सर्वारिसिद्धिसे- 
वयकर मनुष्यजन्म पाकर मोक्षे चलें जायेगे । उनका बडा दिव्य आनन्द है, वे २े३ सागर तक 
तत्त्वचर्चामे ही रमते । ज्ञानका आनन्द सबसे बडा आनन्द होता है । भोजनका श्रानन्द तो 
एक कृत्रिम है, श्रौदयिक है, और क्तिनी देरके लिए है ? जितनी देर मुखमे है। बादमे 
गलेके नीचे श्रा गया तो घाटी नीचे माटी । थोडी देरका भ्रानन्द है, और तत्त्वज्ञानका आनन्द 
विशुद्ध पारमार्थिक, उत्तरोत्तर विकासका ही वारण और सारी जिन्दगीभर भोग सके, ऐसा 
विचित्र आनन्द है । 
तो सर्वार्थंसिद्धिके देव सबसे ऊँचे देव हैं, उनका है एक हाथका शरीर । अब समझ 
लो कितना अच्छे लगते होगे एक हाथके ऊंचे देव ? जैसे छोटा बच्चा, एक हाथका बच्चा 
शायद एक वर्षका होगा, एक वर्षके बच्चे जैसा देव वह॑से श्राये, यहाँसे श्राये, बैठे, तत्त्वचर्चा 
हो रही, ज्ञानवार्ता हो रही, वैराग्यवार्ता हो रही, आत्माका स्वरूप बखाना जा रहा, कितनी 
शुद्ध बातें है ? वैक्रियक शरीर है, छोटा शरीर है । वैक्रियकमे बडेसे बडा शरीर है ,नार- 
कियोका ५०० धनुषका । झ्राहारक शरीरका प्रमाण क्तिना बडा ? एक हाथका | तैजस 
शरीरका प्रमाण कितना बडा ? जितना कि ओऔदारिक शरीर | झ्ौर ,कार्माणका भी उसी 
तरह है । श्रौर वहा देखा जाय तो देखो समुद्घात भ्रवस्थामे तैजस कार्माण शरीर तो तीनो 
लोकोमे व्याप्त हो जाता है इतना बडा है । यहाँ बतला रहे कि हम आप लोगोने नाता प्रकार 
के कर्म करके जो कर्मबन्धन किया उस कमेंके उदयमे कैंसे-कैसे शरीर मिलते और यह शरीर 
क्या है ? पौद्गलिक पिण्ड है, कर्मके उदयसे मिला है, श्रौदयिक शरीर है, हमसे बिल्कुल 
भिन्न है, हमको बरबाद करने वाला है । यह कलक है । यह शरीर रमनेके योग्य नही । 
शरीरसे मोह भी करते रहे तो भी क्या शरोर छूटेगा|नही ? छूटेगा । यह शरीर रमने लायक 
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नही है । उन शरीरोकी थे सब व्याख्यायें चल रही है कि कंसे-कंसे शरीर मिलते है । 

ग्रब इन शरीरोमे भिन्नता समभना है तो क्षेत्रकी अपेक्षासे भिन्चता समझ लीजिए -- 
ग्रौदारिक, वेक्रियक और आहारक ये कितने क्षेत्रमे मिलेंगे, कितनी जगहमे मिलेंगे ? याने 
यह शरीर कितने प्रमाण क्षेत्रमे फैल रहा है ”? यह लोकके श्रसख्यातवें भाग क्षेत्रमे फंल रहा 
है । लोक बहुत बडा है । उसके श्रसख्यातर्वें हिस्सेमे यह ससार है, ओर तंजस कार्माण शरीर 
ढंगसे तो चूँकि इन तीन शरीरोके साथ है ना तो लोकके असख्यातवें भाग समुद्घात हो तो 
ज्यादासे ज्यादा कहाँ तक ? सारे लोकमे । तो ऐसे इन शरीरोमे इन सब दृष्टियोसे परस्परमे 
अन्तर पाया जाता है । यह शरीर जिसका नाम ही बुरा है, जो सडे गले सो शरीर, जीर- 
शीर्णा हो सो शरीर । इसका दूसरा नाम देह भी है | दिद्यते इति देहः, जो ढेर बन जाय सो 
देह । इसका नाम तन भी है, जो तन जाय, विस्तारको प्राप्त हो जाय, फैल जाय सो तन । 
इस शरीरके नाम ही इस शरीरकी पोलको बतला रहे है कि यह कोई ठोस शक्तिमान विशिष्ट 
बात नही है, यह तो सब पोल खाता है। श्रात्मा स्वय अपने आपमे ज्ञानघन है, ठोस है । 
वहां कुछ अन्तर नही पडता, ऐसे निज ज्ञानघन अतस्तत्त्वको देखो और ज्ञानरहित जीखां-शीर्ण 
होने वाले, कभी इकट्ठा हुआ, कभी बिखर गया, ऐसा शरीरमे ममत्व भाव न करना, यह ही 
एक शिक्षा लेनी है इस शरीरका विवरण सुनकर । 

जोवकी बन्धनदशाकी मीसांसए-- प्रत्येक पदार्थ जब केवल अपने श्रापके एकत्वमे 
रहता है तब तो वह सुन्दर, पवित्र, मंगल, और जैसे ही उस पदार्थके साथ किसी दूसरेका 
सम्बन्ध हुआ, बधन हुआ, उपाधि हुई तब एक वया, वे दोनो ही बिगड जाते हैं, ऐसा एक 
जगतका प्राकृतिक स्वरूप है । सो अब जीवके बारेमे देखो--जीवके साथ जीवका तो बधन 
हो नही सकता । जीव जोवसे कभी बँच नही सकता । जो ऐसा मालूम पडता है कि इसपर 
मेरा अधिकार है, यह मेरे ग्राधीन है, यह मेरें बन्धनमें है, सो वहाँ तो सब्च पौदृगलिक ठाठों 
की ही बात है | पौदूगलिक विभाव हो परतत्रताका अनुभव करते है । तो कपायें, विभाव, 
ग्भिप्राय, विचार ये तो सब पौदूगलिक बाते है। तो पौदूगलिकका पोदृगलिकसे ही बधन 
रहा, जी० द्रव्यका जीवद्रव्यके साथ बन्धन नहीं है। आप कहेगे--वाह निगोदिया शरीरमें 
शरीर तो एक है'और निगोदिया जीव अ्रनन्त रहते है तो एक शरोरमे अ्रनतत निभोदिया है तो 
उन जीवोका आ्रापससे ब७न हो गया कि नही होता ? जीवका जीवके साथ बधन नही होता । 
वह एकाश्रयतावो बात है कि यह जीव भी उस शरीरके बघनमे है । 

दूसरा जीव भी उस शरीरके बन्धनमे है, श्रनन्‍्त जीव भी उस शरीरसे बचे है, पर 
ज!|व जीव आपसभे एक दूसरेसे बेचे नही है, तो जोवद्रव्य जीवोसे नही बधता । जीवका धर्म- 
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प्रव्यसे बंधन नही, %घर्मसे भी नही, श्राकाशसे भी नही, कालसे भी नहीं, केवल एक पुदूगल 
बचा जिसके साथ जोवका निमित्तनैमित्तिक बन्धन है, साक्षात्‌ बन्धन उसका भी नही है। 
जैसे रस्सीके एक छोरसे रस्सीका दूसरा छोर ढाँध दिया, ऐसा बधन जीव और पुद्गलमे नही 
होता, किन्तु निमित्तनैमित्तिक योगरूप बत्चन है । यो तो मोटा उदाहरण देख लो-- घोडेको 
रस्सीसे बाँध दिया तो बनाग्नो घोडेके साथ रस्सीके छोरका बन्धन किया गया ना ? श्रगर 
इस तरहसे बधन करें तो घोडा तो मर जायगा | पर किया क्‍या ? घोडेका गला तो मध्यमे 
रहा और रस्सीके एक छोरसे दूसरे छोरमे गाँठ लगा दी । साक्षात्‌ बधन रस्सीका रस्सीसे है, 
घोडेस नही, लेकिन निमित्तनैमित्तिक योग देखों कि इस परिस्थितिमे घोडा बँधा हुम्ना है, 
ऐसे ही यहाँ भी पुद्गलका पुदूगलसे बधन है, जीवके साथ साक्षात्‌ बधन नही है, क्योकि जीव 
श्रमृत्त है, पुदुगल मूर्त है । अ्रमूर्तका मूतके साथ बधन कैसे बने ? मगर चूकि यह जीव चैतन्य 
है, उपयोग लक्षण वाला है, इसमें विचार उठानेका सामर्थ्य है बस इस कारणसे इसका पुदु- 
गलके साथ निमित्तन॑मित्तिक योग वाला बधन हो गया । 

शरीरत्व सब शरीरोमे होनेपर भी उनसे परस्पर भेदके प्रदर्शनका प्रसंग--श्रब देखो 
जीवके साथ क्तिने बंधन है ? यह बात इस प्रकरणमे चल रही है ।(,५ शरीरोके बधन है--- 
श्रौदारिक, वैक्रियक, श्राहरक, तैजस और कार्माण शरीर । मनुष्य तिर्यच्चका जो यह कार्माण 
शरीर है वह सब ओऔदारिक शरीर है। देव और नारकियोका जो विक्रिया वाला शरीर है, 
वैक्रियक शरीर है, होता हो है विक्रिया वाला और ऋद्धिधारी मुनिके मस्तकसे जो एक शुभ 
पुतला निकलता है शकानिवारण श्रादिकके लिए वह श्राह्दारक शरीर है झ्लौर शरीरमे तेज 
रहता है वह तैजस शरीर और कर्मोका नाम वार्माण है | कोई कहे कि शरीर शरीर सब है, 
इसलिए शरीर एक ही मान लो, यह भी शरीर वह भी शरीर, सो कहते हैं क्रि नही, उनमे 
परस्परमे भेद है, इसलिए सब मिलकर एक नही हैं उन्ही भेदोकी बात चल रही है । 

कालकी श्रपेक्षा पांच शरीरोमे परस्पर श्रन्तर--इन शरीरोकी म्याद स्थिति जुदी- 
जुदी है, इसलिए कालकी श्रपेक्षा इनमे भिन्नता है । कंसे ? श्रौदारिक शरीर, यह कमसे कम 
ठहरे तो श्रन्तमु हुते । श्रन्तमु हुतें ही क्‍या, सेकेण्डोकी बात है । कोई जीव मनुष्य तिर्यअ्चमे 
उत्पन्न हुआ भर तुरन्त ही मर गया, मिनट भी पूरा न कर सका तो उसमे भी थोड़े समय 
को तो श्रौदारिक मिश्र आया, उसके बादमे श्ौदारिक भी भ्रा गया श्रौर फिर रहे नही तो 
जघन्यकाल श्रौदारिक शरीरका अन्तमु हर्त है श्रौर औदारिक शरीर अधिकसे अ्रधिक रहे तो 
तीन पल्‍्य तक रहता है । इसमे श्रौदारिक मिश्रका काल भी थोडा सेकेण्डभरका है । उत्कृ2 
कालकी श्रपेक्षा तीन पल्‍य तक ओऔदारिक शरीर रहता है। झापने पढ़ा होगा-- भोगभूमिया 
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जो मनुष्य होते हैं, तिर्यंझ्च भी होते है तो उन मनुष्योके ज्यादासे ज्यादा आयु त्तीव पल्य 
तककी होती है । एक पल्य कितना बडा होता, जिसमे अ्रनगिनते अरबो वर्ष लग जाये इतने 
का होता है एक पल्‍्य और ऐसे-ऐसे तीन पल्य तककी आरायु होती है | भ्रच्छा, श्रौर वैक्रियक 
शरीरकी स्थिति कमसे कम और ज्यादासे ज्यादा कितनी है ? तो कमसे कम १० हजार वर्षकी 
आयु है । देवोकी भी कमसे कम १० हजार वर्षकी श्रायु और न्ारकियोकी भी कमसे कम १० 
हजार वर्षकी श्रायु । और वैक्रियक शरीरकी ज्यादासे ज्यादा श्रायु २३३ सागर होती है, उन 
सबमे अपयप्तिका काल कम कर दो, इतने दिनो तक देव और नारकी बने रहते है । बहुत 
बडी आयु है । प्रथम तो पल्‍य ही बहुत बडा होता है, जिसमे अ्रनगिनते श्ररबो, खरबो वर्ष 
लग जाते है । इसकी कोई गणितमे सख्या नही है । बहुत बडा काल होता है जो कि उपमाके 
हारा समझा जाता है.। जहाँ तक गणित चलता है, चलेगा, पर समय तो श्रनन्त है। हम 
उसक्रे आगेके समयको कैसे समर्भो ? तो उसके समभनेका उपाय केवल उपमा है और वह 
उपभा सत्य है । केवलो भगवानकी दिव्यध्वनिसे आया, मनम्पर्य॑यज्ञानी गणघरोने इसको 
प्रकट किया । कितनी बडी श्रायु होती है देवोकी ? ३३ सागर । वह जरा उपमासे समझो । 
दो हजार कोशका एक लम्बा-नौडा गड़ढह़ा हो | कोई बनाने जायगो क्‍या ? यह बनानेकी, 
प्रयोग करनेकी बात नहीं, मगर अधिक लम्बे समयकी उपमा बनानेकी लिए उपमा करनी 
पडती है, इतने लम्बे चौडे गहरे गड्ढेमे छोटे छोटे कामल रोमके टुकड़े भर दो, जिनका दूसरा 
हिस्सा न हो, और उसपर हाथी फिरा दो ताकि -वह गड़ढा खूब ठसाठस भर जाय और 
फिर प्रत्येक १०० वर्षमे एक एक रोमका टुकडा निकांलो । श्रब उन सारे टुकडोके निकलनेमे 
जितना समय लगे उतने समयका नाम है व्यवहारपल्य । फिर उससे श्रनगिनते गुणों होता है 
उद्धारपलल, उससे अनगिनते गुना होता है अद्धापल्य । एक करोड अद्धापल्यभे एक करोड 
श्रद्धापल्यका गुरा करके जो श्रावे उतने समयका नाम है एक कोडाकोडी श्रद्धापल्य । ऐसे 
ऐसे दस कोडाकोडी श्रद्धापल्यका एक सा«र होता है। ऐसे ३ सागर तक बने रंहते है देव 
गौर नारबो .। यह कालकी श्रपेक्षा बात चल रही है। आहारक शरीर कितने काल तक 
रहता है ? अच्तमु हुते तक झ्ाहारक शरीर बना, निकला, दर्शन हुप्ना, वापिस झा गया । 
इसमे मिनटोका भी समय नहीं | तो श्राह्मरक शरीरका काल है अन्तमु हुते श्रोर तैजस शरीर 
का काल परम्परास तो अभव्य जीवका तो अ्रनादि अनन्त है, भव्योमे भी जो भव्य कभी भी 
मुक्त न हो सकेंगे, ऐसे,भव्योका तैजस भी अनादि अनन्त है परम्परया और जो भव्य मोक्ष 
जायेंगे उनका अनादि सान्‍्त है तैजस शरीर | यह हो बात कार्माण शरीरपे समभता | शअ्रगर 
तैजसके निषेकोकी हृष्टिसे देखें तो जो तैजस शरीरके परमाणु है वहीके वही रह सके लगातार 
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तो ६६ सागर तक रहते हैं »र कार्माणके ७० कोडाकोडी सागर तक रहते हैं । कर्मके 
वही परमाणु अ्रधिकसे अधिक रहेगे । 

दूरातिदृर भव्यका प्रवर्तत--इस प्रकरणमे श्रभी आपने यह सुना कि ऐसे भव्य भी 
होते है जो कभी मोक्ष न जायेंगे । तो/फिर उनका नाम भव्य ही क्यो रखा ? यह तो पदार्थों 
की योग्यताको बात है। हैं तो वे रत्नत्रय पानेके योग्य, मगर पा सकते नहीं कभी । यह तो 
स्वरूपकी बात है। श्राप कहेगे--ऐसा कैसे ? तो सुनो । झ्राप भविष्यवालकी बात सुनते सम-« 
भते ना ? भविष्यकाल किसे कहते ? जो आगे श्राये उसे कहते हैं आगामी काल । जो कभी 
भागे झ्ायगा उसका नाम है भविष्यकाल । श्रच्छा जरा दृष्टि तो दो--क्या कोई ऐस। भी 
आगामी काल है जो कभी आ्रागे श्रायगा ही नही ? हाँ है। कैसे ? देखिये अ्रगर सारा 
आ्रागामी काल ञ्रा जाय तब तो फिर कालका अन्त हो जायगा । तो ऐसा भी श्रागरामी काल 
है कि जो कभी भी श्रायगा ही नही और नाम है श्रागामी काल | श्रगर यह बात न मारने 
और सोच ले कि आगामी काल तो सारा आकर ही रहेगा तो फिर बताओ्रो काल बचेगा 
क्या ? तब तो फिर न बचेगा । तो जैसे आगामी काल (भविष्यकाल) उसका भी नाम है पर 
वह कभी झागे श्रायंगा नही, ऐसे ही भव्य जीवोमे समझ लो कि अनन्त भव्य जीव ऐसे है 
कि जिनका नाम तो है भव्य पर वे कभी मोक्ष न जा सकेंगे । खैर, ये सब शरीरोके काल 
बताये है । इस कालको अपेक्षासें उन शरीरोमे भ्रन्तर जाना जाता है देखिये जो जीवके ५ 
शरीर बताये गए है उन शरीरोके बारेमे विवरण चल रहा है। शरीरोका परिचय कराया 
जा रहा है। कंसरे-कैसे शरीर होते हैं? इन शरीरोमे परस्पर भेद है, वह भेद किन-किन 
बातोके द्वारा है सो बात कही जा रही है । 

अ्रन्तरकी श्रपेक्षा शरीरोसे भेद--भ्रच्छा श्लौर भी देखिये, अंतरकी श्रपेक्षा इन शरीरो 
मे भेद है। जैसे यह बात सोचो कि किसी जीवको श्रौदारिक शरीर मिला है जैसे हम श्राप 
सभीका, स्थावरोका द्वीन्द्रिय श्रादिकका । चार इन्द्रिय तक तो हैं ही श्रोदारिक, पञ्चेन्द्रियमे 
देव और नारकीको छोडकर शेष जितने है सबके ओऔदारिक हैं । श्रौदारिक शरीर मिला है 
किसी जीवको और फिर श्रौदारिक शरीर न मिले, नष्ट हो जाय श्रौर फिर मिले तो ऐसी 
बोचमे अन्तरकी अवस्था क्तिनी हो सकती है ? यह बात सोचो । तो बताया है कि जघन्य 
तो अ्रन्तमु ह॒ते है । श्रोदारिक शरीर मिटा फिर तियंछ्च हुआ या मनुष्य हुआ, अन्तमुहर्तको 
श्रौदारिक मिश्र श्रा गया, बीचमे फिर; भ्रौदारिक हो गया। तो जितना औदारिक मिश्रका 
काल है उतने तक श्रन्तर रहा तो श्रीदारिक शरीर मिटा, फिर मिला तो ऐसा बीचका श्रन्तर 
कमसे कम तो श्रन्तमु ह॒र्त और ज्यादहसे उ्यादह ३३ सागर । कैसे ? ग्रौदारिक शरीर वाला 
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मनुष्य मर यया, ओऔदारिक शरीर मिट गया श्रौर मरकर वह देव हो गया । श्रब देवोका 
समय तो ३३ सागर है और साथमे यह भी नियम है कि देव मरकर मनुष्य या तिर्यल्च 
हुआ करता, किन्तु ३३ सागरकी ग्रायु पाने वाला देव मरकर मनुष्य ही बनता है। अब 
आौदारिक शरीर बन गया तो ३३ सागर प्रमाण इस श्रौदारिक शरीरका अन्तर हुआ । ओदा- 
रिक मिश्रकां काल भी अन्‍न्तरमे शामिल करना । अन्तरकी अपेक्षासे इन शरीरोमे भेद समझ 
लीजिए । वैक्रियक शरीरका कितना श्रन्तर हो सकता ? वैक्रियक शरीरका श्रन्तर कमसे कम 
श्रन्तमु हर्त है । कोई देव था, मर गया, वैक़रियक शरीर मिट गया, मनुष्य या तिय॑ज््च हो 
पाया |क अन्तमु हतंमे ही वह मर गया, तिय॑ज्च हो गया श्र तियेज्य्य मर गया, फिर देव 
हो गया, तो उसका भ्रन्तमु हुततें ही अच्तर रहा । ऐसा जीब देव होकर तियंज्च या मनुष्य 
में उत्पन्न होकर फिर देत्र बना। वैक्रियक शरीर अन्‍्तमु हतेकी न रहा फिर बन गया । 
श्रच्छा वैक्रि यक शरीर मिठ जाय और फिर होनेके लिए बीचमे ज्यादासे ज्यादह अन्तर आये 
तो कितना ? यह श्रन्तर पअ्रनच्तकाल झा सकता है। कोई देव है, मर गया, तिर्यञण्च बन 
गया, मनुष्य बन गया, तियंज्च हो यया, स्थावर हो गया, निगोदिया हो गया अरब तो ' 
अनन्तकाल तक घूमे ? कभी फिर शअ्रनन्तकालके बाद तरस पर्याय पाकर फिर देव बन जाय, ' 
नारकी हो जाय । कितना ग्रन्तर हो गया वैक्रियक शरीरमे ”तो गअतरकी श्रपेक्षा इन शरीरों 
में परस्पर भेद समझा जा सकता है । 
भ्रब श्राह्रक शरीरकी बात देखिये--प्राह्दरक शरीर हुआ किसी ऋद्धिधारी मुनिके, 
ग्रौर फिर मिट गया, फिर भ्राहारक शरीर बना तो बीचमे' कितना भ्रन्तर पड़ेगा ? तो जघन्य 
तो भ्रन्तमु हुते श्रन्तर है । कोई ऋद्धिघारी मुनिने श्राहरक शरीर रचकर काम किया | यह 
सब एक जीवको श्रपेक्षा बात चल रही है । काम करके श्राहारक शरोर मिट गया, लो काम 
भी निपट गया, फिर श्रन्तमु हु्तेमे फिर आहारक शरीरकी रचना कर ली तो ऐसे भ्राहारक 
शरीरका भ्रन्तर अन्तमु हर्ते रहा और उत्कृष्ट अन्तर अनन्तकाल रह सक्त।, यह अ्रनन्तकाल, 
जिसका अन्त न आये वह नही है, किन्तु कुछ कम श्रद्धपुद्गल परिवर्तत काल । जिस कालको 
अ्रवधिज्ञानी नहीं जान सकता, सवविधि ज्ञानी भी नहीं जान सकता | सर्वावधि ज्ञानीकी 
सीमासे बाहरका जो काल है उसे भी अनन्त कहते है, फिर »ैर भी बडा अनन्तकाल होता 
हैं । तो आहारक शरोर होता ऋद्धिधारी मुनिके भर आ्राहरक शरीर मिटा, मुनि भी मिथ, 
और और पर्याये पायी, मानो स्थावर हो गया निगोद हो गया, फिर मनुष्य बन गया, 
आखिर फिर सम्यर्हष्टि बन गया शोर आाहारक शरीर भी पा ले तो इतने कालके बीचमें 
अन्तर कितना रहा ? कुछ श्रन्तमु हुर्त कम अर्द्ध पुदूगल परिवर्तत काल तक । तैजस शरीर 
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श्रौर कार्माण शरोरमे श्रन्तर नही ।- ये मिट जाये तो मिटें ही मिट, फिर दुबारा बनते 


नही । हु ह 
। संख्याको हष्टिसे शरीरोसे- भेददिषयक ज्ञान--ये ५ शरीर जो जीवके साथ कलक 
रूपमे लगे हुए हैं, अपेक्षाकृत उनमे कुछ भले हो. छाट लें कि यह शरोर श्रच्छा,' श्राह्मरक 
शरीर उत्तम । अगर उत्तम है तो श्राहरक शरीर सदा रहना मजूर है क्या किसीको ? ज्ञानी 
जीव तो शरीररहित चैतन्यप्रेकाश मात्र अपने श्रापकी स्थिति चाहता है । उन ५ शरीरोमे 
परस्पर अन्तर किन-किन श्रपेक्षाओसे समझा जा सकता है उसको चचमे अ्रब जरा सख्याकी 
दृष्टि देखिये--इन ५ शरीरोमे सबसे कम है ढैक्रियक और कितने हैं ? तो कोई अरबों खरबो 
की सख्यामे नही हैं, बहुत ज्यादा है तो जिनको थो समझो कि लोकमे प्राकाशप्रदेशकी जो 
लम्बी पक्तियाँ है वा १४-१४ राजू प्रमाण, ऐसी असख्यात श्रेणी हुईं, उनमे जितने प्रदेश हैं 
उतने वैक्रियक शरीर है। यह सब शरीरोमे तुलनाके लिये आहारककी बात छोड दीजिए । 
वे तो केवल ज्यादासे ज्यादा ४४ होते है। ५४ से अधिक आहारक शरीर न मिलेंगे कभी, 
पर ओदारिककी श्रपेक्षा वैक्रियक कम है। ये श्रसख्यात श्रेणियाँ प्रमाण हैं। और श्रौदारिक 
शरीर असख्यात लोक प्रमाण है| लोक तो बहुत बडा है । तीनो लोक निष्कुट ज्षेत्र | तो ऐसे 
ग्रनगिनते लोक हुए, उनमे जितने प्रदेश है उतने ओदारिक, मायने श्रनतानत । श्राहदरक शरीर 
केवल अधिकसे भ्रधिक ५४ ही हो सकते है । विदेहमे ऋद्धिधारो हो, भौर जगह ऋद्धिधारी 
हो ॥जिस समय भरत ऐरावत ज्षेत्रमे चतुर्थ काल चल रहा हो वहाँ भी ऋद्धिधारी हो, भर 
विदेह ज्लेत्रमे सदा हो सकते है । सारे ऋद्धिधारी मिलकर भी श्राह्मरक वाले ५४ से श्रधिक 
शरीर नही है जब उनका उपयोग है । श्रौर तेजस कार्माण तो श्रनन्तानन्त लोक प्रमाण है 
ये सब शरीरोके परस्परमे भेद है | यह समझा जा रहा है । 
प्रदेश, भाव व श्रल्पबहुत्वकी श्रपेक्षा शरीरोकी विविधताका दिग्दर्शन - प्रदेशकी 
ग्रपेक्षा भी इनमे भेद समभों | जैसे कि पहले सूत्रमे भी सकेत किया गया था । ओौदारिक 
शरीर श्रनन्तप्रदेशी होते हैं । वे श्रनन्‍्त कितने ? श्रभव्योसे श्रनन्तगुने सिद्धके अनन्तवे भाग । 
इसमे पहले एक बात श्रौर परख लें कि भ्रनादिकालसे सिद्ध होते आये, वे कितने हैं ? भ्रनत्त 
सिद्ध याने एक औदारिक शरीरभे जितने परमाणु आा सकते हैं उससे अनन्तगुने हैं सिद्ध । 
श्रब झ्ञाप बतलावों श्राखिर होते ही तो आये अ्रनादिसे सिद्ध । तिसपर भी जेठा, बडा यह 
ससार ही है । ऋनन्‍्त सिद्ध हो गए, श्रनन्तानन्‍्त जीव ससारमे है ही और सदा रहेंगे, 
श्रनन्‍्तकाल बाद भी यह ही बात बे ली जायगी | श्रौर श्रौदारिक शरीरसे वेक्रियक शरीरके 
परमाणु ओर ज्यादा, उससे ज्यादा श्राह्मरकके, फिर तैजसके, फिर व।र्माणके ॥ तो प्रदेशोवी 
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श्रपेक्षा भी इन शरीरोमे परस्पर श्रन्तर है। भावोकी भ्रपेक्षा देखो तो सब भ्रौदयिक भाव कहें 
जा रहे है। जो भी शरीर बना है उस-उस शरीरनामकर्मके उदयसे बना है, ' इसलिए एक 
सामान्यरूपमे तो वे सब श्रौदयिक भाव है, पर विशेष रूपमे श्रपने-पपने शरीर वाले श्रोदथिक 
भाव हैं । यह सब ५ शरीरोमे एरस्पर क्या ग्रन्तर है ? यह बात कही जा रही है | भ्रब एक 
हीनाधिकतापर विचार 'करो । अल्पबहुत्व मायने सबसे कम कौन शरीर है, सबसे ज्यादा कौन 
शरीर है ? तो इनकी संख्यावोका जो प्रकरण था उससे समझा जा सकता है कि सबसे कम 
शरीर कौन है ? श्राह्रक शरीर कम है, जिनकी ५४'संख्या कही गई प्रौर उससे श्रधिक है 
वैक्रियक शरीर । याने श्राह्मरक शरीरसे अ्रसख्यातगुने दे वैक्रियक झौर वैक्रियकसे भी असं- 
ख्यात गुने है श्रोदारिक शरीर । श्रोदारिकसे श्रनन्तगुने है तैजस श्र कार्माण । ऐसे ये ५ 
शरीर जो जीवके साथ श्रसावधानीसे लग गए उनका वर्णान चल रहा है । 

शरीररहित चिन्मान्न भ्रन्तस्तत््वकी भावनाका प्रभाव--यह जीब अपने श्रापका जैसा 
सहजस्वरूप है शरीररहित, कमेरहित, विकल्परहित, विकाररहित केवल छोुद्ध चित्म्रकाशमात्र 
जो सही-सही बात है, सहज है, अपने श्रापके केवलमे है उस रूप श्रपनेको मानना होगा केवल 
चिन्मात्र अपने ग्रनुभवमे होता तो शरीरोकी यह विडम्बना न होती । श्रभी क्या बिगडा ? 
जो जब सम्हल जाये उसका तभी भला । जो जीव' श्रबसे अ्रनन्तकाल पहले सम्हले वे भी 
ग्रमन्‍्तकाल तक रुले, हमारा आपका भी अननन्‍्तकाल तकका भ्रमण चल रहा है, लेकिन श्राज 
ग्रगर चेत जायें तो हमारा सारा विपरीत काम सब दूर हो जाय । श्रपनेको श्रभी श्रतुभव 
करे ना | भ्रच्छी बातके लिए तो कोई विलम्ब नही लगाता । भोजनमें जिसे आसक्ति है उसे 
श्रच्छा-प्रच्छा भोजन परोसा जाय तो खानेमे देर तो नही लगती, थालीमें झ्राने भरकी देर है 
झौर कोई रईस भ्रादमी विलम्ब करेगा भी तो उसे मालूम है कि ये लड्डू, पेडे, रसंगुल्ले श्रादि 
भागकर जायेंगे कहाँ ? हैं तो हमारे ही कब्जेमे । कोई चाहे जैसा समझे, उसमें विलम्ब नहीं 
करता । तो श्रगर संसारके सारे संकटोंसे मुक्ति पानेकी भावना है तो उसके उपायमे विलम्ब 
न करे । उसका उपाय सीधा सुगम यह ही है कि समस्त परपदार्थ श्रौर परभावोसे रहित 
केवल चिन्मात्र चित्प्रकाशमान्न अपने आपका भ्रनुभव किया जाय । मैं हुं यह चैतन्माशत्र । इस 
भ्रमुभवमे ही सामथ्यं है कि भव-भवके बाँघे हुए कर्म भी क्षीण हो जाते, शरीरोकी परम्परा 
सब समाप्त हो जाती, तब फिर यह ज्ञानशरीरी रह जाता । ज्ञान ही जिसका शरीर है, भ्रन्‍्य 
कुछ नही है, ऐसा यह प्रनन्तज्ञान, श्रनन्तदर्शन, प्रनन्तआनन्द भ्रोौर श्रनन्तशक्तिका एक पिण्ड 


हो जाता है । तो भाप श्रपनेको श्रशरीर भ्रविकार चिन्मात्र श्रनुभव करें, इसीमे वह धर्म है 
कि जिसके प्रसादसे समस्त संकट दूर हो जाते हैं । 
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ओऔपपादिकचरमोत्तमदेहाउसंस्येयवर्पायुपो5नपवर्ल्यायुष: ॥५ ३॥॥ 

प्रकृतसुत्नसे सम्बंधित प्रासंगिक ज्ञेयका अ्रनुस्मरण--यह मोक्षशास्त्रके दुसरे श्रध्याय 
क। अन्तिम सुत्र है । इस अध्यायमे सबसे पहले जीवके स्वतत्त्वका वर्शांन किया याने जीवकी 
परिणतिर्याँ क्‍्या-क्या-होती है, इसका विवरण बताया । जीवके भाव कोई श्रौपशमिक हैं, कोई 
कर्मके क्षयसे हुए, कोई कर्मके क्षयोपशमसे हुए, कोई उदयसे हो रहे, कोई अपने श्राप चल 
रहे, ऐसे जीवके भाव हुप्ना करते है । जोवके भावोका वर्णन करके फिर जीवके लक्षणका 
वर्णन किया । “उपयोगो लक्षण” जीवका लक्षण उपयोग है, फिर उपयोगवान जीवके भेद 
बताये गए---ससारी श्रौर मुक्त । उपयोग तो सब जीवोमे है । मुक्त जीवके केवलज्ञानका उप- 
योग है, ससारी जीवके श्रन्‍्य ज्ञानोका उपयोग है । मगर यह वात जानना है कि उपयोगकी 
मुख्यता ससारी जीवोमे है। मुक्त जीवोमे उपयोग उपचारसे है, केवलज्ञान तो सही है । 
केवलज्ञान उपचारसे नही है । केवलज्ञानको उपयोग कहना यह उपचार है, क्योकि , उपयोगकी 
मुद्रा किसी विषयकी ओर श्रभिमुख होनेकी ओर होती है तो यह अभिमुखता केवलज्ञानमे 
नही है, किन्तु सहजस्वरूपसे उनके ज्ञानमे समस्त लोकालोक विषयभूत हो जाता है । तो 
मुख्यतासे जो उपयोगो है । जीव है उनके भेद बताग्रे गए ससारी घस स्थावर ग्रादिक । उनके 
भेदोका वर्णन करनेके बाद फिर कुछ योगका वर्णन चला, और जीवमे दो ही बातें मुख्य 
है- योग और उपयोग । उपयोग तो कहलाता है ज्ञानका ज्ञेय पदार्थोक्री ओर भुकना, ज्ञात 
का लगाव होना यह तो है उपयोग और जीवके प्रदेशोका हलन-चलन परिस्पन्द यह कहलाता 
है योग । योगका वर्णन हुश्ना, फिर बताया गया कि ससारी जीव किस तरह योग श्रौर उप- 
योग करता है श्रौर उसका फल क्या है ? उसका फल है,शरीर मिलना । तो शरीरोका वन 
चला । शरीर ५ प्रकारके होते हैं--(१) भ्रौदारिक, (२) वैक्रियक, (३) श्राह्मरक, (४) तैजस 
ओर (५) कार्माण । इन शरीरोका विशद वर्णन चला । फिर भ्न्तमे यह बतलाया कि जब 
शरीर है तो शरीरके साथ जीवके वेद भी लगे रद्ठ्ते हैं। वेद---पुरुषवेद, स्त्रीवेद और नपु- 
सकवेद । ये जहां तक भी लगते हैं उन वेदोका वर्ोखन हुआा,। अब यह समस्त एक व्यावहा- 
रिक वर्णन होनेके बाद एक बात और शेप समझी गई कि शरीरोमे सह जीव रहता है तो 
कब तक रहता है ? जब तक आ्रायु रहती है । मनुष्यभ्रायु जब तक है मनुष्यशरीरोमे रहेगा, 
देवश्ायु जब तक है देवशरीरमे रहेगा । तो रहे ।-वहाँ यह . जिज्ञासा हुई, कि क्या यह नियम 
है “कि जिसने जितनी श्रायु पायी हो ग्ह उतने समय उस शरीरमे रहा हो करे । तो बतलाते 
हैं कि कुछ जोबोका तो नियम है, पर सबका नियम नही है ।-यही बात इस सूत्रमे कही जा 


रही है। ह 
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आऔपपार्दिक जन्म वालोंकी अ्रनपवर्त्यायुष्कता-एक़ तो औपपादिक याने जिन,जीवोका , 
शरीर उपपाद जन्मसे उत्पन्न होता जैसे देव और नारकी । देवोके शरीरकी उत्पत्ति देव देवीके 
सम्बन्धसे' नही बनती, उनके मात्ता पिता नही होते । देव देवियां तो जरूर होते, मगर एकः 
सासारिक सुख लूटने भरके लिए-बह, वेद है उनका । उनके संतान नही होती, श्राजकल भ्री तो 
लोग विवाह शादी कराकर जो एक नये ढंगके, नये विचारके हैं वे संतान नही चाहते, बस . 
ग्रापरेशन करा लिया, सुख भोग रहे । सतानका कौन कष्ट करे ? प्रौग्राम नही है बच्चोका, 
केवल एक भोग भोगनेका साधन बनाये है, ऐसी ही बात देवोमे है । उनको श्रापरेशनकी जरू- 
रत नही, उनके ऐसा ही शरीर है, सतान तो विषयका बाघक है । यह बात बत्तलाते है ,देवों 
के उपपाद जन्मकी ।, देव देवियाँ होते हैं ससारके सुखोकों भोगनेके लिए। वे भोग निन्‍्ध है, 
उनका फल बहुत बुरा है, लेकिन पृण्यका फल इस तरह चल रहा । उन देवोका उपपाद 
जन्म है याने उपपाद शैयापर पता नहीं किसीको एकदम बालक जैसा दिखने लगा | तो वे 
देव बीचमे नहीं मरते । जितनी आ्रायु पायी है उतनी आयु भोगकर ही मरते है। इसी प्रकार 
नारकी भी श्रपनी पाई हुई आयुके बीचमे नही मरते । देव तो चाहते हैं कि मेरी उम्र प्रौर 
बडी हो, क्यों मरण हो रहा, क्योकि वे बूढे नही होते, सदा जवान रहते, विष्योसे थकते नही, 
मनमाने विषय भोगते हैं, विहार करते है तो मरते समय उनको कष्ट होता है कि ऐसे एक 
संसारी सुखमय देह छोडकर भ्रप्तन उस घिनावने देहमे जायेंगे । वे नियमसे घिनावने देहमे ही 
तो आते हैं, कर्मभूमिया मनुष्य या तियंञज्च बन गए। और नारकी जोच यह चाहते है कि 
हमारा श्रभी मरण हो जाय, जिन्दा रहनेसे तो बडा कष्ट है, पर बीचमे उनका मरण नही 
होता । तो देव श्रौर नारकियोका शरीर अपादिक है। उनकी 'आयु बीचमे कटती छिदती 
नहीं है । ि > 

चसमशरीरी जीवोकी अ्रयवर्त्यायुष्कता--चरम शरीरी जीव जो उस,ही भवसे मोक्ष 
जाने वाला है, उसको भी श्रायु बोचमे कटती छिदती नहीं । जो उपसर्ग सिद्ध केवली हुए 
उनको उपसग्े होता है । पर ऐसा ही नियोग है कि जब उनकी आ्रायुका श्रतिम समय. होता 
है तो उसी समय उपसर्ग हो तो वे मुक्त हो जाते है। तो जितने चरमशरोरी याने उस ही 
शरीरसे मोक्ष जाने वाले है, उस भवसे बीचमे आयु नही कटती । देखिये मुक्त होनेवी तर- 
कोब है आत्माको ज्ञानमात्र अनुभव करना । मैं ज्ञानमात्र हैं। इस ज्ञानस्वरूपमे ही ज्ञानको 
जमाकर स्थिर रहता, यही है संव॑सकटोसे मुक्त होनेका उपाय । कम कैसे कटते हैं हम नही' 
जानते, साधक नहीं जाब रहा । साधक देख भी नही रहा कि कर्म मेरे कट रहे हैं क्‍या 
विलने कट गए, लेकिन इस ज्ञानमात्र अतस्तत्वमे मग्न होनेका ऐसा प्रताप है कि जैसे के 
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कटते हैं, जिस तरह होना है उस विधिमे स्वय होता है, तो ऐसी दृष्टि ऐसी भावना णो रख 
रहा है, जो प्रयोग कर रहा है उस जीवके तो * वैसे ही मरण नहीं । यहाँ ही जो , समाधिमे 
है और श्रपने-अप ने आत्मस्वरूपमे मग्न हो' रहा है उसका कोई सिंहादिक क्रूर पक्षु या कोई 
शत्रु आकर प्राण ले ले तो उसके लिए क्‍या चिपदा ? वह तो जो श्रभी है वह ही श्रागे है, यहाँ 
न रहा श्रीर जगह 'वला गया । यह तो एक ध्यानी पुरुषकी बात कह रहे, मयर जो उसी भव 
से मोक्ष जायगा उसका ऐसा श्रतुल भ्रताप, है कि उसकी श्रायु बीचमे नहीं छिदती ! 
भोगभुमिज जीवोंकी श्रतपयरत्यायुष्कता--ओऔर भी कई जीव है ऐसे कि जिनकी भ्रायु 
बीचमे चही छिदती, जैसे भोगभूमियाकें जीव। उनकी आयु अ्रनगिनते वर्षोकी &ती है । 
३ पलल्‍य तक होती है । पललका प्रमाण श्ररव खरव आदिकको गिनतीसे परे होता है । उनकी 
आ्रायु बीचमे कटती नही । तो कोई जीव श्रनमिनते वर्पकी श्रायु वाले होते है । 
चरमोत्तमदेहा का भ्रथ--यहाँ सूत्र , शब्दस जब श्रर्थ लेते है तव एकदम ऐसा विदित 
होता हैं कि इसमें तोन तरहके जीव नही बताये, किन्तु चार तरहके बताये । कौन-कौन ? 
उपपादिक, चरमढेह, उत्तमदेह श्र असंख्यातः वर्षायुष्क । ऐसा लगता सा है । ग्ौषपादिक 
भायने देव नारकी, ये बीचमे नहीं मरते, चरमदेह मायने उसी भवसे मोक्ष जाने वाले, उत्तम 
देह--मायने चक्रवर्ती नारायण वर्गरह और असख्याते वर्षकी श्राथु वाले भोगभूमिया । मगर 
ऐसा श्रर्थ लगानेपर एक शद्ठा होती है कि उत्तम देह वाले चक्रवर्ती भी तो कोई बीचमे.मर 
गए । जैसे अतिम चक़वर्ती सुभौमको देवने समुद्रमे डुवोया और श्रन्तमे यह भी कहा कि तू 
णुमोकार मंत्रको यहाँ पानीमे हाथसें लिखकर पैरोसे मिटा तो उसने किया भी वैसा, श्रद्धाहीन 
भी हुआ और मरण हुमा । तो यह बात तो न रही कि उत्तम देह वाले बीचमे नही मरते ? 
तब समाधानमे यह सोचना कि इसमे चारों तरहके जीवोकी बात नहीं कही गई, किन्तु तीन 
तरहके जीवोकी बात बतायी गई--श्रौपपादिक, चरमोत्तमदेह और असंख्यातवर्षायरुष्क तो 
चरमोत्तम देहका मतलब क्या ? चरम श्रौर उत्तम है देह जिनका । कोई कहे कि चरम शब्द 
भी मत बोलो, कोई एक ले लो । या तो चरमदेह बोलो या उत्तस देह कह लो, दोनो शब्द 
कहनेकी क्या श्रावश्यकता ? तो चरम शब्द कह लो यह तो निभ जायगा या उत्तम दंह 
लगाप्रो । सिर्फ इतना सूत्र बनाओ--ओऔपपादिकच रमदेहासंख्येय वर्षायुषो5नपवत्ययिष , यहें 
बात निभ , जायगी । अगर चरम छोडकर उत्तम शब्द लगायेंगे तो बात न निभेगी, क्योकि 
प्रश्त तो वही था कि उत्तम देह वाले, 'चक्री नारायण ग्रादिक ये भी तो बीचमे मृत्युको प्राप्त 
हुए । तो कोई कहे कि इससे तो चरमदेह इतना रख लो, उत्तम निकाल लीजिए तो भाई 
समावान यह है कि उत्तम निकाल लो, कोई हज नहीं, मगर. भक्ति इतनी प्रेरणा देती ' कि 
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जो चरमशरीर-है वह सब उत्तम देह वाला है, ऐसा भावभे आता है |, ऐसा भक्तिके साथ 
यहाँ चरमके-साथ उत्तम णुब्द दिया है । ह ह 
, « , श्रकालसृत्युका निराकरण करनेकी एक श्राशंका--श्रव यहाँ-एक और प्रश्न है कि 
श्रवधिज्ञानी केवलज्ञानीने जो वुछ्ध जाना भविष्यका, कोई कहे कि केवलज्ञानी तो निविकल्प 
होते, वे क्यो ऐसा जानेंगे कि-यह इस समय हो रहा ह। ज्ञानमे, श्राया सब, मगर जैसे एक 
तुरन्तका -जाया हुआ बालक ज्ञानमे सब कुछ श्रोकर भी यह तक॑ नहीं उठा सकता कि इस 
'चीजके, बाद यहु चोज घरी है, इसके बाद यह, ऐसे ही केवलज्ञानीके ज्ञानमे आरा गया सब, 
मगर वहाँ तक विकल्प नही उठाता । तो चलो केवलज्ञानीकी बात -छोडो, अरवधिन्नानी 
की बात लो । अवधिज्ञानी भी ,तो बहुत काल (ग्रनगिनते वर्ष) तुककी बात जान लेते और 
फिर श्रतज्ञानके विकल्प: करके उस जानी - हुईं बातको “विधिपूर्वक कहता भी है, तुम शवे भव 
यह होगे, छठे श्ववमे यह होगे, इससे पहले भवमे यह थे, यो सारी, वाणी भी होती है । 
मृत्यु भी बह जानता है कि यह अकाल मौतसे मरेगा, यह अपने समयसे मरेगा, यह भी जान 
लेता । तो जब यह ज्ञानमे आरा गया एक बार कि यह श्रकाल मौतसे मरेगा तो जब वह मरना 
था तब मरा फिर अकाल मौत-कंसे -? जिस दिन उसका मरना पहलेसे ही जान रखा था 
उसी दिन तो मरा, एक सेकेण्ड -भी तो कम ज्यादा समय नहीं लगा तो फिर अ्रकालमरण 
किसका नाम है ? अवधिज्ञानी सतोने जब जब जिस जिसका जो जो होन जाना है उसको 
देसा तब तब्र हुआ, तब फिर भ्रकाल कहाँ रहा ? - 
निर्मितनेमित्तिक योगपूर्वक विषम घटनाओकी <त्पत्ति बताते हुए उक्त शंकाका 
समाधान--उक्त शकाके समाधानमें पहले तो एक साधारण बात समझ्रिये, एक आयुकी ही 
बात नहीं, समस्त पदार्थोकी बात है । ग्रवधिज्ञानियोने जान तो लिया कि यह इस तरह 
लडेगा, मरेगा, हमुक गतिमे जायगा, इस इस प्रकारका बर्ताव होगा, राग होगा, ह्वेष होगा 
जान लिया सब, मगर विधिपूर्वक होने वाले को जाना या विधि छोडकऋर श्रटपट होते हुएको 
जाना ? ये दो बात सामने रखी है। अवधिज्ञनीने जाना कि कल ८ बजे यह आ्रादमी भोजन 
कर लेगा शान्तिसे, यह जान लिया, मगर वह रसोई जिस विधिसे बनती है अ्रग्निका सम्बन्ध 
पाकर रोटी सिकती है, किस तरह बनती है, महिला उसमे निभित्त है। जिस-जिस विधिसे 
बनती है उस-उस विघिसे बनती हुई रोटीको जाना या विधिसे हटकर बिना विधिके होने 
वाले भोजनको जाना ? बस जाना था रीठी बन गई, जाना था रोटी खा लिया । इस तरह 
होनेकी बात कहनेमे ये दो विकल्प सामने है । यह तो ठीक कहा नहीं जा सकता कि विधिक 
उललघन करके जाने । भ्रग्नि हो तो, न हो तो, जब रोटी पर्याय होनी है सो हो गईं, इस 


है.$ 
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तरहकी बात तो युक्त न बैठेगी । क्योकि जगतमे जो कुछ भी निर्माण चल रहा है वह सब 
निम्मित्तनैमित्तिक योगका परिणाम है | हाँ, यह बात सिद्धान्तकी सदा श्रमिट है कि एक 
पदार्थ दूसरे पदार्थकी परिणतिकों नही करता ।' एक द्रव्य दूसरे द्रव्यके परिणमन रूप नहीं 
परिणमता, यह सिद्धान्त तो श्रकाट्य है। जैसे अग्निका सब्तिधान होनेपर रोटी सिक गई 
तो रोटोका रोटीमे हो परिणमन हुआ्ला मगर उस सन्निधानमे तो उस्त' नि्ित्तनैमित्तिक योगके 
ढगसे जो भी विकार विषम विभाव परिणतियाँ होती है वे बराबर चल रही है। उसे जान 
लिया यह ज्ञानका स्वरूप है, ज्ञानका प्रकाश है कि जान लिया । तो मात्र जाननेसे विधि नहीं 
खतम हो जाती । जिस जिस विधिपूर्वक जो जो कुछ हो रहां है वह जाननेमे आया । पहली 
बात तो यह समझना । इससे यह एक समाधान मिल गया कि जानना विधिपृर्वक होते हुए 
पदार्थका ही हुआ करता है। जाननेके कारण बात न बनी किन्तु विधियोके कारण बात 
बनी । और उस बनी हुई बातको जान लिया प्रभुने, सतोने । एक समाधान तो इसमे ही 


मिल गया। पं 
झकाल मृत्युकी परिभाषा बताते हुए उक्त शंकाका समाधान--श्रव श्रकाल मौतकी 


बात समभिये- मानो कोई पुरुष कारमोटरसे कही दूसरे गाँवकों रवाना हुआ, उसमे मानों ४ 
गैलन पेट्रोल भर रखा था, मानो वह १५० मील तक पहुचनेके लिए पर्याप्त था, पर रास्तेमे 
मानो वह पेद्रोल टकी किसी वृक्ष श्रादिकी टक्‍्करसे फट जाय भर सारा पेट्रोल बह जाय, तब 
तो कार वही रास्तेमे ही खडी रह जायगी, फिर तो श्रागे नही बढ सकती, तो इसे समभिये 
प्रकाल मौतका उदाहरण । याने मोटरमे इतनी योग्यता थी कि वह १५० मोल तक जा 
सकती थी मगर पेट्रोल पप फट जानेसे वह थोडी ही दूर जाकर बेकार हो गई, देखो एक एक 
सेकेण्डमे कित्तना कितना पेट्रोल खर्च होता और ऐसा खर्च होते-होते कार कितनी दूर जायगी, 
उसका हिसाब है, ऐसे ही जिस जीवने मानो पूर्वभवमे १०० वर्षकी श्रायु बाध ली थी तो 
उसका हिंसाब यो चलता है कि एक एक समयमे आयुका एक एक निषेक लगातार खिरता 
है । जैसे दीपक जलता हैं तो तैलकी एक-एक बूद पहुचती रहती है और जलता रहता है,' ऐसे 
ही श्रायुका एक एक निपेक प्रतिसम4 खिरता है तो १०० वर्षके'मायने हैं कि उस मनुष्यकोी 
श्रायुकर्ंके उतने निषेक हैं कि एक एक समयमे खिरेंगे तो १०० वर्ष तक यह मनुष्य जीवित 
रहेगा । श्रब मानो २५ वर्षकी भ्रायु हो पायी थी कि किसी शत्रुने आकर तलवार मार दी, 
सिर कट गया, उस वक्त कया होता है कि बाकी बचे हुए ७५ वर्षोके निषेक जो हैं वे एकदम 
प्रन्तमु हुत॑मे खिर जाते है । तो यह कहलाता है अकाल मरण । श्रब चाहे किसीका कोई सिर 
काट दे या किसीका हार्टफेल होकर बीचमे मर जाये या _किसी बडी बीमारीसे ग्रस्त होकर 


हे कट] 
भ्रध्याय “२, सूत्र: ५२ ४० 


मरणको प्राप्त हो जाय, वह सब श्रकाल मेरण है| भ्रव यह ज्ञानवी बात दूसरी है कि - उसने 
ग्रकाल मौतको भी जाना था कि इस समयमे , टकी फट जायगी और यह यही बीचमे रुक 
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जायगी । ' 5 घु ु ह 
| ग्रकालमृत्युके प्रभाणमे एक व्यावहारिक अयोगका दिग्दर्शन,-- यहाँ यह बतलाया जा 
रहा कि तीन प्रकारके जीवोकी भ्रचानक टकी नहीं फटा करती याने बीचमे मौत नहीं होती. । 
धेष जीवोकी श्रकाल मौत भी होती है और अपने कालपर भी मौत होती है, इसका प्रमाण 
यह है कि अगर अकाल मौत न होती हो-तो फिर ये डाक्टरी, श्रायुवेंद ग्रादिककी सब दवायें 
व्यर्थ है । फिर ये क्यो की जाती है ?, उनमे -सम्भावना बनी है ना कि यदि ऐसी दवा करें, 
ऐसा इलाज करे कि इसकी मृत्यु बीचमे न हो, तनिक झ्ौर.ब्रच जाय । कोई कहे कि यह भी 
'तो जान लिया था ।. हाँ इस श्रपेक्षासे ठीक है, किसी सतने यह भी जान लिया कि ऐसी-ऐसी 
दवा चिकित्साका सयोग होगा और इसकी मौत होते होते बच जायुगी, पर यह प्रमाण आायु- 
वेंदका समर्थ तो है । कोई कहे क्रि नही, ये श्रायुवेंद ये डाक्टरी दवायें किसीको सर॑णसे नही 
बचा सकती । हाँ कोई वेदना हो रहो है तो उस वेदना भरका इलाज है, अभ्रकाल मौतका 
इलाज नही । अगर कोई ऐसी शद्भू। करे तो देखो बातें दोनो ही देखी जाती है । जैसे वेदना 
के मिटनेका साधन है वह दवा, तो यह प्राण क्‍या चीज है ? यह भी तो पौद्यलिक ही है । 
दिल है, हार्ट है । खून चलता है, कंसे चलता है ? श्राखिर ये सब पौद्गलिक हो तो बातें हैं । 
ग्रौषधिका वहाँ निमित्तनैमित्तिक योगवश जैसा तेज रोग बढता था वह रुक गया, आखिर 
सभी पौद्‌ ।लिक्र हो तो है, तो शरोरकी 'वेदनाक्रे मिटनेमे जैसे श्रौषधिका प्रभाव पडा ऐसे हो 
प्राणोपर भी ओषधिका प्रभाव पडा। तो प्रयोजन यह है कि भ्रकालमरण भी होता और 
अपने समयपर भी मौत होती । किल्तु जो ये तोन प्रक्रारके जीव है इनको कभो अ्रकाल मौत 
नही हो सकती । 

्रनपवर्तायुष्कता होनेके कारणभुत भादोमे प्रायः दयाक्री प्रधानता--इस सम्बन्धमे 
थोडी बात और समझनी है कि जो कुछ जीवपर गरुजरता है वह जीवके भावोके ग्रनुसार 
गुजरता है । नो यहां एक बात खोजें कि वह कौनसा भाव कारण है कि जिस भावसे ञ्रायु 
बघे्‌ तो आयु बीचमे न कठे ? इस पर जरा विचार करें। जीवपर सब कुछ बात गुजरती है, 
कर्म बचे, दुःख हुआ, सुख हुआ, बीचमे मरा पूरी आयुस्ते मरा-- ये बातें जब विषम देखी जा 
रहो है तो ये उदयके अनुसार तो हो रही है ना । भौर उस कमंबन्धके कारणभूत है जीवके 
भाव तो उन भावोकी जरा खोज करें । वे कौनसे भाव है जिन भावरोंके होनेपर इस तरहके 
कर्म बँघते, भ्रायुबध होता कि वह श्रायु बीचमे नही कटती । कौनसा भाव है ? बहुत-बहुत 
विचार करने पर और भौर भी कारण मानने तो पड़ेंगे, मगर मुख्य कारण आपको मालूम 


कक मोक्षशास्त्र प्रवच्न 
होगा--दया । जो मनुष्य दया बहुत रखता है, चित्तमे संसारके समस्त प्राणियोंके प्रति 
करुणा (दया) का भाव रखता है, ससारके दुःखोंको दर करमेका भी भाव रखता और संसार 
के समस्त संकट समूल नष्ट हो जायें याने मोक्षमार्गमे लगें, इस प्रकारकी भी दया रखता । 
दूसरे णीवोंकी रक्षाका भाव रखता, यत्न भी करता, तो दयासे जिसके भाव भरे हुए हैं वे 
भाव मुख्यतया कारण,बनते हैं कि इसके श्रागे जो भली श्रायु मिलेगी वह बीखमे नही कटती । 
दया एक ऐसा पवित्र भाव है कि यह जीवका श्रकालमरण नही होने देता, इस प्रकारका एक 
प्रायः कारण है । तो मतलब यह है कि श्रपना पोरुष ऐसा होना चाहिए कि हमारे भाव सदा 
धुद्ध रहे भ्रोर मुक्तिका कारणभूत जो कारणसमयसार है, श्रात्माका विशुद्ध चैत्तन्यस्वभाव 
है उस रूप अपना धनुभव रहे कि मैं तो यह हूं, भ्रन्य कुछ मैं नहीं | सारा जौहर इतना है, 
सारा अताप इत भावनामे है। इसको कहते हैं प्रात्ममावना, जिसके भानेसे केवलज्ञान होता 
है। में सहज चैतन्यप्रकाशमात्र हैँ, बस इस भावनासे सर्वसिद्धियाँ प्राप्त होती है । 


ग मीक्षणास्त्र प्रवचन द्वादश भाग समाप्त ॥ 
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